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O aparecimento do Senhor Visnu na arena de 
sacrifício de Mahãraja Prthu 


VERSO 1 
Ada sam 
aaa Age: ar aaa fig: | 
E TT 


maitreya uváca 
bhagavân api vaikunthah 
sakarn maghavaiã vibhuh 
yajñair yajña-patis tusto 
yajña-bhuk tam abhásata 


maitreyah uváca—o grande sábio Maitreya continuou a falar; 
bhagaván—a Suprema Personalidade de Deus, Visnu; api—também; 
vaikunthah-—o Senhor de Vaikuntha; sakam— 
maghavatã —rei Indra; vibhuh—o. Senhor; yajñaih—com os sacrifi- 
cios; yajña-patih—o Senhor de todos,os vajñas; tustah—satisfeito; 
yajña-bhuk—o desfrutador do yajRa; tam-—ao rei Prthu; abhasata— 
disse. 


TRADUCAO 
O grande sábio Maitreya prosseguiu: Meu querido Vidura, estan- 
do muito satisfeito com a realização de noventa-e-nove sacrifícios de 
cavalo, a Suprema Personalidade de Deus, o Senhor Visnu, apare- 
ceu em cena. O rei Indra O acompanhava. O Senhor Visnu entáo 
começou a falar. 


VERSO 2 


nara 


EN 
A a 
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Sri-bhagaván uváca 
esa te 'karsid bhangam 
haya-medha-$atasya ha 
ksamapayata dtmánam 
amusya ksantum arhasi 


Sri-bhagaván uváca—a Suprema Personalidade de Deus, o Senhor 
Visnu, falou; esah—este Senhor Indra; te—tua; akarsii—realizado; 
bhargam-— perturbação; haya—cavalo; medha-—sacrifício; Satasya— 
do centésimo; ha—de fato; ksamãpayatah-—que está pedindo perdão; 
átmánam—a teu eu; amusya—a: ele; ksantum—perdoar; arhasi— 
deves. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Visnu, a Suprema Personalidade de Deus, disse: Meu 
querido rei Prthu, Indra, o rei do céu, perturbou tua realização de 
cem sacrifícios. Agora ele veio comigo para ser perdoado por ti. 
Portanto, perdoa-o. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra atmanam é muito significativa. É costume 
entre yogis e jfiânis dirigirem-se uns aos outros (ou mesmo a um 
homem comum) como o eu, pois um transcendentalista nunca 
aceita que o ser vivo é o corpo. Uma vez que o eu individual é parte 
integrante da Suprema Personalidade de Deus, não há diferença 
qualitativa entre o eu e o Supereu. Como o verso seguinte expli- 
cará, o corpo é apenas uma cobertura superficial, e, conseqilente- 
mente, um transcendentalista avançado não fará distinção entre um 
eu e outro. 


VERSO 3 
aña a a ta 
se El 


sudhiyah-sadhavo loke 
naradeva narottamãh 

nabhidruhyanti bhitebhyo 
yarhi natmá kalevaram 
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su-dhiyah—as pessoas mais inteligentes; sadhavah—que se sentem 
inclinadas a realizar atividades beneficentes; Joke—neste mundo; 
nara-deva—ó :rei; nara-uttamáh—os melhores dos seres humanos; 
na abhidruhyanti--nunca tornam-se malvados; bhiitebhyah-—-para 
com outros seres-vivos; yarhi-— porque; na—nunca; dimã-—o eu, ou 
alma; kalevaram— este corpo. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, quem é avançado em inteligência e anseia realizar ativi- 
dades beneficentes para os outros é considerado o melhor entre os 
seres humanos. Um ser humano avançado nunca é malvado com os 
outros. Aqueles que são dotados de inteligência avançada são 
sempre conscientes de que este corpo material é diferente da alma. 


SIGNIFICADO 

Na vida diária, acontece que, quando um louco comete assassi 
nato, ele é perdoado inclusive por um juiz de corte suprema. A idéia 
éque a entidade viva é sempre pura porque é parte integrante da 
Suprema Personalidade de Deus. Quando ela cai nas garras da 
energia material, torna-se vítima dos três modos da natureza mate- 
rial. Na verdade, qualquer coisa que ela: faça; elavo faz sob a 
influência da natureza material. Como se afirma no Bhagavad-gitã 
(5.14): 


na kartrtvarh na karmãni 
lokasya srjati prabhuh 

na karma-phala-sarhyogarm 
svabhávas tu pravartate 


“O espírito corporificado, senhor da cidade de seu corpo, não faz 
suas atividades, tampouco induz outros a agir, nem cria os frutos 
da ação. Tudo isto é realizado pelos modos da natureza material,” 
Na verdade, a entidade viva, ou alma, não faz nada; tudo é feito 
sob a influência dos modos da natureza: material. Quando um 
homem está doente, os:sintomas da doença tornam-se fonte de toda 
a sorte de dores. Aqueles que são avançados em consciência trans- 
cendental, ou consciência de Krsna, nunca são invejosos, nem da 
alma, nem das atividades da alma sob a influência da natureza 
material. Os transcendentalistas avançados chamam-se sudhiyah. 
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Sudhi significa “inteligência”, sudhi significa “altamente avançado”, 
e'sudhi significa “devoto”. Uma pessoa que é tão devotada quão 
altamente avançada em inteligência não age contra a alma nem 
contra o corpo. Caso ocorra alguma discrepância, ela perdoa. 
Afirma-se que'o perdão é uma qualidade daqueles que estão avan- 
çando em conhecimento espiritual. 


VERSO 4 


gon ak gafa arean aarm | 
ia AA ATT 


purusa yadi muhyanti 
tvádrsa deva-máyayá 

$rama eva parar játo 
dirghaya vrddha-sevayá 


purusah—pessoas; yadi—se; muhyanti—ficam confundidas; tvá- 
dr$ãh--como tus deva-—do Senhor Supremo; mãyayã--pela energia; 
$ramah=uso;' eva—decerto; param—apenas; jatah—produzido; 
dirghaya-—por um-longo tempo; vrddha-sevayá—servindo aos 
superiores. 


TRADUÇÃO 
Se uma personalidade como tu, que és tão avançado por teres 
executado as instruções dos ãcãryas anteriores, é arrastada pela 
influência de Minha energia material, então todo o teu avanço deve 
ser considerado mera perda de tempo. 


SIGNIFICADO 

Neste' verso, a palavra' vrddha-sevayã é muito significativa. 
Vrddha significa “velho”. Sevayã significa “pelo serviço”. Conhéci- 
mento perfeito obtém-se-dos acãryas, owalmas liberadas. Ninguém 
pode ser perfeito em conhecimento sem ser treinado» pelo sistema 
paramparã. Prthu Mahãrãja era inteiramente treinado nesta linha; 
portanto, ele não merecia 'ser considerado um homem comum: O 
homem” comum, cujo único conceito de existência é corpóreo, 
confunde-se sempre pelos modos da natureza material. 
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VERSO 5 


aa: fi Arma | 
me R Ana AIAST l S I 


atah kāyam imari vidvān 
avidyā-kāma-karmabhih 

ārabdha iti naivāsmin 
pratibuddho 'nusajjate 


atah—portanto; kdyam—Ccorpo; imam-—este; vidván—aquele 
que tem conhecimento; avidya—por ignoráncia; kâma--desejos; 
karmabhih—e por atividades; ārabdhah—criado; iti—assim; na— 
nunca; eva—decerto; asmin—a este-corpo; pratibuddhah-—aquele 
que sabe; anuşajjate—sente-se inclinado. 


TRADUÇÃO 
Aqueles que têm pleno conhecimento do conceito corpóreo da 
vida, que sabem que este corpo é composto de ignorância, desejos e 
atividades resultantes da ilusão, não se sentem inclinados ao corpo. 


SIGNIFICADO 

Como se afirmou num verso anterior, quem tem bom intelecto 
(sudhiyah) não aceita que sejá o corpo. Sendo uma criação da igno- 
rância, o corpo tem duas espécies de atividades. No conceito cor- 
póreo, quando pensamos que o gozo dos sentidos nos ajudará, 
estamos em ilusão. Outra classe de ilusão é achar que alguém pode 
tornar-se feliz, ou tentando satisfazer os desejos que surgem do 
corpo ilusório, ou alcançando elevação aos sistemas planetários 
superiores, ou realizando várias classes de rituais védicos: Tudo isto 
é ilusão. Do mesmo modo, atividades materiais realizadas para fins 
de emancipação política e atividades humanitárias e sociais realiza- 
das com a idéia de que as pessoas do mundo serão felizes também 
são ilusórias, porque o princípio básico de semelhantes atividades é 
o conceito corpóreo, que é ilusório: Qualquer coisa que desejemos 
ou-executemos 'sob.o conceito corpóreo é purailusão. Em outras 
palavras, o'Senhor Visnu informou a Prthu Maharaája que, embora 
as'realizações de sacrifícios estabeleçam um exemplo para as pessoas 
comuns, não era necessário que ele, pessoalmente, se envolvesse 
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com tais realizações de sacrifícios. Como se confirma no Bhagavad- 
gitã (2.45): 


traigunya-visayã veda 
nistraigunyo bhavârjuna 

nirdvandvo nitya-sattva-stho 
niryoga-ksema dtmaván 


“Os Vedas tratam principalmente do tema três modos da natureza 
material, Transcende esses modos, ó Arjuna. Transcende-os todos. 
Livra-te de todas as dualidades e todas as ansiedades por ganho e 
segurança, e fixa-te no eu.” 

As execuções ritualísticas recomendadas nos Vedas dependem 
principalmente dos três modos da natureza material. Consequente- 
mente, Arjuna foi aconselhado a transcender as atividades védicas. 
As atividades que Arjuna foi aconselhado a realizar foram as ativi- 
dades transcendentais de serviço devocional. 


VERSO 6 


ad: TRA dEl 
mA An a R gata ga: R 


asarhsaktah śarīre 'sminn 
amunotpádite grhe 

apatye dravine vápi 
kah kuryân mamatârm budhah 


asamsaktah—sendo desapegado; Sarire—do corpo; asmin—isto; 
amuná—por tal conceito corpóreo; utpádite—produzidos; grhe— 
casa; apatye—filhos; dravine—riqueza; vá—ou; api—também; kah— 
bi kuryat—faria; mamatam—afinidade; budhah—pessoa eru- 
ita. 


TRADUÇÃO 
Como pode uma pessoa altamente erudita que não tem afinidade 
alguma com o conceito corpóreo da vida deixar-se afetar pelo con- 
ceito corpóreo com relação a lar, filhos, riqueza e outros produtos 
corpóreos semelhantes? 
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mit: SIGNIFICADO 

1As cerimônias ritualísticas védicas certamente destinam-se a satis- 
fazer a Suprema Personalidade de Deus, o Senhor Visnu. -Entre- 
tanto, mediante tais atividades, ninguém satisfaz realmente o 
Senhor. Pelo contrário, com a sanção do Senhor, tenta-se satisfazer 
os próprios sentidos. Em “outras: palavras, os materialistas, que 
estão. especialmente: interessados-em' gozo: dos: sentidos, recebem 
permissão ou licença: para desfrutar de gozo dos sentidos, execu- 
tando as cerimônias ritualísticas védicas. Isto chama-se traigunya- 
visaya vedah. As funções védicas baseiam-se nos três modos da 
natureza material. Aqueles que se elevam acima da condição mate- 
rial não estão absolutamente interessados em semelhantes funções 
védicas. Pelo contrário, estão interessados nos deveres superiores do 
transcendental serviço amoroso à Suprema Personalidade de Deus. 
Tal serviço devocional chama-se nistraigunya. O serviço devocional 
ao Senhor nada tema ver com o conceito material de conforto 
corpóreo. 

me 


VERSO 7 


TE a OSA QUA | 
Gs er AAA: E ON 


ekah suddhah svayam-jyotir 
nirguno 'sau gumasrayah 

sarva-g0 návrtah sáksi 
nirātmātmātmanah parah 


ekah-—uno; Suddhah—puto; svayam—o eu; jyotih—refulgente; 
nirgunah-—sem qualificações materiais; asau-este; guna-asrayah-— 
o reservatório de boas qualidades; sarva-gah-=capaz de ir a todas as 
partes; anavrtah—sem- estar coberto‘ pela- matéria; sãkgi-—teste- 
munha; nirarmá—sem outro eu; dtma-âtmanah—ao corpo e à 
mente; parah-—transcendental. 


TRADUÇÃO 
Ac alma individual é una, pura, não-material e auto-refulgente. 
Ela é o reservatório de todas as boas qualidades e é onipenetrante. 
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Não tem cobertura material e é a testemunha de todas as atividades. 
É inteiramente distinta das outras entidades vivas e é transcendental 
a todas as almas corporificadas. 


SIGNIFICADO 

No verso anterior, duas palavras significativas são usadas: asarh- 
saktah, significando “sem apegos”, e budhah, significando “plena- 
mente consciente de tudo”. Consciência plena significa que a pessoa 
deve ter pleno conhecimento de sua própria posição constitucional 
bem como da posição da Suprema Personalidade de Deus. Segundo 
Sri Visvanatha Cakravarti' Thãkura, neste verso“o Senhor Vignu 
está Se descrevendo a Si mesmo, ou ao Paramatmã. O Páramãtmã 
é sempre distinto da alma corporificada bem como do mundo mate- 
rial. Portanto, Ele é descrito como para. Este para, ou a Suprema 
Personalidade de Deus, é eka, significando “uno”. O Senhor é uno, 
ao passo que as almas condicionadas corporificadas dentro: do 
mundo material existem em muitas variedades de formas. Existem 
semideuses, seres humanos, animais, árvores, pássaros, abelhas e 
assim por diante. Logo, as entidades vivas náo sáo eka, mas sim 
muitas. Como se confirma nos Vedas: nityo nityanám cetana$ 
cetanánám. As entidades vivas, que sáo muitas e que estáo emara- 
nhadas neste mundo material, náo sáo puras. Contudo, a Suprema 
Personalidade de Deus é pura e desapegada. Por estarem cobertas 
pelo corpo material, as:entidades vivas náo sáo auto-refulgentes, 
porém, a Suprema Personalidade de Deus, Paramátma, é auto- 
refulgente. Estando contaminadas pelos'modos da natureza mate- 
rial, as entidades vivas chamam-se saguna, ao passo que o Param- 
átmá, a Suprema Personalidade de Deus, é nirguna, não estando 
sob a influência dos modos materiais. Estando engaioladas em quali- 
dades materiais, as entidades vivas são gunasrita, ao passo que a 
Suprema Personalidade de Deus é gunasraya. A visão da alma con- 
dicionada é coberta pela contaminação material; portanto, ela não 
pode ver a causa de suas ações, nem pode ver suas vidas passadas. 
Como não está coberta por um corpo material, a Suprema Perso- 
nalidade de Deus é a testemunha de todas as atividades da entidade 
viva. Mas ambos, a entidade viva e o Paramátma, a Suprema Per- 
sonalidade de Deus, são 4tma,;ou espírito. Eles são unos em quali- 
dades, todavia, são diferentes em muitos-aspectos, especialmente no 
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que diz respeito às seis opulências que a Suprema Personalidade de 
Deus tem plenamente. Conhecimento pleno significa que a jiva- 
ãtmã, a entidade viva, deve conhecer tanto sua posição quanto a 
posição do Supremo. Isto é conhecimento perfeito. 


VERSO 8 


A AAA dq Ol 
area safira fa aa: mafia fem: nen 


ya eva santam átmánam 
dtma-stharh veda púrusah 

najyate prakrti-stho pi 
tad-gunaih sa mayi sthitah 


yah—qualquer pessoa que; evam—assim; santam—existindo; 
dlmánam—a dtmá individual e a Suprema Personalidade de Deus, 
Paramátma; âtma-stham-—situada dentro de seu corpo; veda— 
conhece; púrusah—pessoa; na—nunca; ajyate—é afetada; prakrti 
na natureza material; sthah—situada; api--embora; tat-gunaih— 
pelos modos materiais da natureza; sah—tal pessoa; mayi—em 
Mim; sthitah—situada. 


TRADUÇÃO 
Embora dentro da natureza material, alguém que está assim 
situado em conhecimento pleno do Paramãtmã e da átmá nunca é 
afetado pelos modos da natureza material, pois está sempre situado 
em Meu transcendental serviço amoroso. 


SIGNIFICADO 
Ao aparecer neste mundo material, a Suprema Personalidade de 
Deus não é afetada pelos modos da natureza material. De modo 
semelhante, quem está sempre ligado à Suprema Personalidade de 
Deus, muito embora esteja dentro do corpo material ou no mundo 
materias, náo é afetado pelas qualidades materiais. Explica-se isto 
muito bem no Bhagavad-gitã (14.26): 
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mā ca vo 'vyabhicãrena 
bhakti-yogena sevate 

sa gunán samatityaitán 
brahma-bhiiyâya kalpate 


“Quem se ocupa invariavelmente em serviço devocional ao Senhor 
supera as qualidades matériais' e alcança a compreensão de 
Brahman.” A este respeito, Srila Rúpa Gosvâmi diz que, se alguém 
está sempre ocupado a serviço do Senhor com corpo, palavras e 
mente, deve ser considerado. liberado, embora viva no mundo 
material. 


VERSO 9 


vara fal Farfan: | 
ARA AA A À 1 S 1 


yah'sva=dharmena má nityarh 
nirásih Sraddhayanvitah 
bhajate $anakais tasya 
mano rájan prasidati 


yah—qualquer pessoa que; sva-dharmena—por seus deveres 
ocupacionais; mám—a Mim; nityam—regularmente; nirasih—sem 
qualquer motivo; $raddhayã--com fé e devoção; anvitah—dotada; 
bhajate—adora; Sanakaih—gradualmente; tasya—sua; manah— 
mente; rajan—ó rei-Prthu; prasidati—fica plenamente satisfeita. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus, o Senhor Visnu, prosseguiu: 
Meu querido rei Prthu, quando alguém, situado em seu dever ocu- 
pacional, ocupa-se em Meu serviço amoroso sem motivação de 
ganho material, gradualmente fica muito satisfeito dentro de si. 


SIGNIFICADO 
Este verso também é-confirmado pelo: Visnu-Purâna. Os deveres 
ocupacionais são conhecidos como varnásrama-dharma e referem- 
se às quatro divisões de vida material: e espiritual —.a: saber, 
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brãhmana, ksatriya, vaisya e $adra, e brahmacarya, grhastha, vâna- 
prastha e sannyãsa. Se alguém trabalha de acordo com o sistema 
varnãsrama-dharma e não deseja resultados fruitivos, obtém satis- 
fação gradualmente, Cumprir determinado dever ocupacional como 
meio de prestar serviço devocional à Suprema Personalidade de 
Deus é a meta última da vida. O Bhagavad-gitã confirma isto como 
sendo o processo de karma-yoga: Em outras palavras, devemos agir 
apenas para a satisfação e serviço do Senhor: Caso contrário, 
ficaremos enredados pelo resultado das ações. 

Todos estão situados em seu dever ocupacional, porém, o propó- 
sito das ocupações materiais não deve ser o ganho material. Pelo 
contrário, todos: devem oferecer os resultados de suas atividades 
ocupacionais. O brâhmana, especialmente, deve cumprir seus -deve- 
res ocupacionais, não em'troca de ganho material, mas para satis- 
fazer a Suprema Personalidade de Deus. O ksatriya, o vaisva'e o 
Siidra devem trabalhar de maneira semelhante. Neste mundo mate- 
rial, todos se dedicam a vários deveres profissionais e ocupacionais, 
mas, o propósito de tais atividades deve ser satisfazer a Suprema 
Personalidade de Deus. O serviço devocional é muito simples, 
podendo ser adotado por qualquer pessoa. Que cada pessoa perma- 
neça o que é; é preciso apenas instalar a Deidade do Senhor 
Supremo emcasa. A Deidade pode ser Radhã-Krsna ou Lakgmi- 
Nãráyana (há muitas outras formas do Senhor). Dessa maneira, o 
bráhmana, o ksatriya, o vaisya ou o $údra podem adorar a Deidade 
com os resultados de seu trabalho honesto. Independentemente do 
dever ocupacional, todos devem adotar os métodos devocionais de 
ouvir, cantar, lembrar, adorar, oferecer tudo ao Senhor e ocupar-se 
em Seu serviço. Dessa maneira, é muito fácil ocupar-se em servir ao 
Senhor. Quando o Senhor está satisfeito com nosso serviço, cumpre- 
se nossa missão na vida. 


VERSO 10 
veto: arraia aaa: | 
md à quer am PRAA lol 


parityakta-gunah samyag 
dar$ano visadãsayah 
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Sântira me samavasthânarh 
brahma kaivalyam asnute 


parityakta-gunah alguém que está dissociado dos modos mate- 
riais'da natureza; samyak-— igual; darsanah-—cuja visão; visada 
incontaminada; a£ayah-=cuja mente 'ou coração; sântim-—paz; 
me—Minha; samavasthanam—situagáo igual; brahma—=espírito; 
kaivalyam—liberdade da contaminagáo material; asnute—atinge: 


TRADUÇÃO 
Quando o coração se purifica de toda a contaminação material, a 
mente -do devoto torna-se mais amplae transparente, e ele pode ver 
as coisas com igualdade. Nesta fase de vida, existe paz, e a pessoa 
situa-se igualmente comigo como sac-cid-ānanda-vigraha. 


SIGNIFICADO 

A concepção Mayávada de kaivalya é diferente da concepção da 
comunidade Vaisnava. O Mayavádi pensa que, tão logo alguém se 
liberte de-toda a contaminação material, mergulha na existência do 
Supremo, O conceito de kaivalya do filósofo Vaisnava é diferente. 
Ele entende tanto a sua posição 'quanto a posição da Suprema Per- 
sonalidade de Deus: Na condição incontaminada, a entidade viva 
entende que-é serva eterna do Supremo, e isto chama-se compreen- 
são de: Brahman, a perfeição espiritual da entidade viva. Esta har- 
monia atinge-se mui facilmente:'Como'se afirma no Bhagavad-gitá, 
quem se ocupa no transcendental serviço amoroso ao Senhor situa- 
se de imediato na plataforma: transcendental de kaivalya, ou 
Brahman. 


VERSO 11 


sama, aeee | 
akaa N A TA 112211 


udásinam ivadhyaksam 
dravya-¡ñana-kriydtmanám 

kúta=stham imam âtmânar 
yo vedapnoti sobhanam 
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»udáâsinam —indiferente; iva=-simplesmente; adhyaksam-—o superin- 
tendente; dravya—dos elementos físicos; ¡fana—sentidos para aqui- 
sição de conhecimento; kriyã-—sentidos funcionais; ãtmanam-—=e da 
mente; kdfa-stham—fixa; imam—esta; dtmánam-—alma; yah-—todo 
aquéle: que; veda—saiba; dpnoti—obtém;: $obhanam—1oda a boa 
fortuna. 


TRADUÇÃO 
Todo aquele que saiba que este corpo material, composto dos 
cinco elementos grosseiros, dos órgãos dos sentidos, dos sentidos 
funcionais e da mente, é simplesmente supervisionado pela alma 
fixa é candidato à liberação do cativeiro material. 


SIGNIFICADO 

Este verso descreve como podemos libertar-nos do cativeiro ma- 
terial. O primeiro ponto é ique precisamos saber que a alma é di- 
ferente de seu corpo. A alma chama-se dehi, ou seja, aquela que 
possui o corpo, e o'corpo material chama-se deha, ou seja, a corpo- 
rificação da alma. O corpo está mudando a cada momento, mas a 
alma é fixa; portanto, a: alma chama-se kúja-stham. Sáo as reagóes 
dos trés modos da natureza material que acarretam a mudança do 
corpo. Quem entende a posição fixa da alma não deve deixar-se 
perturbar pelo fluxo e refluxo das interações dos modos da-natu- 
reza material soba forma de felicidade e aflição: No Bhagavad-gitã, 
também, o Senhor Krsna recomenda que, como a'felicidadee-a 
aflição vêm-e vão devido à interação dos modos da natureza no 
corpo, ninguém deve se deixar perturbar por esses movimentos 
externos. .Mesmo que às vezes alguém: se absorva em tais movi- 
mentos externos, é preciso aprender a tolerá-los. A entidade viva 
deve ser sempre indiferente à ação e à reação do corpo externo: 

O Senhor Krsna diz no Bhagavad-gitá que o corpo, composto 
dos elementos físicos grosseiros (terra, água, fogo, ar e céu) e dos 
elementos sutis (mente, inteligência é ego), é inteiramente diferente 
daralma propriamente dita. Portanto, não devemos-nos deixat per- 
turbar pelas ações é reações destes oito elementos materiais grossei- 
ros esutis. O processo prático para alcançar-esta fase de indiferença 
é executar serviço devocional. Apenas alguém que se ocupa cons- 
tantementé em serviço devocional, vinte-e-quatro horas por dia, 
pode ser indiferente às ações e reações do corpo externo. Quando 
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um homem está absorto: num pensamento em particular, ele: náo 
ouve nem vê quaisquer atividades externas, muito embora: elas 
sejam realizadas em sua presença: Analogamente, aqueles que estão 
plenamente absortos em serviço devocional não se importam com o 
que acontece como corpo externo. Este status chama-se samādhi. 
Quem está realmente situado em samádhi é tido como yogi de pri- 
meira classe. 


VERSO 12 


fire Rae ara 
CANA: 

a A 
a AfA afa aag NRR 


bhinnasya liùgasya guņa-pravāho 
dravya-kriya-karaka-cetandtmanah 
drstásu sampatsu vipatsu súrayo 
na vikriyante mayi baddha-sauhrdáh 


bhinnasya—diferente; liigasya—do corpo; guna—dos trés modos 
da natureza material; pravahah-—as mudanças constantes; dravya-— 
elementos físicos; kriyã-—atividades: dos sentidos; kãraka-—semi- 
deuses; cetanã-—e a mente; dimanah—consistindo em; drstásu— 
quando experimentadas; «samparsu—felicidade;  vipatsu—afligáo; 
súrayah-—aqueles que sáo avangados em conhecimento; na—nunca; 
vikriyante—ficam perturbados; mayi—a Mim; baddha-sauhrdah— 
atados pela amizade. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Visnu disse ao rei Prthu: Meu querido rei, as mudan- 
ças constantes deste mundo material devem-se à interação dos três 
modos da natureza material. Os cinco elementos, os sentidos, os 
semideuses que controlam os sentidos, bem como a mente, que é 
agitada pela alma espiritual — tudo isto junto compreende o corpo. 
Uma vez que a alma espiritual é inteiramente diferente desta com- 
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binação de elementos materiais grosseiros e sutis, Meu devoto, que 
“está ligado a Mim por intensa amizade e afeição, nunca é agitado 
por felicidade e aflição materiais, póis tem conhecimento pleno. 


SIGNIFICADO 

Pode-se perguntar o seguinte: se a entidade viva precisa agir 
como o superintendente das atividades da combinação corpórea, 
como, então, pode ela ser indiferente às atividades do corpo? Aqui 
se dá a resposta: essas atividades são inteiramente diferentes das 
“atividades da alma espiritual da entidade viva: A este respeito, 
pode-se dar um exemplo grosseiro. Um homem de negócios via- 
jando “num automóvel está sentado no carro, supervisiona seu 
movimento e orienta o motorista. Ele sabe quanta gasolina o carro 
“Consome, e sabe tudo sobre o carro, mas, mesmo assim, está à parte 
do carro e está mais interessado em seus negócios. Mesmo enquan- 
to viaja no carro, ele pensa em seus negócios e-em seu-escritório. 
Não tem ligação como carro, embora esteja sentado nele. Assim 
como o homem de negócios está sempre absorto, pensando em seus 
negócios, da mesma forma, a entidade viva' pode absorver-se em 
«pensamentos de prestar serviço amoroso ao Senhor. Então será 
possível permanecer separada das atividades do corpo material. 
Esta posição de neutralidade só pode ser possível para o devoto. 
A expressão baddha-sauhydah — “atados pela amizade” — é 
usada especificamente aqui. Os karmis, os jfiânis e-os yogis não 
podem estar absortos em serviço devocional. Os karmis dedicam-se 
plenamente às'atividades do'corpo. Sua única meta de vida-é dar 
conforto ao corpo. Os jfiânis procuram escapar do entedamento 
através da especulação filosófica, mas não conseguem estabelecer-se 
mia posição liberada. Por não se refugiarem-aos:pés de lótus:do 
Senhor, caem da posição elevada de compreensão de Brahman. Os 
vogis também têm um conceito de vida corpóreo — eles pensam 
que podem obter algo espiritual, exercitando o corpo através de 
dhãranã, âsana, prânãyâma, etc. A posição do devoto é sempre 
transcendental devido à sua íntima relação-com a Suprema Perso- 
nalidade-de- Deus. Portanto, permanecer sempre à parte das ações e 
reações «do corpo e dedicar-se àverdadeira- ocupação, ou 'seja, 
“prestar-serviço ao Senhor, só pode ser possível para-os devotos. 
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VERSO 13 


aa o RAR ATA: 
gaga Rafa: | 
aiaiai 
fora uasa 112311 


samah samānottama-madhyamādhamah 
sukhe ca duhkhe ca jitendriyasayah 

mayopak/ptakhila-loka-samyuto 
vidhatsva virakhila-loka-raksanam 


samah—equánime; samána—inteiramente igual; uttama—alguém 
que seja superior; madhyama—alguém que esteja na posição inter- 
mediária; adhamah-—alguém que tenha um padráo de vida inferior; 
sukhe—em felicidade; ca—e; duhkhe—em aflição; ca—também; 
Jita-indriya—tendo controlado os sentidos; Afayah—e a mente; 


mayá—por Mim; upak/pta—arranjado; akhila—tudo; Joka— pelas 
pessoas; samyutah-—estando acompanhado; vidhatsva-—dá; vira-—ó 
herói; akhila—todos; loka-—aos cidadãos; raksanam-— proteção. 


TRADUÇÃO 
Meu querido e heróico rei, por favor, mantém-te sempre equã- 
nime e trata as pessoas com igualdade, quer elas sejam superiores, 
iguais ou inferiores a ti. Não fiques perturbado pela aflição ou feli- 
cidade temporárias. Conquista domínio pleno sobre tua mente e 
sentidos. Nesta posição transcendental, procura cumprir teu dever 
comorei em qualquer condição de vida que sejas colocado por 


Meu arranjo, pois teu único dever aqui é proteger os cidadãos de 
teu reino. 


SIGNIFICADO 
Eis aqui um exemplo de como alguém pode receber instrução 
direta da Suprema Personalidade de Deus, o Senhor Visnu. É pre- 
ciso executar a ordem do Senhor Visnu, quer a recebamos direta- 
mente aEle ou de Seu representante fidedigno, o mestre espiritual. 
Arjuna lutou na Guerra de Kuruksetra sob a ordem direta da 
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Suprema Personalidade de Deus, Krsna. Do mesmo modo, aqui 
Prthu Mahãrãja também está recebendo ordens do Senhor Visnu 
com respeito ao cumprimento de seu dever. Devemos manter-nos 
fiéis aos princípios estabelecidos no Bhagavad-gitã. Vyavasayâtmikã 
buddhih: é dever de todo homem receber ordens do Senhor Krsna 
ou de Seu representante fidedigno e tomar essas ordens como sua 
vida e alma, sem considerações pessoais. Srila Visvanatha Cakra- 
varti Thákura afirma que não devemos importar-nos muito em 
saber se seremos liberados ou não, senão que devemos simples- 
mente executar a ordem direta recebida do mestre espiritual. Se 
alguém se aferrar ao princípio de guiar-se pela ordem do mestre 
espiritual, permanecerá sempre em posição liberada. Um homem 
comum deve executar as regras e regulações do varnãsrama- 
dharma, trabalhando em seu dever prescrito de acordo com o sis- 
tema de castas (brâhmana, ksatriva, vaisya e $adra) e com o sistema 
de ordens espirituais (brahmacarya, grhastha, vânaprastha e san- 
nyãsa). Satisfaz o Senhor Vignu quem executa regular e estrita- 
mente os preceitos dados para as diversas divisões da vida. 

Como rei, Prthu Mahãraja foi instruído pelo Senhor Visnu a 
manter-se sempre à parte das atividades da condição corpórea ea 
ocupar-se sempre em servir ao Senhor e, assim, manter-se em 
posição liberada. A expressão baddha-sauhrdāh do verso anterior é 
explicada aqui. Quem se mantém à parte das atividades do corpo 
pode permanecer plenamente em contato íntimo com o Senhor 
Supremo, diretamente, ou receber ordens de Seu' representante 
fidedigno, o mestre espiritual, e executar estas ordens sinceramente. 
O Senhor-nos ajuda, dando-nos orientações sobre como agir em 
serviço devocional e assim avançar no caminho de volta ao lar, de 
volta-ão Supremo. Ele nos instrui externamente sob a forma do 
mestre espiritual. Portanto, não se deve aceitar o mestre espiritual 
como um ser humano comum. O Senhor diz que acâryarn mam 
vijaniyán náva-manyeta karhicit: não devemos tratar o mestre espi- 
ritual como um ser humano comum, pois ele é o substituto da 
Suprema Personalidade de Deus (Bhãg. 11.17.27). Devemos tratar o 
mestre espiritual como a Suprema Personalidade de Deus e nunca 
invejá-lo ou considerá-lo um ser humano comum. Se seguirmos a 
instrução do mestre espiritual e prestarmos serviço devocional ao 
Senhor, permaneceremos sempre livres da contaminação de ativi- 
dades corpóreas e materiais, e nossa vida será exitosa. 
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VERSO 14 


ama mt 
AA, ZA UMA | 
ENG: Matar: 
efa ESTA 112 311 


srevah prajã-pãlanam eva rājño 
var-sâmparâye sukrtãt sastham arhsam 

hartânvathã hrta-punvah prajânam 
araksitá kara-háro igham atri 


$reyah—auspicioso; praja-pálanam—governando a massa geral 
de pessoas; eva—decerto; rajñah—para o rei; vat—porque; sám- 
paráye—no nascimento seguinte; su-krtãt-—das atividades piedosas; 
sastham amsam-—uma sexta parte; hartá=coletor; anyarha—caso 
contrário; hrta-punyah-=sendo destituido dos resultados das ativi- 


dades piedosas; prajánám-—dos cidadáos; araksita—aquele que não 
protege; kara-hárah-—cobrador de impostos; agham-=pecado; arti— 
recebe ou sofre. 


TRADUÇÃO 

Proteger a massa geral de pessoas que são cidadãos do estado é o 
dever ocupacional prescrito para um rei. Agindo dessa maneira, o 
rei em sua próxima vida compartilha de uma sexta parte do resul- 
tado das atividades piedosas dos cidadãos. Porém, um rei ou líder 
executivo do estado que só faz arrecadar impostos dos cidadãos 
mas não lhes dá proteção adequada como seres humanos tem os 
resultados de suas próprias atividades piedosas tomados pelos cida- 
dãos, e, em troca por não tê-los protegido, ele torna-se passível de 
punição pelas atividades ímpias de seus súditos. 


SIGNIFICADO 
Pode-se perguntar aqui © seguinte: se: todas as pessoas se ocupas- 
sem ematividades-espirituais para alcançar salvação ese tornassem 
indiferentes às atividades do mundo material; como, então, as 
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coisas poderiam continuar como são? E se as coisas devem conti- 
nuar como têm que ser, como pode um líder de estado ficar indife- 
rente a tais atividades? Em resposta a esta pergunta, a palavra 
sreyah, auspicioso, é usada aqui. A divisão de atividades na socie 
dade, conforme o arranjo da Suprema Personalidade de Deus, não 
foi cega ou acidentalmente criada, como as pessoas tolas dizem. O 
brâhmana deve cumprir seu dever adequadamente, e o kgatriya, o 
vaisva e até mesmo o siidra devem fazer o mesmo. E todos eles 
podem alcançar a mais elevada perfeição da vida — liberação deste 
cativeiro material. Confirma-se isto no Bhagavad-gitã (18.45). Sve 
sve karmany abhiratah sarnsiddhirm labhate narah: “Quem executa 
seus deveres prescritos pode alcançar a perfeição máxima.” 

*“0 Senhor Visnu instruiu Mahãraja Prthu que um rei não é acon- 
selhado a abandonar seu reino e responsabilidades de proteger os 
prajãs, ou cidadãos, para, ao invés disso, ir-se-embora aos Hima- 
laias em busca da liberação. Ele pode alcançar a liberação no 
transcurso do cumprimento de seus deveres reais. O dever real, ou o 
dever do líder de estado, é cuidar para que os prajás, ou:a massa 
geral de pessoas, estejam cumprindo seus respectivos deveres para a 
salvação espiritual. Um estado secular não: precisa-de um rei ou 
líder de estado indiferente às atividades dos prajãs. No governo do 
estado moderno há muitas regras e preceitos para regular os deveres 
dos prajãs, mas o governo descuida-se de que os cidadãos avancem 
em conhecimento espiritual. Se o governo for descuidado neste 
assunto, os cidadãos agirão caprichosamente, sem qualquer senso 
de compreensão de Deus ou vida espiritual, e assim enredar-se-ão 
em atividades pecaminosas. 

Um líder executivo não deve ser insensível ao bem-estar do povo 
em geral enquanto simplesmente continua arrecadando impostos. 
O verdadeiro dever do rei é zelar que, aos poucos, os cidadãos 
tornem-se plenamente conscientes de Krsna. Consciente de Krsna 
significa inteiramente livrevde todas as atividades pecaminosas. 
Logo que houver completa erradicação das atividades pecaminosas 
no estado, não haverá mais guerra, peste, fome ou distúrbios natu- 
rais. Era esta a situação realmente prevalecente durante o reinado 
de Mahãrãja Yudhisthira. Se um rei ou'líder do governo é capaz-de 
induzir os cidadãos a tornarem-se conscientes de Krsna, então ele é 
digno de governar a massa; caso contrário, não tem: direito-de 
cobrar impostos. Se o rei zela pelos interesses espirituais dos 
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cidadãos; ele pode cobrar impostos sem dificuldade. Dessa maneira, 
tanto os súditos quanto o rei serão felizes durante esta vida, e na 
próxima vida o rei poderá compartilhar de um sexto das atividades 
piedosas dos-cidadãos. Caso contrário, por cobrar impostos dos 
cidadãos pecaminosos, ele será obrigado a compartilhar das reações 
de suas atividades pecaminosas. 

Este mesmo princípio também pode ser aplicado aos pais e mes- 
tres espirituais. .Se-os pais simplesmente geram filhos como cães e 
gatos mas não podem salvar seus filhos da morte iminente, eles 
tornam-se responsáveis pelas atividades de seus filhos animalescos. 
Ultimamente, tais filhos estão tornando-se hippies. Do mesmo 
modo, se um mestre espiritual não pode orientar seus discípulos a 
livrarem-se: das atividades pecaminosas, ele torna-se responsável 
por-seus atos  pecaminosos. Essas leis sutis da natureza são desco- 
nhecidas pelos atuais líderes da sociedade. Uma vez que-os líderes 
da sociedade têm um pobre fundo de conhecimento e os cidadãos 
em geral são patifes e ladrões, não pode haver uma situação auspi- 
ciosa: para a sociedade humana. 'No: momento “atual, o mundo 
inteiro está: repleto desta combinação “incompatível de estado e 
cidadãos, e por isso há tensão, guerra e ansiedade constantes como 
resultado inevitável dessas condições sociais: 


VERSO 15 


ua ATA - 
amasar: 1 


aa 
ZA RA 12 


evarh dvijâgryânumatânuvrita- 
dharma-pradhãno 'nyatamo 'vitâsyah 
hrasvena kálena grhopayátán 
drastási siddhán anurakta-lokah 


evam—assim; «dvija—dos  bráhmanas; agrya—pelos principais; 
anumata—aprovados; anuvrtta—recebidos pela sucessão discipular; 
dharma—principios religiosos; pradhánah—aquele cujo principal 
interesse é; anyatamah—desapegado; avitá—o protetor; asyáh—da 
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Terra; hrasvena—curto; kalena—em tempo; grha—a teu lar; upayã- 
tân—tendo vindo pessoalmente; drasyâsi—verás; siddhãn —persona- 
lidades perfeitas; anurakta-lokah-—-sendo amado pelos cidadãos. 


£ TRADUÇÃO 

0 Senhor Visnu prosseguiu: Meu querido rei Prthu, se conti- 
nuares a proteger os cidadãos de acordo com as instruções autori- 
zadas de bráhmanas eruditos, conforme elas são recebidas pela 
sucessão discipular — pelo processo de ouvir — do mestre para o 
discípulo, e se seguires os princípios religiosos estabelecidos por 
elas, sem apego a idéias criadas pela invenção mental, então todos 
os teus cidadãos serão felizes e te amarão, e dentro em breve serás 
capaz de ver personalidades já liberadas tais como os quatro 
Kumaras [Sanaka, Sanátana, Sanandana e Sanat-kumára]. 


5 
m SIGNIFICADO 

* Conforme o Senhor Visnu aconselhou ao rei Prthu, todos devem 
seguir os princípios de varnãsrama-dharma; então, em qualquer cir- 
cunstância que alguém permaneça dentro deste mundo material, 
sua salvação estará garantida após a morte. Nesta era, entretanto, 
uma vez que o sistema de varnãsrama-dharma é algo obscuro, é 
muito difícil seguir estritamente todos os princípios. O único 
'método para tornar-se perfeito na vida é desenvolver consciência de 
*Krsna: Assim como o varnãsrama-dharma é executado em: dife- 
rentes posições por diferentes homens, da mesma forma, os princi- 
pios da consciéncia de Krsna podem ser seguidos por todos em 
todas as partes do mundo. 

“> Há um propósito específico ao se mencionar nesta passagem que 
se deve seguir os dvijagryas, os brâhmanas mais proeminentes, 
como Parãsara e Manu: Estes grandes sábios já nos deram instru- 
ções sobre como viver de acordo com os princípios de varnasrama- 
dharma. De modo semelhante, Sanâtana Gosvâmi e Rúpa Gosvâmi 
“dão-nos regras e regulações para nos tornarmos devotos puros do 
'Senhor. É essencial, portanto, seguir as instruções dos ácaryas no 
sistema paramparã, os quais receberam o conhecimento conforme 
foi transmitido pelo mestre espiritual ao discípulo, Dessa maneira, 
“embora vivendo nesta presente condição de vida material, devemos 
“escapar do enredamento da contaminação material sem deixar 
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nossas posições. O Senhor Caitanya Mahāprabhu aconselha, por- 
tanto, que ninguém precisa mudar sua posição. Basta ouvir da 
fonte perfeita (isto chama-se paramparã) e seguir os princípios de 
aplicação prática na vida; assim, todos podem alcançar a mais ele- 
vada perfeição da vida — liberação — e voltar ao lar, voltar ao 
Supremo. Em outras palavras, a mudança necessária é a mudança 
na consciência, e não no corpo. Infelizmente, nesta era caída, as 
pessoas estão interessadas no corpo, e não na alma. Elas inventa- 
ramtantos “ismos”-relativos apenas ao corpo, e não à alma. 

Na éra moderna de democracia, existem muitos representantes 
governamentais votando para aprovar: leis. Todos. os. dias, eles 
apresentam uma nova lei. Mas, como essas leis são apenas inven- 
ções mentais, criadas por almas condicionadas inexperientes, não 
podem dar alívio à sociedade humana. Antigamente, embora os reis 
fossem autocratas, eles seguiam estritamente os princípios estabele- 
cidos por grandes sábios e pessoas santas. Não havia erros no 
governo do país, e tudo corria perfeitamente. Os cidadãos eram 
inteiramente piedosos, o rei cobrava impostos legitimamente, e por 
isso a situação era muito feliz. No momento atual, os ditos líderes 
executivos são mais ou menos escolhidos entre: pessoas material- 
mente-ambiciosas: que só fazem buscar seus próprios interesses; não 
têm conhecimento dos $ãstras. Em outras palavras, os líderes execu- 
tivos'são tolos e patifes no sentido estrito dos termos, e as pessoas 
em-geral são $údras. Esta combinação de-tolos e patifes com Súdras 
não pode trazer paz e prosperidade a este mundo. Portanto, encon- 
tramos periódicas sublevações na sociedade sob as formas de 
guerras, tumultos civis e-desavenças fratricidas. Em tais circuns- 
tâncias, os líderes não apenas são incapazes de levar as pessoas à 
liberação, mas: não: podem sequer dar-lhes: paz de espírito. O 
Bhagavad-gitã afirma que qualquer pessoa que: viva com «idéias 
inventadas, sem referência aos sastras, nunca tem êxito nem alcan- 
qa felicidade ou liberação após a morte. 


VERSO 16 


qi q ag aaa MAIA 
mia aaa! 


O aparecimento de Vignu-na arena de sacrifício 


até cual gara 
ara ar ara an 


vararh ca matr kaficana manavendra 
vrnisva te 'ham guna-sila-yantritah 
nãham makhair vai sulabhas tapobhir 

f yogena vã yat sama-citta-varti 
Tía. 

| varam--bênção; ca—também: mar--de Mim; kaficana-—tudo o 
que desejares; mãnava-indra--ó principal dos seres humanos; vpai- 
sva-—por-favor, pede; te-—teu; aham Eu; guna-sila-—por quali- 
dades elevadas e excelente comportamento; yantritah—estando 
cativado: ria não; aham— Eu; makhaih—através de sacrifícios; 
vai—decerto; su-labhah--facilmente obtido; tapobhih-—-mediante 
austeridades; yogena—mediante a prática de voga mística; vi-—ou; 
yat—motivo pelo qual; sama-citta—em alguém que:é equânime; 
varti—estando situado. 
ma 
prot TRADUÇÃO 

Meu querido rei, sinto-Me muito cativado por tuas elevadas quali- 
dades e excelente comportamento, de modo que estou mui favora- 
velmente disposto para contigo. Portanto, podes pedir-Me qualquer 
bênção que desejares. Não é possível a alguém, que não possui 
qualidades e comportamento elevados, alcançar Meu favor mera- 
mente através da realização de sacrifícios, de austeridades rigorosas 
ou da yoga mística. Mas Eu: sempre permaneço equânime no 
coração daquele que também é equânime em todas as circuns- 
tâncias. 


SIGNIFICADO 
O Senhor Visnu estava muito'satisfeito.com o bom caráter e 
comportamento de Maháraja Prthu e ofereceu-lhe uma bênção. 
O) Senhor disse abertamente que realizar grandes sacrifícios ou 
submeter-se às austeridades da prática de yoga mística não podem 
satisfazê-lO. Só o -caráter-e comportamento elevados de alguém é 
que podem satisfazê-lO. Porém, essas coisas não podem desenvolver- 


“Se a menos que alguém se torne devoto puro do Senhor. Qualquer 
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pessoa que tenha desenvolvido serviço devocional puro e inque- 
brantável ao Senhor desenvolve suas boas qualidades originais 
como alma espiritual. A alma espiritual, como parte integrante da 
Suprema Personalidade de Deus, tem todas as boas qualidades do 
Senhor. Quando a alma espiritual é contaminada pelos modos 
materiais da natureza, ela é considerada boa ou má com referência 
às qualidades materiais. Mas, quando alguém transcende todas 
essas qualidades materiais; todas as boas qualidades aparecem. A 
seguir vai uma relação dessas qualidades de um devoto, que somam 
vinte-e-seis: (1) bondoso com todos, (2) não briga com ninguém, (3) 
fixo na Verdade Absoluta, (4) igual para com todos, (5) impecável, 
(6) caridoso, (7) meigo, (8) limpo, (9) simples,(10) benévolo, (11) 
pacífico, (12) inteiramente apegado a Krsna, (13) sem anseios mate- 
riais, (14) manso, (15) estável, (16) auto-controlado, (17) não come 
mais que o necessário, (18) são, (19) respeitoso, (20) humilde, (21) 
grave, (22) compassivo, (23) amistoso, (24) poético, (25) hábil, (26) 
silencioso. O Senhor fica satisfeito com o desenvolvimento das 
qualidades transcendentais da entidade viva, e não'com a realização 
artificial de sacrifícios e yoga mística. Em outras palavras, a menos 
que alguém se qualifique' plenamente para tornar-se um devoto 
puro do Senhor, não pode esperar libertar-se do cativeiro material. 


VERSO 17 
Ada STA, 

qee daa aña | 

aia añ Aral a Lon 


maitreya uváca 
sa ittham loka-gurunã 
visvaksenena visva-jit 
anusâsita adesarn 
Sirasã jagrhe hareh 


maitreyah uvâca-— Maitreya disse; sah-—ele; ittham— assim; loka- 
gurunã-— pelo mestre supremo de todas as pessoas; visvaksenena— 
pela Personalidade de Deus; visva-jit—o conquistador do mundo 
(Maharája Prthu); anusasitah—sendo ordenado: adesam—instru- 
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ções; Sirasa—sobre a cabeca; jagrhe—aceitou; hareh—da Persona- 
lidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
O grande santo Maitreya prosseguiu: Meu querido Vidura, dessa 
maneira, Mahãrãja Prthu, o conquistador do mundo inteiro, acei- 
fou responsavelmente as instruções da Suprema Personalidade de 
Deus. 


» SIGNIFICADO 

Todos devem aceitar as instruções da Suprema Personalidade:de 
Deus, prostrando-se aos pés de lótus do Senhor. Isto significa que 
qualquer coisa falada pela Personalidade de Deus deve ser aceita 
como ela é, com grande cuidado e atenção e com grande respeito. 
Não cabe a nós emendar as palavras da Suprema Personalidade de 
Deus ou fazer adições ou alterações, como tem se-tornado costu- 
meiro entre: tantos pretensos eruditos e svâmis: que comentam: as 
palavras do Bhagavad-gitã. Aqui Prthu Mahãraja mostra o exem- 
plo prático de como aceitar a instrução da Suprema Personalidade 
de Deus. É assim que se recebe conhecimento através do sistema 
paramparã. 


VERSO 18 
Ear ral: Rea fed Sa | 
gd fia A Rad tal 


spr$antarh pâdayoh premnã 
vriditarh svena karmanã 

sata-kratum parisvajya 
vidvesarh visasarja ha 


spr$antam—tocando; pâdayoh-—os pés; premnã-—em êxtase; vri- 
* ditam— envergonhado; svena—suas próprias; karmanã-— pelas ati- 
Vidades; $ata-kratum-—rei Indra; parisvajya-—abraçando; vidvesam— 
Inveja; visasarja—abandonou; ha—é claro. 
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TRADUÇÃO 
Como o rei Indra encontrava-se ali perto, ele envergonhou-se de 
suas próprias atividades e caiu perante o rei Prthu para tocar seus 
pé de lótus. Prthu Mahãrãja, porém, imediatamente abraçou-o em 
grande êxtase e abandonou toda 'á inveja que sentira pelo fato de 
Indra ter roubado o cavalo destinado ao sacrifício. 


SIGNIFICADO 

Há muitos casos em que uma pessoa ofende os pés de lótus de 
um Vaisnava e mais tarde se arrepende. Nesta passagem, também, 
observamos que, embora o rei do céu, Indra, fosse tão poderoso a 
ponto de acompanhar o Senhor Vignu, ele sentiu-se um grande 
ofensor por ter roubado o cavalo destinado ao sacrifício de Prthu 
Mahãrája. Um ofensor aos pés de lótus de um-Vaisnava nunca é 
perdoado pela Suprema Personalidade de Deus. Há muitos exem- 
plos-que ilustramreste fato. Ambarisa Mahãraja: foi ofendido por 
Durvasa Muni, grande sábio e yogi místico. E Durvasã também 
precisou cair aos pés de lótus de-Ambarisa Mahãrãja. 

Indra decidiu cair aos pés:de lótus do rei Prthu, mas, o rei era um 
Vaisgava tão magnânimo que náo queria que Mahárája Indra 
caísse a seus pés. Pelo contrário, o rei Prthu imediatamente levantou- 
oe abraçou-o, e ambos se esqueceram de todos os incidentes passa- 
dos. Tanto o rei Indra quanto Mahãraja Prthu estavam irados e 
invejosos um do outro, mas, uma vez que ambos eram Vaisnavas, 
ou servos do Senhor Visnu, era dever deles superar a causa de sua 
inveja. Este é, também, um exemplo de primeira classe do compor- 
tamento cooperativo entre Vaisnavas. Hoje em dia, entretanto, 
como as pessoas não são Vaisnavas, elas brigam perpetuamente 
entre si e aniquilam-se antes de concluir sua missão nesta vida 
humana. Existe uma grande necessidade de propagar o movimento 
para a consciência de Krgna no mundo de modo que, muito embora 
as pessoas às vezes se tornem: iradas e 'maliciosas umas com as 
outras, pelo fato de serem conscientes de 'Krsna, a sua rivalidade 
competição e inveja possam-ser apaziguadas sem dificuldade. 


VERSO 19 


atas fita TÊM 
AAA AF TATRA RI 
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bhagavān atha viśvātmā 
prthunopahrtarhanah 

samujjihánaya bhaktya 
grhita-caranámbujah 


bhagaván—a Suprema Personalidade de Deus; atha—depois 
disso; visva-átmá-—a Superalma; prihuná—pelo rei Prthu; upahrta— 
sendo oferecida; arhanah-—toda a parafernália para a adoração; 
samuijihânayã--aos poucos aumentava; bhakiyã-—cujo serviço de- 
vocional; grhita—tomado; carana-ambujah-— Seus pés de lótus. 


TRADUÇÃO 
0 -rei Prthu adorou copiosamente os pés de lótus da Suprema 
Personalidade de Deus, que fora táo misericordioso com ele. En- 
quanto adorava os pés de lótus do Senhor, aos poucos Prthu Mahá- 
rája aumentava seu êxtase em serviço devocional. 


SIGNIFICADO 

“Quando vários êxtases aparecem no corpo de um devoto, suben- 
tende-se que seu serviço devocional tornou-se perfeito. Há muitas 
classes de êxtases transcendentais sob as formas de choro, risadas, 
transpiração, queda e choro como de louco. Todos estes sintomas 
às vezes são visíveis no corpo de um devoto. Eles se chamam asta- 
sáttvika-vikara, que significa “oito classes de transformações trans- 
cendentais”. Essas transformações não devem jamais ser imitadas, 
porém, quando um devoto realmente se torna perfeito, esses sinto- 
mas tornam-se visíveis em seu corpo. O Senhor é bhakra-varsala, o 
quë significa que Ele Se sente inclinado a Seu devoto puro (bhakta). 
Portanto, a permuta extática transcendental entre o Senhor Su- 


premo e Seu devoto não é em absoluto semelhante às atividades 
deste mundo material. 


VERSO 20 


samga: | 
TAA RTA ATÀ AT, lRON 
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prasthanabhimukho py enam 
anugraha-vilambitah 
pasyan padma-palasakso 
na pratasthe suhrt satâm 


prasthana—a partir; abhimulhah-— pronto; api— embora; enam — 
a ele (Prthu); anugraha—por gentileza; vilambitah—deteve-Se; 
pasyan—wendo; padma-palasa-aksah—o Senhor, cujos olhos são 
como as pétalas de uma flor de lótus; na=não; pratasthe—partiu; 
suhri—=0 benquerente; satám—dos devotos. 


TRADUÇÃO 
O Senhor estava prestes a partir, mas, como sentia-Se imen- 
samente inclinado ao comportamento do rei Prthu, Ele não partiu. 
Vendo o comportamento de Mahárãja Prthu com Seus olhos de 
lótus, Ele deteve-Se porque é sempre o benquerente de Seus devotos. 


SIGNIFICADO 

Nesta passagem, as palavras suhyt satâm são muito significativas. 
A Suprema Personalidade de'Deus sempre sente-Se muito inclinado 
a Seu devoto e sempre pensa'no bem-estar do devoto. Isto não é 
parcialidade. Como se afirma 'no Bhagavad-gitã, o Senhor é igual 
com todos (samo "ham sarva-bhútesu), mas, para alguém que se 
ocupe particularmente em Seu serviço; Ele é muito favorável. Em 
outra passagem, o Senhor diz que o devoto sempre está em'Seu 
coração, e Ele também está sempre no coração do devoto. 

A predileção especial da Suprema Personalidade de Deus por 
Seu'devoto puro não é antinatural, tampouco é parcialidade. Por 
exemplo: às vezes um pai tem muitos filhos, mas tem afeição espe- 
cial por um filho que se sinta muito inclinado a ele. Isto se explica 
no Bhagavad-gitã (10.10): 


tesam satata-yuktânar 
bhajatâr priti-púirvakam 

dadâmi buddhi-yogam tam 
yena mãm upayânii te 
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Aqueles que se ocupam constantemente em serviço devocional ao 
Senhor com amor e afeição estão em contato direto com a Suprema 
“Personalidade de Deus, que Se encontra como a Superalma no 
coração de todos. O Senhor não está distante do devoto. Ele vive no 
“coração de todos, mas apenas o devoto pode perceber a presença do 
Senhor, de modo que está diretamente unido a Ele, e recebe 
instruções do Senhora cada-momento: Portanto, não é possível que 
Jum devoto cometa erros, tampouco existe qualquer parcialidade da 
parte do Senhor para com Seus devotos puros. 

nd 


ab VERSO 21 
br 


Pis 4 aaa amasi 
Rafa aaa: | 
a festas a ña 


RAR RAM 


sa âdi-rajo racitañijalir harirm 
vilokitum nãsakad asru-locanah 

na kiñicanováca sa báspa-viklavo 
hrdopaguhyâmum adhãd avasthitah 


sah-—ele; ádi-rájah—o rei original; racita-añjalih—com as mãos 
postas; harim—a Suprema Personalidade de Deus; vilokitum-—de 
contemplar; na—não; asakar —era capaz; asru-locanah—seus olhos 
cheios de lágrimas; na—náo; kiñcana—nada; uvaca—falou; sah— 
ele; bãspa-viklavah-—sua voz estando trémula; Arda—com seu co- 
ração; upaguhya—abragando; amum'—o Senhor; adhãt--ele per- 
maneceu; avasthitah-—de pé: 


o TRADUÇÃO 

0 rei original, Mahárája Prthu, com os olhos cheios de lágrimas 
e sua voz embargada e trêmula, não podia ver o Senhor mui distin- 
tamente nem conseguia dirigir palavra alguma ao Senhor, Ele sim- 
plesmente abraçou o Senhor em seu coração e permaneceu assim, 
de pé, com as mãos postas. 
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SIGNIFICADO 
Assim «como: Krsna é chamado no Brahma-samhitá de: ádi- 
purusa, a personalidade original, do'mesmo modo, o rei Prthu, sendo 
uma encarnação dotada de poder do Senhor, é chamado neste verso 
de adi-rajah, o rei original ou ideal. Ele era um grande devoto e, ao 
mesmo tempo, um grande herói que derrotou todos os elementos 
indesejáveis em seu reino; Ele era tão poderoso que, na luta, rivali- 
zava Indra, o rei do céu, Ele protegia seus cidadãos, mantendo-os 
ocupados em atividades piedosas e devotos 'ao Senhor. Ele não reco- 
lheria um centavo sequer de impostos dos cidadãos se não fosse capaz 
de dar-lhes proteção contra todas as calamidades. A maior calami- 
dade na vida é tornar-se ateu e, portanto, pecaminoso. Se o líder do 
«estado ou rei permite que os cidadãos se tornem pecaminosos, prati- 
cando vida sexual ilícita, tomando tóxicos, consumindo carne e 
jogando, então o rei é responsável, tendo que sofrer a resultante 
segiiência de reações das vidas pecaminosas dos cidadãos por cobrar- 
lhes impostos desnecessariamente. São estes os princípios para o 
poder executivo, e, como Mahãraja Prthu observava todos os princí- 
pios de um chefe governamental, ele é chamado aqui de âdi-râjah. 
Mesmo um rei responsável como Mahãraja Prthu pode tornar-se 
um devoto puro de primeira ordem. Pelo comportamento do rei 
Prthu, podemos ver distintamente -como-ele se tornou extático, 
tanto externa quanto internamente, em serviço devocional puro. 
Hoje mesmo vimos nos jornais de Bombaim que o governo pre- 
tende revogar suas leis proibitivas. Desde o movimento de não- 
cooperação de Gandhi, Bombaim tem mantido a “lei seca”, não 
permitindo que seus cidadãos bebam. Mas, infelizmente, os cida- 
dãos são tão espertos que aumentaram a destilação ilícita de be- 
bidas, e, embora não sejam vendidas em estabelecimentos públicos, 
as bebidas estão sendo vendidas em lavatórios públicos e outros 
lugares clandestinos semelhantes. Incapaz de coibir esta-contraven- 
ção, o governo decidiu fabricar bebida a preços mais baratos para 
que as pessoas possam obter seu suprimento de intoxicação direta- 
mente do governo ao invés de comprá-lo nos lavatórios públicos. Os 
membros do governo não conseguiram transformar os corações dos 
cidadãos, desviando-os da prática de vida pecaminosa, e assim; ao 
invés de perderem'os:impostos que coletam para: engrossar o tesou: 
ro, decidiram fabricar bebida para fornecer aos“ cidadãos que 
anseiam por ela. 
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“Esta espécie de governo não pode coibir as-ações resultantes da 
vida pecaminosa, a saber, guerra, peste, fome, terremotos e outros 
distúrbios semelhantes.: A lei da natureza dita que, tão logo haja 
discrepâncias com relação`à-dei deDeus (o-qüe:o-Bhagavad-gitā 
descreve como dharmasya giānihi ou desobediência às leis da natu- 
reza ou de Deus), imediatamente haverá pesada punição sob a 
forma de súbitas deflagrações de guerra: Recentemente experimen- 
amos uma guerra entre a Índia e o Paquistão. Dentro de catorze 
dias, houve imensas perdas de homens e dinheiro, e tem havido 
distúrbios no mundo inteiro. Essas são as reações da vida pecami- 
miosa; O movimento para a consciência de'Krsna destina-se a tornar 
“as pessoas puras e perfeitas. Se-nos tornarmos mesmo que. parcial- 
mente puros, como 'se descreve no Bhágavatam (nasta-prâyesv 
ubhadresu). através do desenvolvimento da consciência de  Krsna, a 
luxúriae a cobiça, as doenças materiais dos cidadãos, serão reduzi- 
«das. Isto pode ser possível simplesmente pela difusão da mensagem 
pura do Srimad-Bhágavatam, ou a consciência de Krsna. Grandes 
firmas comerciais e industriais têm contribuído com muitos milha- 
res de rúpias para um furido de defesa que queima o dinheiro sob a 
“forma de pólvora, mas, infelizmente, se são solicitadas a contribuir 
iberalmente para o avanço do movimento para a consciência de 
“Krsna, elas ficam relutantes./Em tais circunstâncias, o mundo perio- 
dicamente sofrerá de sublevações e guerras semelhantes, que são as 
“consequências de ele não ser consciente de Krsna: 

ma 

ão 

VERSO 22 


qq era ia a 
farra RAM 


athavamriyasru-kala vilokayann 
atrpta-drg-gocaram úha púrusam 

padãsprsantarh ksitim amsa unnate 
vinyasta-hastâgram urariga-vidvisah 
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atha--em seguida; 'avamyjya-—enxugando; asru-kalãh—as lágri- 
mas em seus olhos; vilokayan— observando; arrpta—não satisfeito: 
drk-gocaram-—visível a seus olhos nus; 4ha—ele disse; púrusam—á 
Suprema: Personalidade de Deus; padã-—-com Seus pés de lótus; 
sprsantam-— simplesmente tocando; kşitim—o solo; amse—sobre o 
ombro; unnate —erguido; vinyasta--repousava; hasta-—de Sua mão; 
agram--a palma; uranga-vidvisah--de Garuda, o inimigo das 
serpentes. 


TRADUÇÃO 

A Suprema Personalidade de Deus permaneceu com Seus pés de 
lótus quase tocando o solo enquanto repousava a palma de Sua 
mão sobre o ombro erguido de Garuda, o inimigo das serpentes. 
Mahárája Prthu, enxugando as lágrimas de seus olhos, tentava 
contemplar o Senhor, mas parecia que o rei não estava plena- 
mente satisfeito ao olhá-lO. Assim, o rei ofereceu-Lhe as seguintes 
orações, 


SIGNIFICADO 

O ponto significativo neste verso é que o Senhor encontrava-Se 
acima do solo, quase tocando-o. Os habitantes dos sistemas plane- 
tários superiores, começando de Brahmaloka (o planeta onde-vive o 
Senhor Brahmã) e descendo até Svargaloka (o planeta celestial de 
Indra), são tão avançados na vida espiritual que, quando vêm vi- 
sitar este ou outros sistemas planetários inferiores semelhantes, 
mantêm-se imunes à lei da gravidade. Isto significa que eles podem 
ficar de pé sem tocar o solo. O Senhor Visnu é a Suprema Persona- 
lidade de Deus, mas, como Ele vive ém um dos sistemas planetá- 
rios dentro deste universo, às vezes atua como se fosse um dos 
semideuses deste universo. A princípio, ao aparecer perante Prthu 
Mahãrãja, Ele não estava tocando o:solo desta Terra, mas, ao ficar 
plenamente satisfeito com o comportamento € caráter de Mahãrãja 
Prthu, imediatamente agiu como a Suprema Personalidade de 
Deus, Narâyana, de Vaikuntha: Por afeição a Prthu Mahárãja, Ele 
tocou a Terra, mas repousou a palma de Sua mão sobre o ombro 
erguido de Garuda, Seu carregador, como que para evitar uma 
queda, uma vez que o-Senhor não está acostumado a ficar de pé em 
solo terrestre. Todos esses sintomas revelam Sua grande afeição por 
Prthu Mahaãrája. Percebendo sua posição afortunada, Prthu Mahã- 
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rija não conseguia contemplar plenamente o Senhor: devido ao 
êxtase, mas, mesmo assim, com a voz embargada, começou a 
pferecer-Lhe orações. 


VERSO 23 


SATA 
qua feat aaa qu: 
+ anta JARA | 
a area aa cai 
aa AAA JÀ A ARAIN 


prthur uvāca 
varān vibho tvad varadesvarãd budhah 
katham vrnite guna-vikriyarmanám 
ve nãrakânâm api santi dehinârh 
tân isa kaivalya-pate vrne na ca 
tar 
gor 
o prthuh uvâca-=Prthu Mahãraja disse; varân— bênçãos; vibho— 
meu querido Senhor Supremo; tvat-—-de Vós; vara-da-isvarãt-—da 
Suprema Personalidade de Deus; o maior dos. outorgadores de 
béngáos; budhah—uma pessoa erudita; katham—como; vrnite— 
poderia pedir; guna-vikriya—confundidas pelos modos da natureza 
material; dimandm—das entidades vivas; »e—que; nárakánam— 
das entidades vivas no inferno; api—também; santi—existem; dehi- 
nám=das corporificadas; tán—todas essas; isa—ó Senhor Supre- 
mo; «kaivalva-pate-—ó outorgador da imersão na existência: do 
Senhor; vrne—eu peço; na—não; ca--também. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, Vós sois o melhor dos semideuses que 
podem oferecer bênçãos. Por que, então, deveria qualquer pessoa 
erudita pedir-Vos bênçãos destinadas a entidades vivas confundi- 
das pelos modos da natureza? Semelhantes bênçãos são natural- 
mente disponíveis, mesmo nas vidas de entidades vivas que sofrem 
em condições infernais. Meu querido Senhor, certamente podeis 
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conceder a imersão em Vossa existência, mas eu não desejo ter 
semelhante bênção. 


SIGNIFICADO 

Existem diferentes classes de bênçãos de acordo com as necessi- 
dades de cada pessoa. Para os karmis, a melhor bênção é a pro- 
moção aos sistemas planetários superiores, onde a duração de vida 
é muito longa e o padrão de vida e felicidade é muito elevado. Há 
outros, a saber, os jfiânis e os yogis, que desejam a bênção de 
fundir-se na existência do Senhor. Isto chama-se kaivalya. Por- 
tanto, o Senhor é chamado de kaivalya-pati, o amo ou Senhor da 
bênção conhecida como kaivalya. Os devotos, porém, recebem uma 
espécie diferente de bênção do Senhor. Os devotos não anseiam 
nem pelos planetas celestiais nem por fundir-se na existência do 
Senhor. Segundo os devotos, kaivalya, ou seja; fundir-se na existên- 
cia do Senhor, é considerada tão boa como oinferno. A palavra 
naraka significa “inferno”. De'modo semelhante, todos que existem 
neste mundo material chamam-se nãrakas porque esta própria exis- 
tência material é conhecida como uma condição de vida infernal. 
Prthu- Maharája, contudo, expressou seu desinteresse quer pela 
bênção desejada pelos karmis quer por aquela desejada pelos jñánis 
e yogis: Srila Prabodhánanda Sarasvati Prabhu, um grande devoto 
do Senhor:Caitanya, descreveu que kaivalya não passa de uma con- 
dição de vida infernal, e, quanto aos deleites dos planetas celestiais, 
na verdade eles são fogos fátuos, ou fantasmagorias. 'Os devotos 
não os querem. Os devotos nem sequer se importam com as po- 
sições mantidas pelo Senhor Brahmãou pelo Senhor Siva, tam- 
pouco um devoto deseja: tornar-se igual ao Senhor Vignu. Como 
devoto puro do: Senhor, Prthu Mahárája deixou sua posição muito 
clara a este respeito. 


VERSO 24 


AAA En 

A A, TETE 
RETAS ga 

fora agad Ñ TNR 
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na kâmaye nãtha tad apy aharn kvacin 
na yatra yusmac-caranambujasavah 
mahattamantar-hrdayán mukha-cyuto 
vidhatsva karnáyutam esa me varah 


ha-—não; kamaye--eu desejo; nátha—ó amo; tat=isto; api— 
mo; aham—eu; kvacit—em tempo algum; na—náo; yatra— 
usmar-=Vossos; carana-ambuja-—dos pés de lótus; asavah — 
1 bebida nectárea; mahat-tama—dos grandes devotos; antah- 
“hrdayât--do âmago do coração; mukha-—das bocas, eyutah—sendo 
entregue; vidhatsva—dai-me; karna—ouvidos; ayutam—um milhão; 
esah—esta; me—minha; varah—béngáo. 
yoh 
amn 


1 TRADUÇÃO 
“Meu querido Senhor, portanto, não desejo ter a bênção de 
“fundir-me em Vossa existência, uma bênção que carece da existên- 
“eia da bebida nectárea de Vossos pés de lótus. Quero a bênção de 
“pelo menos um milhão de ouvidos, pois, assim serei capaz de ouvir 
“sobre as glórias de Vossos pés de lótus das bocas de Vossos devotos 


SIGNIFICADO 

» No verso anterior, Mahárâja Prthu chamou o Senhor de kaivalya- 
“pati, o amo da liberação de fundir-se em Sua existência. Isto não 
“significa que ele ansiava pela liberação kaivalya. Isto se esclarece 
“neste verso: “Meu querido Senhor, eu não quero semelhante 
“bênção.” Mahãrãja Prthu queria ter um milhão de ouvidos para 
“ouvir as glórias dos pés de lótus do Senhor. Ele mencionou especifi- 
camente que as glórias do Senhor devem emanar das bocas de devo- 
“tos puros, os quais falam do âmago de seus corações. Afirma-se no 
Vinício do Srimad-Bhagavatam (1.1.3) que Suka-mukhad amria- 
“drava-sarnyutam: o néctar do Srimad-Bhãgavatam tornou-se mais 
“saboroso por ter emanado-da boca de Srila Sukadeva Gosvâmi. 
“Talvez alguém pense que essas glórias do Senhor podem ser ouvidas 
“de qualquer parte, das bocas de devotos ou de não-devotos, mas 

ui menciona-se especificamente que as glórias do Senhor devem 
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emanar das bocas de devotos puros. Sri Santana Gosvâmi proíbe- 
nos estritamente de ouvir da boca de um não-devoto. Muitos recita- 
dores profissionais do Srimad-Bhãgavatam narram-no de maneira 
muito ornamental, mas, o devoto puro não gosta de ouvi-los 
falando porque tal glorificação do Senhor não passa de mera 
vibração de som material. Porém, quando ouvida da boca de um 
devoto puro, a glorificação do Senhor é imediatamente efetiva. 

As palavras satâm prasangân mama virya-samvidah (Bhag. 
3,25.25) significam que a glorificação do Senhor é potente quando 
emana da boca de um devoto puro. O Senhor tem inúmeros devotos 
em todo o universo, e eles vêm glorificando o Senhor desde tempos 
imemoriais e por um tempo ilimitado, Porém, de qualquer modo, 
eles não podem terminar completamente de enumerar as glórias do 
Senhor. Prthu Mahãrãja, portanto, queria inúmeros ouvidos, assim 
como Ripa Gosvâmi também desejou ter milhões de ouvidos e 
milhões de línguas para cantar e ouvira glorificação do Senhor. Em 
outras palavras, se nossos ouvidos estiverem sempre ocupados em 
ouvir a glorificação do Senhor, não haverá oportunidade para ouvir 
a filosofia Mayávada, que é ruína para o progresso espiritual. Sri 
Caitanya- Maháprabhu disse que, se alguém ouvir um filósofo 
Mayávâdi pregando sobre as atividades do Senhor, mesmo que se 
trate de uma descrição da literatura védica, ao final de tudo isto 
estará arruinado. Quem ouve semelhante filosofia Mayãvada não 
pode chegar ao destino de perfeição espiritual da vida. 


VERSO 25 
q IMA aa 


AAA: | 


añ gafa 
pat ara ae iu 


sa uttamasloka mahan-mukha-cyuto 
bhavat-padambhoja-sudhã-kanânilah 

smriti punar vismyrta-tattva-vartmanám 
kuyoginám no vitaraty alarh varaih 
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ah—isto; uttama-sloka—ó6 Senhor, que sois louvado por versos 
seletos; mahar—de grandes devotos; mukha-cyutah—proferidos 
bocas; bhavar-Vossos; pada-ambhoja-—dos pés; de lótus; 
dhã-—de néctar; kana-— partículas; anilah—brisa suave; smptim— 
mbrança; punah--novamente; vismrta—esquecidas; tartva-—da 
dade; -vartmanam—de pessoas cujo caminho; ku-poginâm-—de 
bas que não estão na-linha do serviço devocional; nah—de nós; 
i=restaura; a/am-— desnecessárias; varaih-— outras bênçãos. 






TRADUÇÃO 
querido Senhor, sois glorificado por versos seletos profe- 
os por grandes personalidades. Tal glorificação de Vossos pés de 
é assim como «partículas de açafrão. Quando a vibração 
endental das bocas de grandes devotos transporta o aroma do 
de açafrão de Vossos pés de lótus, a entidade viva esquecida 
gradualmente de sua relação eterna convosco, Assim, os 
os aos poucos deduzem conclusões corretas sobre o valor da 
‘Meu querido Senhor, portanto, não preciso de nenhuma outra 
“bênção além da oportunidade de ouvir da boca de Vosso devoto 


puro. 


7 SIGNIFICADO 

No verso anterior, explica-se que é preciso-ouvir a glorificação do 
“Senhor da boca de um devoto puro. Isto tem maiores explicações 
qui, A-vibragáo transcendental da boca de um devoto puro é tão 
poderosa: que pode. reavivar na memória da entidade viva sua 
“relação eterna com a Suprema: Personalidade de Deus. Em nossa 
tência material, sob a influência da ilusória mãyã, quase nos 
esquecemos de nossa relação eterna com o Senhor, exatamente 
mo-um homem profundamente adormecido que se esquece de 
deveres. Os Vedas dizem que todos nós estamos dormindo sob 
nfluência de mãyã. Precisamos abandonar este sono e ocupar-nos 
O servico correto, pois assim poderemos utilizar apropriadamente 
“oportunidade desta forma de vida humana. Como Thákura 
lhaktivinoda expressa em uma de suas canções, o Senhor Caitanya 
iz que jiva jága, jiva jága. O Senhor pede que toda'a entidade viva 
prmecida acorde-se e ocupe-se em serviço devocional para que 
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possa cumprir sua missão sob a forma de vida humana. Esta voz 
despertadora vem da boca de um devoto puro. 

O devoto puro sempre se ocupa a serviço do Senhor, refugiando- 
se a Seus pés de lótus, e por isso tem uma ligação direta com as 
açafroadas partículas de misericórdia que estão pegadas aos pés de 
lótus do Senhor. Quando um devoto puro fala, a vibração de sua 
voz pode parecer o som deste céu material, mas a voz é espiritual- 
mente muito poderosa porque vem carregada das partículas de pó 
de açafrão dos pés de lótus do Senhor. Assim que a entidade viva 
adormecida ouve a poderosa voz que emana da boca de um 
devoto puro, ela imediatamente 'se lembra de sua relação eterna 
como Senhor, embora até aquele momento estivesse esquecida de 
tudo. 

Para a alma condicionada, portanto, é muito importante ouvir 
da boca de um devoto puro, que é plenamente rendido aos pés de 
lótus do Senhor sem nenhum desejo material, conhecimento especu- 
lativo'ou contaminação dos modos da natureza material. Todos nós 
somos kupyogis porque temos nos ocupado a serviço deste mundo 
material, esquecendo-nos de nossa relação eterna com o Senhor 
como Seus eternos servos amorosos. É nosso dever elevarmo-nos da 
plataforma kuyoga até nos tornarmos suyogis, místicos perfeitos: O 
processo de ouvir de um devoto puro é recomendado em todas as 
escrituras védicas, especialmente pelo Senhor Caitanya Mahá- 
prabhu. Todos podem manter sua posição na vida — não importa 
qual'seja ela — mas, se ouvirem da boca de um devoto puro, aos 
poucos chegarão 'a entender sua relação como Senhor e assim 
ocupar-se-ão em Seu serviço amoroso, e sua vida tornar-se-á intei- 
ramente perfeita. Portanto, este processo de ouvir da boca de um 
devoto puro é muito importante para quem quer progredir na linha 
da compreensão espiritual. 


VERSO 26 
a fi a ade 
esa MR A ul 
+ a aña T 
MA a RE 
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yasah Sivarh susrava árya-sañgame 

yadrechaya copastnoti te sakrt 
Ro) katham guna-jo viramed vinã pasur 
“ srir yar pravavre guna-sangrahecchayã 
si 
'wasah—glorificagáo; $ivam-—todo-auspiciosa; su-$ravah-—ó glorio- 
imo Senhor; àrya-sarigame-—na companhia de devotos avança- 
dos; vadrechaya—de alguma forma; ca—também; upasrroti—ouve; 
Nossas; sakrt—mesmo que uma só vez; katham—.como; guna- 
aquele que aprecia boas qualidades; virame!—pode deixar 
des viná—a náo ser; pasum—um animal; $rih—a deusa da fortuna; 
ravavre—aceita; guna- Vossas qualidades; sangraha-— 
Yicchayã-—com desejo: 





























TRADUÇÃO 

leu querido e gloriosissimo Senhor, se alguém, na companhia de 
devotos puros, ouve mesmo que uma só vez as glórias de Vossas 
d a não ser que não passe de um animal, jamais abando- 
a associação dos devotos, pois nenhuma pessoa inteligente 
ria tão desleixada a ponto de deixar a companhia deles. A per- 
o de cantar e ouvir sobre Vossas glórias foi aceita inclusive pela 
da fortuna, que desejou ouvir Vossas atividades ilimitadas e 
transcendentais. 


SIGNIFICADO 
A associação dos devotos (ãrya-sarngama) é o fator mais impor- 
te neste mundo. A palavra ãrya refere-se àqueles que estão avan- 
ndo espiritualmente. Na história da raça humana, a família ariana 
considerada a comunidade mais elevada do mundo porque adota a 
lizagáo védica. A'família ariana: está espalhada “por todo o 
do e é conhecida como indocariana. Nos dias pré-históricos, 
os membros da família ariana seguiam os princípios védicos, 
isso tornavam-se espiritualmente avançados. Os reis, conheci- 
como rájarsis, eram educados tão perfeitamente como ksatriyas, 
iprotetores dos cidadãos, e eram tão avançados na vida espiri- 
F que não havia sequer: um vestígio de problemas para-os 
dãos. 
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A família ariana pode apreciar muito bem: a glorificagio do 
Senhor Supremo. Embora não haja impedimentos para os outros, 
os membros da família ariana assimilam com muita rapidez a 
essência da vida espiritual. Como é que nós estamos tendo tanta 
facilidade para difundir a consciência de Krsna entre os europeus e 
americanos? A história registra que os americanos e europeus pro- 
varamsua capacidade quando desejaram expandir a colonização, 
mas, no. momento atual, estando: contaminados pelo avanço da 
ciência material, seus filhos e netos estão se transformando em 
réprobos. Isto se deve ao fato de eles terem perdido sua cultura 
espiritual original, a qual é a civilização védica. Hoje em dia, estes 
descendentes da família ariana estão adotando este movimento para 
a consciência de Krsna com muita seriedade. Outros, que estão se 
associando a eles e ouvindo o cantar do mahã-mantra Hare Krsna 
dos lábios de devotos puros, também ficam cativados pela vibração 
transcendental. As vibrações transcendentais são muito eficazes 
quando cantadas entre arianos, mas, mesmo que alguém não per- 
tença à família ariana, tornar-se-á um Vaisnava pelo simples fato de 
ouvir'o mantra, porque a vibração exerce grande influência sobre 
todos. 

Maharaája Prthu chama atengáo para o fato de que mesmo a 
deusa da fortuna, que é a companheira constante do Senhor 
Naráyana, desejava especificamente ouvir sobre as glórias do Senhor, 
e, a fim de obter a associação das gopis, que são devotas puras, a 
deusa da fortuna, Lakgmi, submeteu-se a rigorosas austeridades. O 
impersonalista poderá perguntar por que deve alguém importar-se 
em cantar o mahã-mantra Hare Krsna por tantos anos seguidos ao 
invés de parar e se esforçar por atingir kaivalya, liberação, ou seja, 
fundir-se-na existência do Senhor. Em resposta, Mahãrãja: Prthu 
sustenta que a atração deste cântico é tão grande que ninguém pode 
abandonar o processo a não ser que seja um animal. Isto se aplica 
mesmo à pessoa que entra em contato coma vibração transcen- 
dental por acaso. Prthu Mahãrãja é muito enfático a este respeito 
— somente um animal pode abandonar a prática de cantar Hare 
Krsna. Aqueles qué não são animais, mas sim pessoas realmente 
inteligentes, avançadas, humanas e civilizadas não podem aban- 
donar esta prática de cantar continuamente Hare Krsna, Hare 
Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Ráma, Hare Râma, Râma 
Ráma, Hare Hare. 
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VERSO 27 


sema aa 


A aura ol! 


athâbhaje tvákhila-púrusottamah 
gunãlayar padma-kareva lâlasah 

apy âvayor eka-pati-sprdhoh kalir 
na'syãt krta-tvac-caranaika-tânavoh 


portanto; ãbhaje-—ocupar-me-ei em serviço devocional; tva-— 
1 Vós;: akhila—onipenetrante; púrusa-uttamam—a Suprema. Per- 
lidade de Deus; guna-alayam—o reservatório de todas as quali- 
ss transcendentais; padma-karã-—a deusa da fortuna, que porta 
floride lótus em sua máo; ¡va—como; lálasah—estando dese- 
api—de fato; dvayoh—de Lakgmi e eu; eka-pati--um único 
sprdhoh—competindo; kalih—desavenga; na—náo; syár— 
krtá-—tendo. feito; tvar-carana-—a Vossos pés de lótus; 
huma atenção. 


TRADUÇÃO 

Agora desejo ocupar-me a serviço dos pés de lótus da Suprema 
dade de Deus e quero servir assim como a deusa da for- 

que porta uma flor de lótus em sua mão, porque Vossa Oni- 

ncia, a Suprema Personalidade de Deus, é o reservatório de 

as qualidades transcendentais. Temo que a deusa da fortuna e 

acabemos brigando, porque ambos estaremos atentamente ocu- 

US no mesmo serviço. 

SIGNIFICADO 

esta passagem, o Senhor é chamado de akhila-púrusortama, a 

iprema Personalidade de Deus, o Senhor de toda a criação. 

a significa “o desfrutador” e-urtama, “o melhor”. Há diferentes 

es de purusas, ou desfrutadores, dentro do universo. De um 

o geral, pode-se dividi-los em três classes — os-condicionados, 
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os liberados e os eternos. Nos Vedas, o Senhor Supremo é chamado 
de o eterno supremo de todos os eternos (nityo nityáanám). Tanto a 
Suprema Personalidade de Deus quanto as entidades vivas sáo 
eternas. Os eternos supremos são os visnu-tattvas, ou seja, o Senhor 
Visnu e Suas expansões. Assim, nitya refere-se à Personalidade de 
Deus, desde Krgna até Mahã-Visnu, Nãrãyana e outras expansões 
do Senhor Krpa: Comò se afirma no Brahma-samhitã (ramãdi- 
mūrtişu), existem milhões e trilhões de expansões do Senhor Vişnu, 
taiscomo Rāma, Npsirha;Vārāha e Outras encarnações. Todas elas 
são chamadas de eternas, 

A palavra mukta refere-se às entidades vivas que jamais descem a 
este mundo material. Baddhas são as entidades vivas que estão vi- 
vendo quase eternamente dentro deste mundo material. As baddhas 
estão lutando arduamente neste mundo material para livrar-se das 
três espécies de misérias da natureza material e gozar da vida, ao 
passo que as muktas já são liberadas. Elas não vêm jamais a este 
mundo: material. O Senhor Visnu é o amo deste mundo material, 
não sendo possível que a natureza material O controle. Consegien- 
temente, o Senhor Visnu-é chamado aqui de piirugottama, a melhor 
de'todas às entidades vivas — a:saber, visnu-tartvas e jiva-rativas. É 
uma grande" ofensa, portanto;-comparar o Senhor Visnu à jiva- 
tattva ou considerá-los em nível de igualdade. Os filósofos Máyã- 
vádis igualam as jivas e o Senhor Supremo e os consideram a 
mesma coisa, mas esta é a maior ofensa aos pés de lótus do Senhor 
Visnu. Aqui no mundo material temos experiência prática de que 
uma pessoa superior é adorada por'uma inferior. Do mesmo modo, 
piúrugottama, o maior; a Suprema Personalidade-de-Deus, Krsna, 
ou''oSenhor; Vignu, é sempre adorado pelos outros, Portanto, 
PrthusMaharája resolveu ocupar-se-a serviço dos pés de lótus do 
Senhor Vignu. Prthu Maharája é considerado uma encarnação do 
Senhor:Visnu, mas é chamado de encarnação Sakiyavesa. Outra 
palavra significativa neste verso é gunãlayam, que se:refere a Visnu 
como o reservatório de todas as qualidades transcendentais. Os filó- 
sofos Mãyãvadis aceitam a' Verdade Absoluta como nirguna (“sem 
qualidades”), de-acordo'com o ponto-de vista-impersonalista, mas. 
na verdade, o Senhor é o-reservatório de todas as boas qualidades. 
Uma-das qualidades mais importantes do Senhor é Sua inclinação a 
Seus-devotos, pela-qual Ele é chamado de bhakta-varsala. Os devo- 
tos-sentem-se sempre muito inclinados a prestar serviço aos pés de 
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s do Senhor, é o Senhor também Se sente muito inclinado a 
r O serviço amoroso de Seus devotos. Nesta troca de serviço, 
muitas transações transcendentais, que são chamadas atividades 
litativas transcendentais. Algumas das qualidades transcenden- 
«do Senhor são que Ele é onisciente, onipresente, onipenetrante, 
poderoso; a causa de todas as causas, a Verdade Absoluta, o 
vatório de todos os prazeres, o reservatório de todo o conheci- 

, O todo-auspicioso e assim por diante. 
hu Maharaja desejou servir ao Senhor com a deusa da for- 
ja “mas este desejo não significa que ele estava situado na plata- 
de mãdhurya-rasa. A deusa da fortuna dedica-se a servir ao 
nhor na rasa de mãdhurya, amor conjugal. Embora ela tenha sua 
ção sobre o peito do Senhor, a deusa da fortuna, em sua 
jição como devota, sente prazer em servir'aos pés de lótus do 
or. Prthu Maharãja estava pensando somente nos pés de lótus 
nhor porque sua plataforma é de dasya-rasa, ou servidão ao 
r? Com o verso seguinte, aprenderemos que Prthu Maháraja 
pensando na deusa da fortuna como a mãe universal, jagan- 
»Consegientemente, não havia' possibilidade de ele competir 
Com ela na plataforma de mãdhurya-rasa: Não obstante, ele temia 
que ela pudesse sentir-se ofendida pelo fato de ele ocupar-se a ser- 
“viço do Senhor. Isto sugere que no mundo absoluto às vezes há 
gompetição entre servos no serviço ao Senhor, mas semelhante 
Competição é sem malícia. Nos mundos Vaikuntha, se um devoto 
“sobressai em seu serviço ao Senhor, os outros devotos não ficam 
Invejosos de seu: excelente serviço, mas, ao contrário, aspiram 

Chegar à plataforma daquele serviço. 


VERSO 28 


srta ter at 

ema refira fia | 
ata quo dias: 

a a Asiaa f TNR 


Jjagaj-jananyârh jagad-isa vaisasam 
syad eva yat-karmani nah samihitam 
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Kkarosi phalgv apy uru dina-vatsalah 
sva eva dhisnye 'bhiratasya kin tayá 


jagat-jananyám—na mãe do universo (Lakgmi); jagar-isa—ó 
Senhor do universo; vaisasam—ira; sydt—surja; eva—decerto; 
vat-karmani em cuja atividade; nah--meu; samihitam—desejo; ka- 
rosi—=Vós. considerais; phalgu—servigo insignificante; api--mesmo; 
uru—excelente; dina-vatsalah—fayoravelmente inclinado aos pobres; 
sve—próprio; eva—decerto; dhisnye—em Vossa opulência; abhi- 
ratasya—de alguém que é plenamente satisfeito; kim---que necessi- 
dade há; tayá—com ela. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, a deusa da fortuna, Lakgmi, é a mãe do 
universo, e ainda assim creio que ela há de ficar irada comigo 
devido a minha intromissão em seu serviço e a agir naquela plata- 
forma à qual ela está tão apegada, Todavia eu estou muito esperan- 
çoso que, mesmo que haja algum mal-entendido, Vós ficareis do 
meu lado, pois sois muito inclinado aos pobres e sempre engrande- 
ceis mesmo um serviço insignificante a Vós. Portanto, mesmo que 
ela fique irada, creio que isto não Vos prejudicará, porque sois tão 

auto-suficiente que podeis passar sem ela. 


SIGNIFICADO 

Mãe Laksmiji, a deusa da: fortuna, “é famosa por massagear 
sempre os pés de lótus do-Senhor-Nãráyana. Ela é uma esposa 
ideal porque cuida do Senhor Nãrãyaná-em todos os detalhes, Ela 
cuida, não apenas de Seus pés de lótus, como também dos afazeres 
domésticos do Senhor. Ela cozinha deliciosos alimentos para Ele, 
abana-O enquanto Ele come, unta-Lhe o rosto com polpa de sân- 
dalo e arruma Sua cama e poltronas na ordem exata. Dessa ma- 
neira, ela está sempre ocupada a serviço do Senhor, mal havendo 
alguma oportunidade para: qualquer outro devoto intrometer-se em 
Suas atividades diárias. Portanto, Prthu Maharaja estava quase 
certo de que sua intromissão no serviço da deusa da fortuna a irri- 
taria e faria com que ela ficasse irada com ele. Mas, por que deve- 
ria mác Laksmi, a máe do universo, ficar irada com um devoto 
insignificante como: Prthu Mahãraja? Nada disso era muito pro- 
vável. Todavia, Prthu Mahãrája, simplesmente para sua proteção 
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l, apelou ao Senhor que tomasse seu partido: Prthu Mahá- 
estava ocupado em realizar os rituais e sacrificios védicos ordi- 
jos de acordo com karma-kânda, ou atividades fruitivas. Porém, 
Senhor, sendo tão bondoso e magnânimo, estava disposto a 
over Prthu Maharája á fase perfectiva máxima da vida, ou 
o serviço devocional. 
indo uma pessoa realiza rituais e sacrifícios védicos, ela o faz 
elevar-se aos planetas celestiais. Ninguém pode qualificar-se 
voltar ao lar, voltar ao Supremo, por intermédio desses sacrifi- 
Contudo; o Senhor é tão bondoso que aceita o mais insignifi- 
dos serviços, e por isso afirma-se no Visnu Purâna que, 
indo os princípios de varnasrama-dharma, é possível satisfazer 
Senhor Supremo. Quando o Senhor fica satisfeito, o realizador 
sacrifícios é elevado à plataforma de serviço devocional. Por- 
tanto, Prthu' Maharaja esperava que seu insignificante serviço ao 
horseria aceito por Ele como sendo superior ao de Lakgmiji- A 
da fortuna chama-se caficalã (“inquieta”) por ser muito 
inquieta e'estar sempre indo e vindo. Assim, Prthu Maharaja indi- 
cou que, mesmo que éla fosse embora devido á ira, isto:náo preju- 
dicaria o Senhor Visnu, porque Ele é auto-suficiente e pode fazer 
jualquer coisa sem o auxílio de Laksmiji. Por exemplo: quando 
Garbhodakasayi Visnu gerou o Senhor Brahmã: de Seu umbigo, 
Ele não pediu qualquer ajuda a Lakgmiji, que estava sentada bem a 
Seu lado e massageava Seus pés de lótus. De um modo geral, para 
gerar um filho, o esposo fecunda a esposa e, no devido tempo, o 
filho nasce. Mas, no caso do nascimento do Senhor Brahma, Gar- 
bhodakasayi Visnu não fecundou Lakgmiji. Sendo auto-suficiente, 
“q'Senhor gerou Brahmã-de Seu próprio umbigo. Portanto, Prthu 
rája estava confiante de que, mesmo que a deusa da fortuna 
ficasse irada com ele, não haveria mal algum, nem para o Senhor 
para ele próprio. 


VERSO 29 


ARA TRA A RIAL 
qqr 

eau ma 
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bhajanty atha tvâm ata eva sâdhavo 
vyudasta-mãyã-guna-vibhramodayam 

bhavat-padânusmaranãd rte satârn 
nimittam anyad bhagavan na vidmahe 


bhajanti—eles adoram; atha— portanto; tvâm-—a Vós; atah eva— 
portanto; sâdhavah-—todos os santos; vyudasta—que dissipam; 
mãyã-guna-—os modos da natureza material; vibhrama—equívocos; 
udayam-— produzidos; bhavat — Vossos; pada-—pés de lótus; anusma- 
ranãt-— lembrando constantemente; rte—exceto; satâm-—de grandes 
santos; nimittam—razáo; anyat—outra; bhagavan—ó Suprema Per- 
sonalidade de Deus; na—náo; vidmahe—posso entender. 


TRADUÇÃO 
Grandes santos que são sempre liberados adotam Vosso serviço 
devocional porque somente através do serviço devocional pode 
alguém livrar-se das ilusões da existência material. Ó meu Senhor, a 
única razão pela qual as almas liberadas se refugiam a Vossos pés 
de lótus é que tais almas vivem pensando em Vossos pés. 


SIGNIFICADO 

De um modo geral, os karmis dedicam-se a atividades 'fruitivas 
emtroca de confortos corpóreos materiais. Os jfiânis, entretanto, 
estão desgostosos com as buscas de confortos materiais, Eles enten- 
dem que nada têm: a ver com este mundo material, sendo almas 
espirituais. Após a auto-realização, os jfiânis que são realmente 
maduros em seu conhecimento chegam a render-se aos pés de lótus 
do Senhor, como se afirma no Bhagavad-gitã (bahiinâr janmanâm 
ante); A auto-realização não é completa a menos que se chegue à 
plataforma devocional. Portanto, afirma-se no Srimad- Bhãgavatam 
que os dimárámas, auto-satisfeitos, estão livres de todas as conta- 
minações dos modos materiais da natureza. Enquanto alguém 
estiver afetado pelos modos da natureza material, especialmente por 
rajas e tamas, será muito cobiçoso e luxurioso e portanto ocupar- 
se-á em tarefas árduas, trabalhando dia e noite. Tal falso egoísmo 
transporta as pessoas de uma a outra espécie de vida, perpetua- 
mente, não havendo repouso em nenhuma espécie de vida. O jfiâni 
entende este fato e por isso pára de trabalhar e adota karma- 
sannyãsa. 
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Todavia, esta não é realmente a plataforma da satisfação. Após a 
calização, à sabedoria material do jfâni leva-o ao abrigo-dos 
é lótus do Senhor. Então ele fica satisfeito só de contemplar os 
de lótus do Senhor constantemente. Prthu Mahaãrája, portanto, 
ncluiu que pessoas liberadas que adotam o caminho devocional 
m'a meta última da vida; 'Se a liberação fosse o fim em si 
não haveria motivo para uma pessoa'liberada adotar ©! ser- 
o'devocional: Em outras palavras, à bem-aventurança transcen- 
derivada da auto-realização, conhecida como dimánanda, é 
insignificante na presença da bem-aventurança obtida do 
iço devocional aos pés de lótus do Senhor. Portanto, Prthu 
háraja concluiu que simplesmente ouviria as glórias do Senhor 
tantemente e assim absorveria sua mente nos: pés de lótus-do 
nhor: Esta é a perfeição máxima da vida. 


VERSO 30 


qa a AA 

A aa al 
ama astra: 

ai gu a sat afim Mel 


manye girar te jagatârh vimohinirh 
vararh vrnisveti bhajantam áttha yat 

vácá nu tantya yadi tejano “sitah 
katharh punah karma karoti mohitah 


= manye—considero; giram-— palavras; te— Vossas; Jagatám—para 
0: mundo: material; vimohinim—desconcertantes; varam-—bênção; 
va--aceitai; iti-—dessa maneira; bhajantam-—ao Vosso devoto; 
a-falastes; ' yat-—porque; 'vacã-—pelas afirmações: dos Vedas; 
s-decérto; tantya-—pelos laços; yadi—se; te—Vossos; janah—as 
em geral; asitah— não amarradas; katham-—como; punah— 
nte; karma—atividades fruitivas; karoti—executam; mo- 
estando enamoradas. 


TRADUÇÃO 
querido. Senhor, o que acabais de dizer ao Vosso devoto 
do é decerto muito desconcertante. Os atrativos que ofereceis 
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nos Vedas não são decerto apropriados para devotos puros. As 
pessoas em geral, atadas pelas palavras doces dos Vedas, ocupam-se 
repetidamente em atividades fruitivas, enamoradas dos resultados 
de suas ações. 


SIGNIFICADO 

Srila Narottama dasa Thakura, grande ácárya da Gaudiya- 
sampradãya, diz que quem é muito apegado às atividades fruitivas 
dos Vedas, a saber, karma-kânda e jfiâna-kânda, certamente está 
arruinado. Nos Vedas, há três categorias de atividades, conhecidas 
como karma-kânda (atividades fruitivas), jfiâna-kânda (pesquisas 
filosóficas) e upâsanã-kânda (adoração a diferentes semideuses para 
conseguir benefícios materiais). Aqueles que se dedicam a karma- 
kānda e a jriâna-kânda estão arruinados no sentido de que todos 
que estão presos na armadilha deste corpo material estão condena- 
dos, quer seja o corpo de um semideus, de um rei, de um animal 
inferior ou qualquer outro corpo. Os sofrimentos das três espécies 
de misérias da natureza material são os mesmos para todos. Cul- 
tivar conhecimento para entender a posição espiritual também é, 
em certo sentido, uma perda de tempo. Como a entidade viva é 
eterna parte integrante do Senhor Supremo, sua função imediata é 
ocupar-se em serviço devocional. Portanto, Prthu Mahãraja diz que 
o encanto das bênçãos materiais é outra-armadilha para enredar- 
nos neste mundo material: Deste modo, ele diz francamente ao 
Senhor que a concessão de bênçãos por parte do Senhor, sob a 
forma de amenidades materiais, certamente é causa de confusão. O 
devoto puro não está absolutamente interessado em bhukti ou 
mukti. 

Às vezes, o Senhor oferece bênçãos aos devotos neófitos que 
ainda não entenderam que amenidades materiais não os farão feli- 
zes No Caitanya-caritâmpta, o Senhor diz, portanto, que o devoto 
sincero que não é muito inteligente poderá pedir algum benefício 
material ao Senhor, mas o Senhor, sendo onisciente, geralmente 
náo dá: recompensas materiais, mas, ao contrário, tira quaisquer 
facilidades materiais desfrutadas por Seu devoto, de modo que, no 
final das contas, o devoto renda-se inteiramente a Ele. Em outras 
palavras, a oferta de bênçãos'sob a forma de lucro material nunca é 
auspiciosa parao devoto. As afirmações nos Vedas que oferecem 
elevação aos planetas celestiais em troca de grandes sacrifícios são 
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mplesmente desconcertantes. Portanto, no Bhagavad-gitã (2.42), o 
or diz: yam imarh puspitârh vacarn pravadanty avipascitah. A 
menos inteligente de homens (avipascitah), atraída pela lin- 

em florida dos Vedas, ocupa-se em atividades fruitivas para 
daí benefícios materiais. Assim, eles continuam, vida após 
ja,'sob diferentes formas corpóreas, a buscar mui e mui ardua- 


VERSO 31 


aaa a da aña 
ARA IS 
qa ara fa al 
ata a A 11221 


tvan-mãyayâddhã jana isa khandito 
yad anyad àsásta rtâtmano 'budhah 

yathá cared bala-hitar pita svayar 
tathã tvam evârhasi nah samihitum 


Wtvat—Vossa; mãyayã-—pela energia ilusória; addhã-—decerto; 
jas pessoas em geral; i£a—6 meu Senhor; khanditah— 
“separado; yat—porque; anyat-—outro; asâste—eles desejam; rta— 
atmanah—do eu; abudhah—sem a compreensão ade- 
quada; yathã—como; caret-—se ocuparia em; bãla-hitam—o bem- 
tar do filho; pitâ—o pai; svayam-— pessoalmente; rathã—do 
modo; tvam — Vossa Onipotência; eva—decerto; arhasi nah 
itum—por favor, atuai em meu beneficio. 


' TRADUÇÃO 
eu Senhor, devido à Vossa energia ilusória, todos os seres vivos 
é mundo material esqueceram-se de sua posição constitucional 
eira, e, por ignorância, vivem desejosos de felicidade material 
a forma de sociedade, amizade e amor. Portanto, por favor, não 
is que eu receba alguns benefícios materiais de Vós, mas, como 
ll, que não espera pelo pedido do filho, faz tudo para o benefí- 
0 filho, por favor, concedei-me qualquer coisa que julgais ser 

or para mim. 
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SIGNIFICADO 

É dever do filho depender do: pai:sem- pedir nadaa ele. O bom 
filho-tem fé que o pai sabe melhor como beneficiá-lo. Do -mesmo 
modo, o devoto-puro nada-pede ao Senhor para benefício material. 
Tampouco pede algo para benefício espiritual. O devoto puro é 
plenamente rendido aos pés de lótus do Senhor, que, por Sua vez, 
toma conta dele, como se afirma no Bhagavad-gitã (18.66): aha 
tvâm sarva-pâpebhyo moksayisyâmi. O pai sabe das necessidades 
do filho e as satisfaz, e o Senhor Supremo conhece as necessidades 
das entidades vivas e as satisfaz suntuosamente. Portanto, o Jsopa- 
nisad afirma que tudo neste mundo material é completo (púrnam 
idam). O problema é que, devido ao esquecimento, as entidades 
vivas criam exigências desnecessárias e se enredam em atividades 
materiais. O resultado é que não há fim para as atividades mate- 
riais, vida após vida. 

Estamos envolvidos por variedades de entidades vivas, e todos 
estão enredados em transmigrações € atividades, Para cumprirmos 
nosso dever, basta rendermo-nos à Suprema Personalidade de Deus 
e deixá-lO tomar conta de tudo, pois. Ele sabe o que é bom para 
nós. 

Portanto, Prthu Mahãraja diz ao Senhor que, como pai supremo, 
Ele pode optar por dar qualquer coisa que considere benéfica para 
Prthu: Mahãraja: Esta é a posição perfeita da entidade viva. Por- 
tanto, Sri Caitanya Mahãprabhu ensina-nos em Seu Siksastaka: 


na- dhana na janarh na sundarim 
kavitâm vã jagad-isa kâmaye 

mama janmani janmanisvare 
bhavatad bhaksir ahaituki tvayi 


“Ó Senhor Todo-Poderoso! Não desejo acumular riquezas, nem 
desejo desfrutar; de belas mulheres, nem quero um grande número 
de seguidores. Só quero Teu serviço devocional imotivado na minha 
vida, nascimento após nascimento.” 

A conclusão é que o/devoto puro. não deve aspirar obter algum 
benefício. material do serviço devocional, nem deve se deixar atrair 
por,atividades fruitivas ou especulação filosófica. Ele-deve sempre 
estar ocupado favoravelmente a serviço do Senhor, Esta é a per- 
feição máxima da vida. 


O aparecimento de Vignu na arena de sacrifício SI 


VERSO 32 
Aa sa 
suf gua fara 
E A AÑ A 
Reiet A da 
rat ata efa a GRA RR 


maitreya uvãca 
ity adi-rajena nutah sa visva-drk 
tam áha rájan mayi bhaktir astu te 
distyedrSi dhir mavi te krtã yaya 
mãyãrn madiyâri tarati sma dustyajâm 





maitreyah— Maitreya, o grande sábio; uvaca—falou; assim; 
adi-rajena—pelo rei original (Prthu); nutah—sendo adorado; sah— 
Ele (a Suprema Personalidade de Deus); visva-drk-—o vidente de 
todo o universo; tam—a: ele; dha—disse; rajan—Meu querido rei; 
mayi—a Mim; bhaktih—servigo devocional; astu—que seja; te— 
teu; distya—por boa fortuna; idréi—como estay dhih==inteligéncia; 
mayi—a Mim; te-—por ti; krra—tendo sido executado; yayá=pela 
qual; mãyâm-— energia: ilusória; madivâm-—Minhay tarati—cruza; 
sma-=decerto; dustyajâm —muito difícil de abandonar. 





TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya prosseguiu, dizendo que o Senhor, o 
vidente do universo, após ouvir a oração de Prthu Maharaja, 
dirigiu-Se ao rei: Meu querido rei, sê sempre abençoado, ocupando- 
teem Meu serviço devocional. Somente com tal pureza de propó- 
sito, como vejo a ti mesmo expressares mui inteligentemente, pode 
alguém cruzar a insuperável energia ilusória de mãyã. 


SIGNIFICADO 
Isto também confirma o Bhagavad-gitã, onde o Senhor afirm:: 
que a energia ilusória é insuperável. Ninguém pode transcender a 
energia ilusória de maya mediante atividades fruitivas, filosofia 
especulativa ou yoga mistica. O único meio de transcender a ener- 
gia ilusória € o servigo devocional, como o próprio Senhor afirm: 
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mãm eva ye prapadyante mãyâm etám taranti te (Bg. 7.14). Se 
alguém quer cruzar o oceano de existência material, não há outra 
alternativa além de adotar o serviço devocional. O devoto, por- 
tanto, não deve importar-se com 'nenhuma posição material, seja 
no céu ou no inferno, O devoto puro deve ocupar-se sempre a ser- 
viço do Senhor, pois esta é sua verdadeira ocupação, Quem sim- 
plesmente se mantém fiel a esta posição pode superar as estritas leis 
da natureza material. 


VERSO 33 


a E 
Ra A aan 


tat tvarh kuru mayâdistam 
apramattah prajâpate 

mad-âdesa-karo lokah 
sarvatrápnoti sobhanam 


tat—portanto; tvam—tu; kuru-—faze; mayd—por Mim; ádistam— 
o que é ordenado; apramattah—sem ser desorientado; prajá-pate— 
6-senhor dos cidadáos; mat—Minha; âdesa-karah-—que cumpre a 
ordem; lokah—qualquer pessoa; sarvatra—em toda a parte; dpnoti— 
obtém; $obhanam—toda a boa fortuna. 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei, é protetor dos cidadãos, de agora em diante 
cumpre Minhas ordens com: bastante cuidado e:não deixes que 
nada te desoriente. Qualquer pessoa que viva dessa maneira, sim- 
Plesmente cumprindo Minhas ordens fielmente, sempre encontrará 
boa fortuna em todo o mundo. 


SIGNIFICADO 
A essência da: vida. religiosa está em cumprir as ordens da 
Suprema Personalidade de Deus, e todo aquele que.o faça é perfei- 
tamente religioso. No, Bhagavad-gitã (18.65), o Supremo Senhor 
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Krsna diz que man-manã bhava mad-bhaktah: “Pensa sempre em 
Mim e torna-te Meu devoto.” Além disso, o Senhor diz que sarva- 
dharmán parityajya mám ekarh śaraņarh vraja: “Abandona toda a 
classe de ocupações materiais e simplesmente rende-te a Mim.” 
(Bg.18.66) Este é o princípio básico de religião. Qualquer pessoa 
que cumpra diretamente tal ordem da Personalidade de Deus é 
realmente religiosa. As outras pessoas são descritas como farsantes, 
pois muitas atividades executadas em todo o mundo em nome da 
religião não são realmente religiosas. Para quem cumpre a ordem 
da Suprema Personalidade de Deus, entretanto, só existe boa for- 
tuna em todo o mundo. 


VERSO 34 
PITA 


A a a daa! 


rd se UR 


maitreya uváca 
iti vainyasya rajarseh 
pratinandyãrthavad vacah 
pújito nugrhitvainarh 
gantur cakre 'cyuto matim 


maitreyah uváca—o grande sábio Maitreya continuou a' falar; 
iti—assim; vainyasya-—do filho do rei Vena (Prthu Maharaja); raja- 
rseh—do :rei santo; pratinandya—apreciando; artha-vat vacah—as 
oracóes, que eram muito significativas; pújitah—sendo adorado; 
anugrhitva—abengoando fartamente; enam—rei Prthu; gantum— 
ir-Se daquele lugar; cakre—resolveu; acyutah—o Senhor infalível; 
matim-—Sua mente. 


TRADUÇÃO 
O grande santo Maitreya disse a Vidura: A Suprema Persona- 
lidade de Deus apreciou amplamente as significativas orações de 
Mahãrãja Prthu. Assim, após ser devidamente adorado pelo rei, o 
Senhor abençoou-o e decidiu partir. 
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SIGNIFICADO 

Sáo muito importantes neste verso as palavras pratinandyar- 
thavad vacah, as quais indicam que o Senhor apreciou as orações 
muito significativas do rei. Quando um devoto ora ao Senhor, não 
é para pedir benefícios materiais, mas para pedir ao Senhor que 
mereça o Seu favor; ele ora para que possa continuar ocupado a 
serviço dos pés de lótus do Senhor, nascimento após nascimento. 
Portanto, o Senhor Caitanya usa as palavras mama janmani jan- 
mani, que significam “nascimento após nascimento”, pois o devoto 
nem sequer está interessado em parar a repetição de nascimentos. 
O Senhor e o devoto aparecém neste mundo' material nascimento 
após nascimento, porém, tais nascimentos são transcendentais. No 
Quarto Capítulo do Bhagavad-gitã, o Senhor informou a Arjuna 
que tanto Ele quanto Arjuna haviam passado por muitos e muitos 
nascimentos anteriormente, mas o Senhor lembrava-Se de todos os 
Seus, ao passo que Arjuna os havia esquecido. O Senhor e Seus 
devotos íntimos aparecem muitas vezes para cumprir a missão do 
Senhor, mas, como semelhantes nascimentos são transcendentais, 
eles não são acompanhados pelas condições miseráveis de um nas- 
cimento material, sendo, portanto, chamados de divya, transcen- 
dentais. 

É preciso entender o nascimento transcendental do Senhor e do 
devoto. O propósito de o Senhor nascer é estabelecer o serviço 
devocional, que é o sistema perfeito de religião, e o propósito do 
nascimento de um devoto é difundir o mesmo sistema de religião, 
ou'o culto de bhakti, em todo o mundo. Prthu Mahãrája era uma 
encarnação do poder do Senhor para espalhar oculto de bhakti, e 
o Senhor:abençoou-o para que permanecesse fixo em sua posição. 
Assim, quando o rei recusou-se a aceitar qualquer bênção material, 
o Senhor apreciou muito esta recusa. Outra palavra significativa 
neste verso é acyuta, que significa “infalível”. Embora o Senhor 
apareça neste mundo material, não deve jamais ser considerado 
uma das almas condicionadas, que são todas falíveis. Ao aparecer, 
o Senhor permanece em Sua posição constitucional, não contami- 
nada pelos modos da natureza material, e por isso, no Bhagavad- 
gitã, o Senhor expressa a qualidade de Seu aparecimento como 
ãtma-mãyayã, “realizado pela potência interna”. Por ser infalível, o 
Senhor não é forçado pela natureza material a nascer neste mundo 
material. Ele aparece a fim de restabelecer a ordem perfeita dos 
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princípios religiosos e a fim de eliminar a influência demoníaca na 
sociedade humana. 


VERSOS 35—36 


afim: 1 
PRA ateh: at gente Rat MIM 
rm a aaa | 
ankan aq a Apaga: NII 


devarsi-pitr-gandharva- 
siddha-cárana-pannagáh 

Kkinnarapsaraso martyáh 
khagã bhútány anekasah 


yajñesvara-dhiya rajñá 
vág-vinañjali-bhaktitah 

sabhajita yayuh sarve 
vaikunthánugatás tatah 


deva--os semideuses; rsi=0s' grandes sábios; pitr-—habitantes 
de Pitrloka; gandharva—habitantes de Gandharvaloka; siddha— 
habitantes de Siddhaloka; cdrana—habitantes de Cáranalok: 
pannagãh-—habitantes dos planetas onde vivem as serpentes; kin- 
nara—habitantes dos planetas Kinnara; apsarasah—habitantes de 
Apsaroloka; martyah—habitantes dos planetas terrestres; khagah— 
pássaros; bhútâni—outras entidades vivas; anekasah—muitas; 
yajña-isvara-dhiya—com a inteligência perfeita de considerá-los 
como parte integrante do Senhor Supremo; rãjfiã-=pelo rei; vak— 
com palavras doces; vitra—riqueza; añjali—com as mãos postas; 
bhaktitah==em espírito de servigo' devocional; sabhajitah—sendo 
devidamente adorado; yayuh—foram-se; sarve—todos; vaikuntha— 
da'Suprema Personalidade de Deus, Visnu; anugatah—seguidores; 
ratah-—daquele lugar. 








TRADUÇÃO 
O rei Prthu adorou os semideuses, os grandes sábios, os ha- 
bitantes de Pitrloka, os habitantes de Gandharvaloka e os de 
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Siddhaloka, Cãranaloka, Pannagaloka, Kinnaraloka, Apsaroloka, 
dos planetas terrestres e dos planetas dos pássaros. Adorou, 
também, muitas outras entidades vivas que se apresentaram na 
arena do sacrifício. Com as mãos postas, ele adorou-os todos, bem 
como a Suprema Personalidade de Deus e os associados pessoais do 
Senhor, oferecendo-lhes palavras doces e tanta riqueza quanta 
possível. Após esta função, todos regressaram a suas respectivas 
moradas, seguindo os passos do Senhor Visqu. 


SIGNIFICADO 

Na moderna sociedade supostamente científica prevalece a idéia 
de que não há vida em outros planetas, mas que somente nesta 
Terra existem entidades vivas com: inteligência e conhecimento 
científico. Os textos védicos, entretanto, não aceitam esta teoria 
tola. Os seguidores da-sabedoria védica têm plena noção de vários 
planetas habitados por uma variedade de entidades vivas, tais como 
os semideuses, os sábios, os Pitãs, os Gandharvas, os Pannagas, os 
Kinnaras, os Cáranas, os Siddhas e as Apsarás. Os Vedas infor- 
mam que em todos os planetas — não apenas dentro deste céu 
material, como também no céu espiritual — há variedades de enti- 
dades vivas. Embora todas estas entidades vivas tenham a mesma 
natureza espiritual, sendo qualitativamente iguais à Suprema Per- 
sonalidade de Deus, elas têm variedades de corpos devido ao fato 
de'a alma espiritual ser corporificada pelos oito elementos mate- 
riais, asaber, terra; água, fogo, ar, céu, mente, inteligência e falso 
ego. No mundo espiritual, contudo, não existe semelhante distinção 
entre o corpo e o corporificado. No mundo material, manifestam-se 
aspectos distintivos em diferentes classes de corpos nos diversos 
planetas. A literatura védica dá-nos plena informação de que em 
cada um dos planetas, tanto os materiais quanto os espirituais, 
existem entidades vivas de inteligência variada. A Terra é um dos 
planetas do sistema planetário Bhúrloka. Há seis sistemas planetá- 
rios acima de Bhúrloka e sete sistemas planetários abaixo dele. 
Portanto, o universo inteiro é conhecido como caturdasa-bhuvana, 
indicando que ele tem catorze diferentes sistemas planetários. Além 
dos sistemas planetários existentes no céu material, há outro céu, 
conhecido como paravyoma, ou o céu espiritual, onde os planetas 
são espirituais. Os habitantes desses planetas ocupam-se em varieda- 
des de serviço amoroso à Suprema: Personalidade de Deus, as quais 
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incluem diferentes rasas, ou relações, a saber, dãsya-rasa, sakhya- 
rasa, vãtsalya-rasa, mâdhurya-rasa e, acima de todas, parakiya- 
rasa. Esta parakiya-rasa, ou amor extraconjugal, prevalece em 
Krsnaloka, onde vive o Senhor Krsna. Este planeta também é 
chamado Goloka Vyndãvana, e, embora o Senhor Krsna viva lá 
perpetuamente, Ele também Se expande em milhões e trilhões de 
formas. Sob uma de tais formas, Ele aparece neste planeta mate- 
rial, num local específico conhecido como Vrndávana-dhâma, onde 
Ele manifesta Seus passatempos originais de Goloka Vrndãvana- 
dháma no céu espiritual-a fim de atrair as almas condicionadas de 
volta ao lar, de volta ao Supremo. 


VERSO 37. 


RR a: AAA AA: | 
aa SA A EA MR! 


bhagaván api rajarseh 
sopadhyayasya cácyutah 

harann iva'mano 'musya 
sva-dháma pratyapadyata 


bhagavân—a Suprema: Personalidade de Deus; api—também; 
raja-rseh—do rei santo; sa-upadhyayasya—juntamente com todos 
os sacerdotes; ca—também;-acyutah-—o Senhor infalível; haran— 
cativando; iva—de fato; manah—a mente; amusya—dele; sva- 
dháma—A Sua morada; pratyapadyata—regressou.: 


TRADUÇÃO 
A infalível Suprema Personalidade de Deus, tendo cativado as 
mentes do rei e dos sacerdotes ali presentes, regressou à Sua mora- 
da no céu espiritual. 


SIGNIFICADO 
Por ser plenamente espiritual, a Suprema Personalidade de Deus 
pode descer do céu espiritual sem mudar-de corpo, e deste modo 
Ele'é conhecido como acyuta, ou infalível. Entretanto, quando uma 
entidade viva cai nó mundo material, ela é forçada a aceitar um 
corpo material, e por-isso, sobsua-corporificação material, não 
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pode ser chamada de acyuta. Por cair de sua verdadeira ocupação a 
serviço do Senhor, a entidade viva obtém um corpo material para 
sofrerou tentar desfrutar nas miseráveis condições de vida material. 
Portanto, a entidade viva caída é cyuta, ao passo que o Senhor é 
chamado de acyuta. O Senhor resultou atrativo para todos — não 
só para o rei mas também para a-ordem sacerdotal, tão apegada à 
realização de rituais védicos. Como o Senhor é todo-atrativo, Ele 
chama-Se Krsna, ou seja, “Aquele que atrai a todos”. O Senhor 
apareceu na arena sacrificatória de Mahãrája Prthu como Ksiroda- 
kasayi Vignu, que é uma expansão plenária do Senhor Krsna. Ele é 
a segunda encarnação de Karanodakasãyi Vignu, que é a origem da 
criação material e que Se expande como Garbhodakasayi Visnu, o 
qual entra em cada um dos universos. Ksirodakasayi Vignu é um 
dos purusas que controlam os modos materiais da natureza. 


VERSO 38 


A A A AA | 
qa al a agi RÅ NCN 


adrstâya namaskrtya 
nrpah'sandarsitâtmane 

avyaktâya ca devânârh 
deváya sva-purarh yayau 


adrsráya—aquele que está além:do alcance da visáo material; 
namah-krtya—prestando reverências; nrpah—o rei; sandarsita— 
revelou; ãtmane—à Alma Suprema; avyaktâya-—que está além da 
manifestação do:mundo material; ca—também; devánam—dos semi- 
deuses; devaya—ao Senhor Supremo; sva-puram—à sua própria 
casa; yayau-— retornou. 


TRADUÇÃO 
Então, o rei Prthu prestou suas respeitosas reverências à Supre- 
ma Personalidade de Deus, que é o Senhor Supremo de todos os 
semideuses. Apesar de não ser um objeto de visão material, o 
Senhor revelou-Se aos olhos de Mahãraja Prthu. Após prestar 
reverências ao Senhor, o rei retornou a seu lar. 
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SIGNIFICADO 

O Senhor Supremo não é visível aos olhos materiais, porém, 
quando os sentidos materiais são empregados no transcendental 
serviço amoroso ao Senhor e são assim purificados, o Senhor 
revela-Se à visão do devoto. Avyakta significa “manifesto”. Em- 
bora o mundo material seja criação da Suprema Personalidade de 
Deus, Ele não Se manifesta aos olhos materiais. Mahãrãja Prthu, 
contudo, desenvolveu olhos espirituais através de seu serviço devo- 
cional puro. Descreve-se o Senhor aqui, portanto, como sandar- 
Sitâtmã, pois Ele Se revela à visão do devoto, apesar de não ser 
visível aos olhos comuns. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do 
Quarto Canto, Vigésimo Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, inti- 
tulado “O aparecimento do Senhor Vignu na arena de sacrifício 
de Mahārāja Prthu.” 











CAPÍTULO VINTE E UM 


Instruções de Mahãraja Prthu 


VERSO 1 
J sma 


AnA: aba: aña: | 
e: : 
agii a a QUA 
maitreya uvāca 
mauktikaih kusuma-sragbhir 
dukúlaih svarna-toranaih 

mahá-surabhibhir dhúpair 

manditarh tatra taira vai 






















maitreyah uvāca—o grande sábio Maitreya continuou a falar; 
mauktikaih— com pérolas; kusuma-—de flores; sragbhih—com guir- 
landas; dukúlaih—tecidos; svarna-—dourados; toranaik-—com. por- 
tões; mahã-surabhibhih-—muito perfumada; dhúpaih-—com incenso; 
manditam—decorada; tatra tatra=toda a parte; vai—decerto. 









TRADUÇÃO 

O grande sábio Maitreya disse a Vidura: Ao entrar o rei em sua 
cidade, ela estava mui belamente decorada para recebé-lo com péro- 
las, guirlandas de flores, belos tecidos e portões dourados, e toda a 
cidade estava perfumada com incenso muito fragrante. 











SIGNIFICADO 

A verdadeira opulência provém de dádivas naturais tais como 
ouro, prata, pérolas, pedras preciosas, flores frescas, árvores € teci- 
dos. de seda. Assim, a civilização védica recomenda opulência e 
decoração com essas dádivas naturais da Suprema Personalidade de 
Deus. Essa opulência imediatamente muda as condições mentais, e 
toda a atmosfera espiritualiza-se. A capital do rei Prthu foi enfei- 
tada com essas decorações muito opulentas. 
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VERSO 2 


AAA | 
JOR NN 


candanáguru-toyardra- 
rathyá-catvara-márgavat 

puspaksata-phalais tokmair 
lajair arcirbhir arcitam 


candana—sándalo; aguru—um tipo de erva fragrante; toya—a 
água de; ârdra—borrifado com; rathyã--um caminho destinado a 
quadrigas; catvara— pequenos parques; mãrgavat—veredas; puspa— 
flores; aksata—frescas; phalaih—pelas frutas; tokmaih—minerais; 
lajaih—cereais molhados; arcirbhih—=por lamparinas; arcitam— 
decorada. 

TRADUÇÃO 

Com perfume destilado de sândalo e da erva aguru borrifou-se 
tudo: as veredas, as estradas e os pequenos parques por toda a 
cidade, e, em toda a parte, havia decorações de frutas frescas, 
flores, cereais molhados, vários minerais e lamparinas, tudo ofere- 
cido como parafernália auspiciosa. 


VERSO 3 


aaa: nd: RA | 
AMG ea: NN 


savrndaih kadali-stambhaih 
púga-potaih pariskriam 

taru-pallava-malabhih 
sarvatah samalankrtam 


sa-vpndaih—juntamente com frutas e flores; kadali-stambhaih— 
pelos caules de bananeiras; puga-potaih—por grupos de animais 
novos e por procissões de elefantes; pariskrtam-—muito bem limpa; 
taru—plantas novas; pallava—folhas novas de mangueiras; mālā- 
bhih—por guirlandas; sarvatah—toda a' parte; samalankrtam— 
muito bem decorada. 
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TRADUÇÃO 
Nos cruzamentos das ruas havia cachos de frutas e ramalhetes de 
flores, bem como caules’de bananeiras e ramos de noz de betel. 
Todas essas decorações dispostas em toda a parte tornavam tudo 
muito atrativo. 


VERSO 4 


rd AS APTA: 
argent ALGA: 


prajás tam dipa-balibhih 
sambhrtasesa=mangalaih 

abhiyur mrsta-kanyãs ca 
mrsta-kundala-manditah 


prajah-—cidadãos; tam-—a ele; dipa-balibhih-—-com lamparinas; 
sambhrta-—equipados- com; asesa--ilimitados; mañgalaih—artigos 
auspiciosos; abhivuh--adiantaram-se-para dar as boas-vindas; 
mrsta—com belo brilho corpóreo;-kanyãh-ca—e mocinhas soltei- 
ras; mrsta—colidindo com; kundala--brincos; manditâh—estando 
adornados com. 


TRADUÇÃO 
Quando o rei atravessou o portão da cidade, todos os cidadãos 
receberam-no com muitos artigos auspiciosos como lamparinas, 
flores e iogurte. O rei também foi recebido por muitas e lindas 
mocinhas solteiras, cujos corpos estavam adornados com: vários 
enfeites, especialmente com brincos que tilintavam uns contra os 
outros. 


SIGNIFICADO 
O oferecimento de produtos naturais tais como nozes de betel, 
bananas, trigo recém-colhido, arroz, iogurte e vermelhão, transpor- 
tādos pelos: cidadãos € espalhados por toda: a cidade, são artigos 
muito auspiciosos, segundo a civilização védica, para a recepção de 
um: visitante importante tal como: um noivo; rei-ou mestre espiri- 
tual. Da mesma forma, é auspiciosa uma: recepção de boas-vindas 
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oferecida por mocinhas solteiras que sáo limpas interna e externa- 
'mente'e se vestem com boas roupas e adornos. Kumáãri, ou moci- 
nhas solteiras que não foram tocadas por qualquer pessoa do sexo 
oposto, são membros auspiciosos da sociedade. Mesmo hoje em 
dia, na sociedade hindu, as famílias mais conservadoras não permi- 
tem que mocinhas solteiras saiam livremente ou se misturem com 
rapazes. Elas são protegidas com muito cuidado pelos pais en- 
quanto solteiras. Após o casamento, são protegidas por seus jovens 
esposos. E, quando ficam idosas, são protegidas por seus filhos. 
Assim protegidas, as“ mulheres, como uma classe, permanecem 
sempre uma auspiciosa fonte de energia para o homem. 


VERSO 5 


RG aa A 
fia ad De aaa aa MIM 


sankha-dundubhi-ghosena 
brahma-ghosena cartvijám 

vivesa bhavanam virah 
stiiyamãno gata-smayah 


sañkha—búzios; dundubhi—timbales; ghosena—pelo som de; 
brahma—védico; ghosena—canto; ca—também; rtvijam—dos sacer- 
dotes; vivesa—entrou; bhavanam—no0 palácio; virah—o rei; stúya- 
mánah—sendo adorado; gata-smayah—sem orgulho. 


TRADUÇÃO 
Quando o rei entrou no palácio, búzios e timbales ressoaram, 
sacerdotes cantaram mantras védicos e recitadores profissionais ofe- 
receram diferentes orações. Mas, apesar de toda esta cerimônia 
para dar-lhe as boas-vindas, o rei não se sentiu nem um pouco 
orgulhoso. 


SIGNIFICADO 
A recepção dada ao rei era cheia de opulências, todavia, ele não 
ficou orgulhoso, Afirma-se, portanto, que as grandes personali- 
dades, poderosas e: opulentas, nunca ficam orgulhosas, e dá-se o 
exemplo de uma árvore cheia de frutos e flores que não permanece 
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ereta, orgulhosamente, mas, ao contrário, pende para baixo, mos- 
trando submissão. Tal é o sinal do maravilhoso caráter de grandes 
personalidades. 


VERSO 6 


qa GEMA qa qa ET 
direita a: Pra: 


pajitah pújayám ása 
tatra tatra mahā-yaśāh 
paurāñ jānapadārıs târhs tãn 
pritah priya-vara-pradah 


pajitah—sendo adorado; pújaydm āsa—ofereceram adoração; 
tatra tatra—aqui e ali; maha-yasah—com um passado de grandes 
atividades; paurdn—os homens nobres da cidade; jâna-padân— 
cidadãos comuns; tân tân--dessa maneira; pritah—estando satis- 
feito; priya-vara-pradah-=estava: pronto a oferecer-lhes todas as 
bênçãos. 


TRADUÇÃO 
Tanto os cidadãos importantes quanto os cidadãos comuns 
deram suas sinceras boas-vindas ao rei, e ele também concedeu- 
lhes as bênçãos que desejavam. 


SIGNIFICADO 

Reis responsáveis sempre foram acessíveis a seus cidadãos: De 
um modo geral, os cidadãos, importantes ou comuns, aspiravam 
todos a ver o rei e receber suas bênçãos. O rei sabia disto, e por 
isso, sempre que se encontrava com os cidadãos, imediatamente 
satisfazia seus desejos ou mitigava seus pesares. À luz desses relacio- 
namentos, uma monarquia responsável é melhor do-que um go- 
verno supostamente democrático, que não se sente responsável em 
mitigar os padecimentos dos cidadãos, incapazes de se encontrarem 
pessoalmente com o líder executivo supremo. Em monarquias 
responsáveis, os cidadãos não tinham queixas contra o governo, €, 
mesmo que as tivessem, podiam aproximar-se diretamente do rei 
para imediatamente verem satisfeitas as suas necessidades. 
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VERSO 7 


A RARA 
al 
aaa a: 
mha fonek E RON 


sa evam ádiny anavadya-cestitah 
karmáni bhúyamsi mahán mahattamah 

kurvan $asasavani-mandalarn yasah 
sphita nidhayaruruhe pararh padam 


sah—rei Prthu; evam—assim; ádini—desde o começo; anava- 
dya—magnánimo; cestitah—realizando vários trabalhos; karmáni— 
trabalho; bhúyamsi—repetidamente; mahán— grande; mahat- 
tamah-—maior que o maior; 'kurvan—realizando; $asasa—gover- 
nou; avani-mandalam—a superfície: da Terra; yasah—reputagio; 
sphitam—muito difundida; nidhaya—alcangando; druruhe—4oi ele- 
vado; param padam—aos pés de lótus do Senhor Supremo. 


TRADUÇÃO 

O rei Prthu era maior que as maiores almas e portanto adorável 
para todos. Ele realizou muitas atividades gloriosas governando a 
extensão do mundo e era sempre magnânimo. Após alcançar tão 
grande sucesso e uma reputação que se espalhava por todo o uni- 
verso, ele finalmente obteve os pés ide lótus da Suprema Personali- 
dade de Deus. 

SIGNIFICADO 

Um rei ou líder executivo responsável tem muitos deveres de 
grande responsabilidade para cumprir no governo dos cidadãos. O 
dever mais importante do monarca ou do governo é realizar vários 
sacrifícios, conforme. prescrevem-os- textos: védicos. O -próximo 
dever do; rei é cuidar para que todos os cidadãos cumpram os 
deveres: prescritos de sua comunidade em particular: É dever do rei 
cuidar para que todos-cumpram perfeitamente os deveres prescritos 
para as divisões varna e ãsrama da sociedade. Além disso, como o 
rei Prthu exemplificou, o rei deve cultivar a terra para a maior 
produção possível de grãos alimentícios. 
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Há diferentes classes de grandes personalidades —algumas 
grandes personalidades sáo no grau positivo, outras no compara- 
tivo e outras no superlativo — mas o rei Prthu excedeu a todas elas. 
Portanto, ele é descrito aqui como mahat-tamah, maior que o 
maior. Maháraja Prthu era um ksatriya, e cumpriu seus deveres de 
kşatriya perfeitamente. Do mesmo modo, os bráhmanas, vaisyas e 
śūdras podem desempenhar seus respectivos deveres perfeitamente e 
assim, no finzinho da vida, serem: promovidos ao mundo`transcen- 
dental, que se chama pararh padam. Só é possivel alcançar pararh 
padam, ow os planetas Vaikuntha, através do serviço devocional. A 
região do Brahman impessoal também é chamada parah padam, 
mas, a não ser que nos apeguemos à Personalidade de Deus, somos 
forçados a cair novamente da posição parar padam impessoal ao 
mundo material. Afirma-se, portanto, que druhya krechrena pararh 
padarh tatah: os impersonalistas esforçam-se mui arduamente para 
alcançar pararh padam, ou-o brahmajyoti impessoal, mas, infeliz- 
mente, estando desprovidos: de uma relação com'a Suprema Per- 
sonalidade de Deus, eles:caem de novo no mundo material. Se 
alguém voa no espaço exterior, pode subir muito alto, mas, a menos 
que alcance algum planeta, tem que retornar à Terra, Do mesmo 
modo, como os impersonalistas que alcançam o pararh padam do 
brahmajyoti impessoal não entram nos planetas Vaikuntha, eles 
descem de novo a este mundo material, onde se refugiam em um 
dos planetas materiais. Mesmo que alcancem Bráhmaloka, ou 
Satyaloka, todos esses planetas estão situados no mundo material. 


VERSO 8 
qa sis 
aña a aa 
Mara 
SU AAA: RA E 
AQUÍ E aaa lN 
sūta uvāca 
tad adi-rajasya yaso vijrmbhitam 
gunair asesair gunavat-sabhajitam 
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ksatta maha-bhagavatah sadaspate 
kausáravitn práha grnantam arcayan 


sútah uváca—Súta Gosvámi disse; tat—esta; Adi-rajasya—do rei 
original; yasah—reputacáo; vijirmbhitam—altamente qualificado; 
gunaih—por qualidades; asesaih—ilimitadas; guna-vat—adequa- 
damente; sabhajitam—sendo louvado; ksatta—Vidura; maha- 
bhagavatah—o grande e santo devoto; sadah-pate—líder dos grandes 
sábios; kausáravim—a Maitreya; praha—disse; grnantam—enquan- 
to falava; arcayan—prestando as mais respeitosas reverências. 


TRADUÇÃO 
Súta Gosvâmi prosseguiu: Ó Saunaka, líder dos grandes sábios, 
após ouvir Maitreya falar sobre as diversas atividades do rei Prthu, 
o rei original, que era plenamente qualificado, glorioso e ampla- 
mente louvado em todo o mundo, Vidura, o grande devoto, adorou 
Maitreya Rşi com muita submissão e perguntou-lhe o seguinte: 


VERSO 9 
far sa 


Asa aga | 
faagaioi a 1 


vidura uvãca 
so 'bhisiktah prthur viprair 
labdhásesa-surarhanah 
bibhrat sa vaisnavam tejo 
báhvor yabhyâm dudoha gam 


vidurah uvaca—Vidura disse; sah—ele (rei Prthu); abhisiktah— 
quando elevado ao trono; prihuh—rei Prthu; vipraih—pelos grandes 
sábios e bráhmanas; labdha—obteve; asesa—inúmeros; sura-arha- 
nah—presentes dos semideuses; bibhrat—expandindo; sah—ele; 
vaisnavam—que recebeu através do Senhor Visnu; tejah—forga; 
bahvoh—bragos; yabhyam—com os quais; dudoha—explorou; 
gám—a Terra. 
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TRADUÇÃO 
Vidura disse: Meu querido bráhmana Maitreya, é muito edifi- 
cante inteirar-se de que o rei Prthu foi elevado ao trono pelos 
grandes sábios e brihmanas. Todos os semideuses deram-lhe inú- 
meros presentes, e ele também expandiu sua influência ao receber 
força pessoalmente do Senhor Visnu: Assim, ele desenvolveu muito 
a Terra. 


SIGNIFICADO 

Como Prthu Maharaja era uma encarnação dotada de poder do 
Senhor Vignu e era naturalmente um grande devoto Vaisnava do 
Senhor, todos os semideuses estavam satisfeitos com ele e deram-lhe 
diferentes presentes para ajudá-lo no exercício do poder real, e os 
grandes sábios e pessoas santas também reuniram-se em sua coroa- 
ção. Assim abençoado por eles, ele governou a Terra je explorou 
seus recursos para a maior satisfação do povo. Isto já foi explicado 
nos capítulos anteriores, que tratam das atividades do rei Prthu. 
Como ficará evidente no verso seguinte, todo o lider executivo do 


estado deve seguir os passos de Mahārāja Prthu ao governar seu 
reino. Independentemente de o chefe executivo ser rei ou presi- 
dente, ou de o governo ser monárquico ou democrático, este pro- 
cesso é tão perfeito que, se for seguido, todos tornar-se-ão felizes, e 
assim será muito fácil para todos prestar serviço: devocional à 
Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 10 
a añ a aña 
AAA | 
A aa sa am 
aÑ TA o 


ko nv asya kirtirh na $rnoty abhijño 
yad-vikramocchistam asesa-bhúpah 

lokah sa-pála upajivanti kamam 
adyapi tan me vada karma $uddham 
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kah—quem; nu—mas; asya—rei Prthu; kirtim—atividades glorio- 
sas; na $rnoti—náo ouve; abhijñah—inteligente; yat—sua; vikra- 
ma—bravura; ucchistam—restos; asesa—inúmeros; bhúpah—reis; 
lokah—planetas; sa-palah—com seus semideuses; upajivanti 
ganham a subsistência; kāmam—objetos desejados; adya api—até 
isto; tat—isto; me—a mim; vada—por favor, fala; karma—ativi- 
dades; $uddham—auspiciosas. 


TRADUCAO 
Prthu Maharája era táo grandioso em suas atividades e magná- 
nimo em seu método de governar que todos os reis e semideuses dos 
vários planetas ainda seguem seus passos. Quem, então, não pro- 
curará ouvir sobre suas gloriosas atividades? Desejo ouvir cada vez 
mais sobre Prthu Maháãrãja porque suas atividades são muito pie- 
dosas e auspiciosas. 


SIGNIFICADO 

Ouvindo repetidas vezes sobre Prthu Maháraja, o santo Vidura 
tencionava estabelecer um exemplo para os reis e chefes executivos 
comuns, que devem sentir-se inclinados a ouvir repetidamente sobre 
as atividades de Prthu Mahãrája a fim de também serem capazes de 
governar seus “reinos ou estados mui lealmente, para a paz e 
prosperidade do povo. Infelizmente, no momento atual, ninguém se 
importa em ouvir sobre Maháraja Prthu ou em seguir seus passos; 
portanto, nenhuma nagáo no mundo é feliz ou progressiva na com- 
preensáo espiritual, embora esta seja a única meta ou objetivo da 
vida humana. 


VERSO 11 

fa sam 
TERA AAA l 
aen JA AA gafea 11? 


maitreya uvāca 
gañga-yamunayor nadyor 
antará ksetram ávasan 
arabdhán eva bubhuje 
bhogán punya-jihasayá 
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maitreyah uvāca—o grande santo Maitreya disse; garigã—o rio 
Ganges; yamunayoh—do rio Yamunã; nadyoh-—dos dois rios; an- 
tará—entre; ksetram—a terra; dvasan—vivendo ali; drabdhán— 
destinada; eva—como; bubhuje-=desfrutava; bhogân—fortunas; 
punya—atividades piedosas; jihásaya—com: o propósito de reduzir. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio e santo Maitreya disse a Vidura: Meu querido 
Vidura, o rei Prthu viveu na região entre os dois grandes rios 
Ganges e Yamunã. Por ser muito opulento, parecia que estava des- 
frutando da fortuna a ele destinada a fim de reduzir os resultados de 
suas atividades piedosas passadas. 


SIGNIFICADO 

Os termos “piedoso” e “ímpio” são aplicáveis apenas em referên- 
cia às atividades de um ser vivo comum. Porém, Maháraja Prthu 
era uma encarnação diretamente dotada de' poder pelo Senhor 
Visnu; portanto, ele não estava sujeito às reações de atividades pie- 
dosas ou impiedosas. Como já explicamos anteriormente, quando 
um ser vivo é especificamente dotado’ dè poder pelo Senhor: Su- 
premo para agir com um objetivo em particular, ele chama-se 
Saktyâvesa-avatãra. Prthu Mahãrãja era, não apenas um śaktyāveśa- 
avatāra, como também um grande devoto: O devoto não está sujeito 
às reações resultantes de atos passados; O Brahma-sarnhitã afirma 
que karmáni nirdahati kintu ca bhakti-bhajam: a Suprema Persona- 
lidade de Deus anula os resultados de atividades passadas piedosas 
ou impiedosas dos devotos. As palavras ãrabdhân eva significam 
“como que alcançadas mediante atividades passadas”, mas, no caso 
de Prthu Maharaja, náo havia possibilidade de reação a atos passa- 
dos, e deste modo a palavra eva é usada aqui para indicar compa- 
ração com as pessoas comuns. No Bhagavad-gitã, o Senhor diz: 
avajananti má miidhãh. Isto significa que às vezes as pessoas 
confundem uma encarnação da Suprema Personalidade de Deus 
com um homem comum. A Divindade Suprema, Suas encarnações 
ou Seus devotos podem se fazer passar por homens comuns, mas 
não: devem jamais ser considerados assim. Tampouco deve um 
homem comum, não apoiado pelas afirmações autorizadas dos 
gâstras e dos acãryas, ser aceito como encarnação ou devoto. 
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Apoiado na evidência dos $astras, Sanátana Gosvámi percebeu que 
o Senhor Caitanya Maháprabhu era uma encarnação direta de 
Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, embora o Senhor Caita- 
nya nunca tivesse revelado o fato. Portanto, recomenda-se geral- 
mente que não se encare o ācārya, ou guru, como um homem 
comum. 

VERSO 12 


ARA: ROA 
AAT MARRA: NRN 


sarvatrāskhalitādeśah 
sapta-dvipaika-danda-dhrk 

anyatra brahmana-kulad 
anyatrácyuta-gotratah 


sarvatra—Ñtoda a parte; askhalita—irrevogável; adesah—ordem; 
sapta-dvipa—sete ilhas; eka-—-um; danda-dhrk-—o governante que 
porta o cetro; anyatra—exceto; bráhmana-kulat—bráhmanas e 
pessoas santas; anyatra—exceto; acyuta-gotratah—descendentes da 
Suprema Personalidade de Deus (Vaisnavas). 


TRADUÇÃO 
Maharája Prthu era um rei sem rival e possuía o cetro para 
governar todas as sete ilhas na superfície do globo. Ninguém podia 
desobedecer às suas ordens irrevogáveis, com exceção das pessoas 
santas, dos bráhmanas e dos descendentes da Suprema Personali- 
dade de Deus [os Vaisnavas]. 


SIGNIFICADO 

Sapta-dvipa refere-se:ás sete grandes ilhas ou continentes na 
superfície do globo: (1) Ásia, (2) Europa, (3) África, (4) América do 
Norte, (5) América do Sul, (6) Austrália e (7) Oceania. Na era 
moderna, as pessoas têm a impressão de que, durante o período 
védico ou as eras pré-históricas, os Estados Unidos e muitas outras 
partes do mundo não haviam sido descobertas, mas isto não é 
assim. Prthu Mahãrãja governou o mundo inteiro milhares de anos 
antes da dita era pré-histórica, e aqui menciona-se claramente que 
naqueles dias todas as diferentes partes do mundo eram, não 
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somente conhecidas, mas também governadas por um só rei, Mahã- 
rãja Prthu. O país onde Prthu Mahãrãja residia deve ter sido a 
Índia, porque se afirma no décimo-primeiro verso deste capítulo 
que ele vivia no trecho de terra entre os rios Ganges e Yamuna. 
Este trecho de terra, que se chama Brahmávarta, consiste naquilo 
que-é conhecido na era moderna como as regiões do Punjab e do 
norte da Índia. Fica evidente que os reis da Índia outrora governa- 
ram todo o mundo e que sua cultura era védica. 

A palavra askhalita indica que ninguém em todo o mundo podia 
desobedecer às ordens do rei: Semelhantes ordens, contudo, nunca 
eram ditadas para controlar pessoas santas ou os descendentes da 
Suprema Personalidade de Deus, Visnu. O Senhor Supremo é co- 
nhecido como Acyuta, e o Senhor Krsna é chamado assim por 
Arjuna no Bhagavad-gitã (senayor ubhayor madhye ratharm sthã- 
paya me 'cyuta). Acyuta refere-se àquele que não cai por nunca ser 
influenciado pelos modos da natureza material. Ao cair de sua 
posição original ao mundo material, a entidade viva torna-se cyuta, 
o que significa que ela se esquece de sua relação com Acyuta. Na 
verdade, toda a entidade viva é parte integrante, ou filha, da 
Suprema Personalidade de Deus. Ao ser influenciada pelos modos 
da natureza material, a entidade viva 'se esquece desta relação e 
pensa em termos de diferentes espécies de vida; porém, quando 
volta novamente à sua consciência: original, ela não observa tais 
designações corpóreas. Indica-se isto no Bhagavad-gitã (5.18) atra- 
vés das palavras panditãh sama-darSinah. 

As designações materiais criam diferenciação em termos de casta, 
cor, credo, nacionalidade, etc. Diferentes gotras, ou designações 
familiares, são distinções em termos do corpo material, mas, quem 
atinge a consciência de Krgna torna-se de imediato um dos Acyuta- 
gotras, ou descendentes da Suprema Personalidade de Deus, e 
assim torna-se transcendental a todas as considerações de casta, 
credo, cor e nacionalidade, 

Prthu Mahãrãja não tinha controle sobre brãhmana-kula, que se 
refere aos acadêmicos eruditos no conhecimento védico, nem sobre 
os Vaisnavas, que estão acima das considerações do conhecimento 
védico. Portanto afirma-se: 


arcye visnau Sila-dhir gurugu nara-matir vaisnave jati-buddhir 
visnor vã vaisnavanám kali-mala-mathane pada-tirthe mbu-buddhih 
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$ri-visnornámni mantre sakala-kalusa-he Sabda-sáamanya-buddhir 
visnau sarvesvarese tad-itara-sama-dhir yasya vá náraki sah 


“Pensar que-a' Deidade no templo é feita de madeira ou pedra, 
pensar que o mestre espiritual na sucessão discipular é um homem 
comum, pensar que-o Vaisnava na: Acyuta-gotra pertence a deter- 
minada:casta ou determinado credo ou pensar que o caranámrta ou 
a água do Ganges são águas comuns — estas são características de 
um habitante do inferno.” (Padma Purâna) 

A partir dos fatos apresentados neste verso; parece que a popu- 
lação'em geral deve ser-controlada por um rei até que chegue à 
plataforma-de Vaignavas ou brãhmanas, que não estão sob'o con- 
trole de ninguém. Brãhmana refere-se àquele que conhece Brahman, 
ou'o aspecto impessoal da Verdade:Absoluta, e Vaisnava é aquele 
que serve á Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 13 


AAA AAA d 
q o att AA 112311 


ekadásin mahá-satra- 
diksã tatra divaukasâm 

samájo brahmarsinârh ca 
rájarsinárh ca sattama 


ekadá—certa vez; asir—fez um voto; mahá-satra—grande sacrifí- 
cio; dikgsã-—iniciação; tatra—naquela fungáo; diva-okasám—dos 
semideuses; samãjah-=assembléia; brahma-rsinâm-—de grandes 
bráhmanas santos; .ca—também; rája-rsinám—de grandes reis 
santos; ca—também; sat-tama—o maior dos devotos. 


TRADUÇÃO 
Certa vez, o rei Prthu iniciou a realização de um grandioso 
sacrifício, no qual reuniram-se grandes sábios santos, brâhmagas, 
semideuses de sistemas planetários superiores e grandes reis santos 
conhecidos como rãjargis. 
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SIGNIFICADO 

Neste verso, o ponto mais significativo é que, embora o rei Prthu 
residisse na Índia, entre os rios Ganges e Yamunã, os semideuses 
também participaram do grande sacrifício que ele realizou. Isto 
indica que outrora os semideuses costumavam vir a este planeta. 
Do mesmo modo, grandes personalidades como Arjuna, Yudhis- 
thira, e muitas outras, costumavam visitar os sistemas planetários 
superiores. Assim, havia comunicação interplanetária por intermé- 
dio de aeroplanos adequados e veículos espaciais. 


VERSO 14 


afins dy mafia amia: | 
a: A A A 12M 


tasminn arhatsu sarvesu 
sv-arcitesu yatharhatah 

utthitah sadaso madhye 
târânâm udurãd iva 


tasmin—naquele grande encontro; arhatsu—de todos aqueles que 
sáo adoráveis; sarvesu—de todos eles; su-arcitesu—sendo adorados 
de acordo com suas respectivas posições; yathá-arhatah—como eles 
mereciam; urthitah--levantou-se;- sadasah—entre os membros da 
assembléia; madhye-=no meio; tãrânâm-—das estrelas; udu-rãt-—a 
lua; iva—=como: 


TRADUÇÃO 
Naquela grande assembléia, Mahãrãja Prthu primeiramente ado- 
rou todos os visitantes respeitáveis de acordo com suas respectivas 
posições. Depois disso, ele levantou-se no meio da assembléia, e 
parecia que a lua cheia havia surgido entre as estrelas. 


SIGNIFICADO 
Segundo: o sistema védico, a recepção de grandes e elevadas per- 
sonalidades, providenciada por Prthu Mahãrája naquela grande 
arena de sacrifício, é muito importante. O primeiro procedimento 
ao receber visitantes é lavar-lhes os pés, e, segundo consta na lite- 
ratura védica, certa vez, quando Mahãrãja Yudhisthira realizava 
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um rájasúya-vajña, Krgna encarregou-Se de lavar os pés dos visi- 
tantes. De forma semelhante, Maháraja Prthu também providen- 
ciou a recepgáo adequada aos semideuses: aos sábios santos, aos 
bráhmanas e aos grandes reis. 


VERSO 15 


A 
gama aa an 


pramsuh pinávata-bhujo 
gaurah kañjaruneksanah 

sunásah sumukhah saumyah 
pinamsah sudvija-smitah 


prãrnsuh—muito alto; pina-aáyata-—cheios e largos; bhujah 
bragos; gaurah—tez clara; kañija=como o lótus; aruna-iksanah— 
com olhos brilhantes como o sol nascendo de manhá; su-násah— 
nariz reto; sumukhah—com um belo rosto; saumyah—de grave 
estatura corpórea; pina-amsah—ombros erguidos; su—belo; dvija— 
dentes; smitah—sorridente. 


TRADUÇÃO 
O corpo do rei Prthu era alto e robusto, e sua tez era clara. Seus 
braços eram cheios e largos e seus olhos, brilhantes como o sol 
nascente. Seu nariz era reto, seu rosto muito belo e sua personali- 
dade grave. Seus dentes estavam belamente assentados em seu rosto 
sorridente. 


SIGNIFICADO 

Entre as quatro ordens sociais (brâhmanas, ksatriyas, vaisyas € 
$údras), os kgatriyas, tanto homens como-mulheres, geralmente-são 
muito belos. Como ficará evidente nos versos seguintes, deve-se 
concluir que, além de as feições  corpóreas de Mahãrãja Prthu 
serem: atrativas, como se descreve aqui, ele também tinha sinais 
específicos e inteiramente auspiciosos em sua estrutura corpórea. 

Como dizo provérbio, “O rosto- é o espelho da mente.” Nossa 
constituição mental revela-se através de nossa fisionomia. Os aspec- 
tos corpóreos: de uma pessoa em particular manifestam-se de 


Verso 17] Instruções de Maharaja Prthu 7 


acordo com seus atos passados, pois, segundo seus atos passados, 
determinam-se seus futuros aspectos corpóreos — seja na sociedade 
humana, na sociedade animal ou na sociedade dos semideuses. Esta 
é uma prova da transmigração da alma através de diferentes espé- 
cies de corpos. 


VERSO 16 


qem ARA | 
anda. MAA UAM 


vyadha-vaksa brhac-chronir 
vali-valgu-dalodarah 

ãvarta-nâbhir ojasvi 
kañcanorur udagra-pát 


vyúidha—largo; vaksah—peito; brhat-Sronih—cintura grossa; 
vali—rugas; valgu—muito belas; dala—como uma folha de 
figueira-da-bengala; udarah—abdómen; avarta—anelado; nábhih— 
umbigo; ojasvi—lustrosas;-kãficana--douradas; uruh-—coxas; 
udagra-pãt-—peito do pé arqueado: 


TRADUÇÃO 
O peito de Mahãrãja Prthu era muito largo, sua cintura muito 
grossa, e seu abdômen, enrugado por dobras de pele, parecia uma 
folha de figueira-da-bengala. Seu umbigo era anelado e profundo, 
suas coxas, douradas, e seu peito do pé, arqueado. 


VERSO 17 
Aaa ARA | 
A AA ÍA A o! 


súksma-vakrásita-snigdha- 
múrdhajah kambu-kandharah 
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mahã-dhane dukiilâgrye 
paridhayopaviya ca 


súksma—muito finos; vakra—cacheados; asita—negros; snig- 
dha—lisos; múrdhajah—cabelos sobre a cabega; kambu—como um 
búzio; kandharah—pescogo; mahã-dhane—muito valioso; dukiila- 
agrye—vestido com um dhoti; paridhaya—na parte superior do 
corpo; upaviya—colocado como um cordáo sagrado; ca—também. 


TRADUÇÃO 
Os cabelos negros e lisos sobre a cabeça eram muito finos e 
cacheados, e seu pescoço, como um búzio, era decorado com linhas 
auspiciosas. Ele usava um dhoti muito valioso e um belo manto na 
parte superior de seu corpo. 


VERSO 18 


AURA erga: | 
PURA ARG? 


vyañijitasesa-gátra-Srir 
niyame nyasta-bhúsanah 

krsnájina-dharah $rimán 
kusa-pânih krtocitah 


vyañjita—indicando; asesa—inumeráveis; gátra—corpórea; 
$rih—beleza; niyame—reguladas; nyasta—abandonadas; bhúsa- 
nah—roupas; krsna—negra; ajina— pele; dharah—vestindo; 
$rimãn—belo; kusa-pânih—tendo grama kusa nos dedos; krta— 
realizou; ucitah-— como é requerido. 


TRADUÇÃO 

Conforme Mahãrãja Prthu se preparava para a realização do 
sacrifício, ele ia deixando de lado suas roupas preciosas, e por isso 
sua natural beleza corpórea tornou-se visível. Era muito agradável 
vê-lo vestindo-se com pele de veado negra e usando um anel de 
grama kusa no dedo, pois, isto aumentava a beleza natural de seu 
corpo. Parece que Mahãrãja Prthu observou todos os princípios 
regulativos antes de realizar o sacrifício. 
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VERSO 19 


RRA ala a: 
aaa aq A MN 


Sisira-snigdha-taraksah 
samaiksata samantatah 

ūcivān idam urviśah 
sadah sarhharşayann iva 


śiśira—orvalho; snigdha—gotejante; tārā—estrelas; akşah— 
olhos; samaikşata—olhou para; samantatah—ao redor; -civân — 
começou a falar; idam—isto; urviśah—altamente elevado; sadah— 
entre os membros da assembléia; sarhharşayan— realçando o prazer 
deles; iva—como. 


TRADUÇÃO 


Simplesmente para encorajar os membros da assembléia e realçar 
o prazer deles, o rei Prthu olhou para eles com olhos que pareciam 
estrelas num céu gotejante de orvalho. Em seguida, ele falou-lhes 
em voz alta. 


VERSO 20 


qe AI al E ARA | 
AER a AA Rol 


câru citra-padarh $lakgnarh 
mrstam gâdham aviklavam 
sarvesâm upakarãrtham 
tadã anuvadann iva 


cáru—belo; citra-padam—florido; $laksnam—muito claro; 
mrstam—grandioso; gúdham—significativo; aviklavam—sem qual- 
quer dúvida; sarvesam—para todos; upakara-artham—simples- 
mente para beneficiá-los; tada—nessa altura; anuvadan—comegou 
a repetir; iva—como. 
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TRADUÇÃO 
O discurso de Mahãrãja Prthu era muito belo, rico em linguagem 
metafórica, muito compreensível e muito agradável de se ouvir. 
Todas as suas palavras eram graves e corretas. Ao falar, ele parecia 
expressar sua compreensão pessoal da Verdade Absoluta para bene- 
ficiar todos ali presentes. 


SIGNIFICADO 
Mahãrãja Prthu era belo em seu aspecto corpóreo externo, e seu 
discurso também era muito glorioso sob todos os aspectos. Suas 
palavras, que eram muito bem compostas em linguagem ornamen- 
tal altamente metafórica, eram agradáveis de se ouvir e eram, não 
apenas melífluas, como também mui claramente compreensíveis e 
sem dúvida ou ambigúidade. 


VERSO 21 
aa 
ITAA TRA T ERAT: l 
a Rad RR RA 


rãjovãca 
sabhyãh $rnuta bhadrarm vah 
sâdhavo ya ihâgarâh 
satsu jijniâsubhir dharmam 
avedyarh sva-manisitam 


rájá uváca—o rei comegou a falar; sabhyah—dirigindo-se ás se- 
nhoras e aos cavalheiros; $rnuta-—por favor, ouvi; bhadram—boa 
fortuna; vah—vossa; sádhavah—todos grandes almas; ye—que; 
iha—aqui; dgatah-—presentes; satsu-—aos homens nobre: jāsu- 
bhih—quem é inquisitivo; dharmam—princípios religiosos; āve- 
dyam—devem ser apresentados; sva-manisitam—concluídos por 
alguém. 







TRADUÇÃO 
O rei Prthu disse: Ó gentis membros da assembléia, que toda a 
boa fortuna vos sorria! Ó todos vós, grandes almas que viestes par- 
ticipar deste encontro, por favor, ouvi atentamente minha oração. 
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Alguém que seja realmente inquisitivo deve apresentar suas decisões 
perante uma assembléia de almas nobres. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra sadhavah (“todos grandes almas”) é muito 
significativa. Quando alguém é grandioso e famoso, muitas pessoas 
inescrupulosas tornam-se seus inimigos, pois, inveja é a natureza 
dos materialistas. Em qualquer reunião, há diferentes classes de 
homens, e supõe-se, portanto, que, devido ao fato de Prthu Mahã- 
rája ser grandioso, ele devia ter diversos inimigos presentes na 
assembléia, embora eles não pudessem expressar-se. Mahārāja 
Prthu, entretanto, estava interessado nas pessoas que eram gentis, e 
por isso dirigiu-se primeiramente a todas as pessoas honestas, não 
se importando com as invejosas. Contudo, ele não se apresentou 
como uma autoridade real dotada de poder para comandar a todos, 
pois queria apresentar sua declaração com humilde: submissão 
perante a assembléia de grandes sábios e pessoas santas. Como rei 
soberano do mundo inteiro, ele podia ter dado ordens a eles, mas 


era tão humilde, manso e honesto que apresentou suas declarações 
para aprovação a fim de esclarecer sua madura decisão. Todos neste 
mundo material são condicionados pelos modos da natureza mate- 
rial e portanto têm quatro defeitos. Mas, embora Prthu Maharaája 
estivesse acima de todos esses defeitos, ainda assim, como se fosse 
alma condicionada comum, ele apresentou suas declarações às 
grandes almas, aos sábios e às pessoas santas ali presentes. 


VERSO 22 
ra a Ma | 
qa aR: Ag ATI MTN A 11311 


aharh danda-dharo raja 
prajânâmiha vojitah 

raksitã vrttidah svegu 
setugu sthâpitã prthak: 


aham-—eu; danda-dharah— portador do cetro; rājā—rei; prajā- 
nám—dos cidadãos; iha-—neste mundo; yojitah-—ocupados; rak- 
sita—protetor; vrtti-dah—empregador; svesu—em suas próprias; 
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setugu—respectivas ordens sociais; sthdpitd—estabelecidas; prihak— 
de maneiras diferentes. 


TRADUÇÃO 
O rei Prthu prosseguiu: Pela graça do Senhor Supremo, fui 
designado como rei deste planeta, e porto o cetro para governar os 
cidadãos, protegê-los contra todos os perigos e dar-lhes ocupação 
de acordo com suas respectivas posições na ordem social estabele- 
cida pelo preceito védico. 


SIGNIFICADO 

Supõe-se que:o rei seja apontado pela Suprema Personalidade de 
Deus para zelar pelos interesses de seu planeta em particular, Em 
todo o planeta, existe uma pessoa predominante, assim como agora 
observamos que, em todos os países, há um presidente, Se alguém é 
presidente ou- rei, deve-se compreender que esta oportunidade foi- 
lhe dada pelo Senhor Supremo. Segundo o sistema védico, o rei é 
considerado como representante de Deus e deve receber o respeito 
dos cidadãos como se fosse Deus sob a forma humana de vida. Na 
verdade, conforme a informação védica, o Senhor Supremo mantém 
todas as entidades vivas, e especialmente os seres humanos, para 
elevá-los à perfeição máxima. Após muitos e muitos nascimentos 
em espécies inferiores, quando uma entidade viva alcança a forma 
humana-de vida-e, em particular, a forma humana de vida civili- 
zada, sua sociedade deve ser dividida em quatro classes, como 
ordena a Suprema Personalidade de Deus no Bhagavad-gitã (câtur- 
varnyarh mayá srstam, etc.). As quatro ordens sociais — os bráhma- 
nas, os kgatriyas, os vaisyas e os $idras — são divisões naturais da 
sociedade humana, e, como declara Prthu Mahãrãja, todo o homem 
em sua respectiva ordem social precisa estar devidamente ocupado 
para ganhar a vida. É dever do rei ou do governo certificar-se de 
que a população observe a ordem social e que também se dedique a 
seus respectivos deveres ocupacionais. Nos tempos modernos, desde 
que a proteção do governo ou do rei foi retirada, a ordem social 
praticamente entrou em colapso. Ninguém'sabe quem é brahmana, 
quem é ksatriya, quem é vaisya ou quem é súdra, e as pessoas afir- 
mam pertencer a uma ordem social específica apenas por direito 
hereditário. É dever do governo restabelecer a ordem social em 
termos de deveres ocupacionais e dos modos da natureza material, 
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pois isto fará toda a população mundial realmente civilizada. Sem 
observar as funções institucionais das quatro ordens sociais, a 
sociedade humana não passa de sociedade animal, na qual nunca 
há trangúilidade, paz e prosperidade mas somente caos e confusão. 
Maharaja Prthu, como rei ideal, observava estritamente a manuten- 
ção da ordem social védica. 

Prajâyate iti prajã. A palavra prajã refere-se aos que nascem. 
Portanto, Prthu Mahãrãja garantiu proteção a prajânim — todas 
as entidades vivas que nascessem em seu reino. Prajã refere-se, não 
somente aos seres humanos, mas também aos animais, árvores e 
todas as demais entidades vivas. É dever do rei proteger e alimentar 
todas as entidades vivas. Os tolos e patifes da sociedade moderna 
ignoram a'extensão da responsabilidade do governo. Os animais 
também são cidadãos da terra na qual lhes calhe nascer, e também 
têm o direito de continuar sua existência sob o amparo do Senhor 
Supremo. Perturbar a população animal através da carnificina geral 
produz uma reação futura catastrófica para o açougueiro, sua terra 
eseu governo. 


VERSO 23 


qo ganso: | 
TARA AÑ RARA 


tasya me tad-anusthánád 
yan āhur brahma-vādinah 

lokāh syuh kāma-sandohā 
yasya tusyati dista-drk 


tasya—seu; me— meu; tal—isto; anusthanat—cumprindo; yán— 
aquilo que; ahuh-—é falado; brahma-vadinah—pelos peritos em 
conhecimento: védico; lokãh-—planetas; syuh-—tornam-se; kdma- 
sandohãh-—satisfazendo nossos objetivos desejáveis; yasya—cujo: 
tusyati—fica satisfeito; dista-drk—o vidente de todo o destino. 


TRADUCAO 
Mahārāja Prthu disse: Creio que, cumprindo meus deveres como 
rei, serci capaz de atingir os objetivos desejáveis expostos pelos peri- 
tos em conhecimento védico. Este destino é decerto alcançado 





84 Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 21 


através do prazer da Suprema Personalidade de Deus, que é o 
vidente de todo o destino, 


SIGNIFICADO 

Maharája Prthu dá ênfase especial à palavra brahma-vâdinah 
(“pelos peritos em conhecimento védico”). Brahma refere-se aos 
Vedas, os quais também são conhecidos como sabda-brahma, ou 
som transcendental. O som transcendental não é linguagem comum, 
embora pareça estar escrito em linguagem comum. A evidência da 
literatura védica deve ser aceita como a autoridade final. Na litera- 
tura-védica, há muitas informações, e, evidentemente, há infor- 
mações sobre os deveres que um rei deve desempenhar. Um: rei 
responsável que executa seu dever prescrito, dando a devida pro- 
teção a todas as entidades vivas em seu planeta, é promovido ao 
sistema planetário celestial. Isto também depende do prazer do 
Senhor Supremo. Não se pense que quem executa seu dever ade- 
quadamente é promovido de modo automático, pois a promoção 
depende da satisfação da Suprema Personalidade de Deus. Deve-se 
concluir, em última análise, que alguém pode alcançar o resultado 
desejado de suas atividades, satisfazendo o Senhor Supremo. 
Confirma-se isto também no Primeiro Canto, Segundo Capítulo, do 
Srimad-Bhãgavatam: 


atah pumbhir dvija-$resthã 
varnásrama-vibhágasah 

svanusthitasya dharmasya 
samsiddhir hari-tosanam 


A perfeição do cumprimento de nossos deveres prescritos está, 
em última análise, em satisfazermos o Senhor Supremo. A expres- 
são kâma-sandohãh significa “consecução do resultado desejado”. 
Todos desejam alcançar a meta última da vida, porém, na civili- 
zação moderna, os grandes cientistas pensam que a vida humana 
não tem meta. Esta ignorância grosseira é muito perigosa e torna a 
civilização muito periclitante. As pessoas ignoram as leis da natu- 
reza, que são os regulamentos da Suprema Personalidade de Deus. 
Por serem ateistas de primeira ordem, não têm fé na existência de 
Deus e de Seus regulamentos, e por isso não sabem como funciona 
a natureza. Esta ignorância grosseira da massa popular, incluindo 
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os próprios pretensos cientistas e filósofos, faz da vida uma situa- 
ção arriscada na qual os seres humanos ficam sem saber se estão 
evoluindo. Segundo o Srimad-Bhãgavatam (7.5.30), eles estão sim- 
plesmente progredindo para a mais escura região da existência 
material. -Adânta-gobhir visatâm tamisram. O movimento paraa 
consciência de Krsna foi iniciado, portanto; para dar aos filósofos, 
aos cientistas e à população em geral o conhecimento correto sobre 
o destino da-vida. Todos devem tirar proveito deste movimento e 
aprender a verdadeira meta da vida, 









VERSO 24 


1.30 UI ST gaia | 
sami a ai A RN 






ya uddharet kararh raja 
prajáa dharmegv asiksayan 

prajânâr $amalam bhunkte 

bhagarh'ca svarh jaháti sah 









yah—qualquer pessoa (rei ou governante); uddharet—cobre; 
karam—impostos; raja—rei; prajah—=os cidadãos; dharmesu—a 
executar seus respectivos deveres; asiksayan—sem ensinar-lhes como 
executar seus respectivos deveres; prajánám-=dos cidadáos; $ama- 
lam—impias; bhunkte—desfruta; bhagam—fortuna; ca—também; 
svam—própria; jahati—abandona; sah—este rei. 







TRADUÇÃO 

Qualquer rei que não ensine a seus cidadãos sobre os deveres 
respectivos em termos de varna e āśrama mas apenas cobre impos- 
tos e taxas diversas deles sujeita-se a sofrer pelas atividades ímpias 
realizadas pelos cidadãos. Além desta degradação, o rei também 
perde sua própria fortuna. 


SIGNIFICADO 
Um rei, governante ou presidente não deve somente aproveitar-se 
da oportunidade de ter ocupado teu posto, mas também desem- 
penhar seu dever. Ele deve ensinar às pessoas dentro do estado a 
como óbservar as divisões de varna e áframa. Se um rei negligencia 
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dar semelhantes instruções e simplesmente se contenta em cobrar 
impostos; então, aqueles que compartilham da-coleta —a saber, 
todos os servos do governo eo líder do estado — são passíveis de 
compartilhar das atividades ímpias da massa popular. As'leis da 
natureza são muito sutis. Por exemplo: se alguém come num lugar 
muito pecaminoso, compartilha da reação resultante das atividades 
pecaminosas ali realizadas. (É próprio do sistema védico, portanto, 
que um: chefe de família convide os brahmanas e Vaignavas para 
comer em sua casa nas realizações de cerimônias, isto porque os 
brâhmanas e Vaisnavas podem imunizá-lo de atividades pecamino- 
sas. Porém, não é dever de brâhmanas e Vaisnavas rígidos aceitar 
convites por toda a parte. Não há, evidentemente, qualquer objeção 
em participar de banquetes nos quais seja distribuída prasãda.) 
Existem muitas leis sutis que são praticamente desconhecidas pela 
população em geral, mas, o movimento para a consciência de Krsna 
está mui cientificamente distribuindo todo este conhecimento védico 
para o benefício da população do mundo. 






VERSO 25 


qa sm df ara: | 
semia Asg: ga IRM 


tat prajã bhartr-pindârthar 
svârtham evânasiiyavah 

kurutadhoksaja-dhiyas 
tarhi me nugrahah krtah 


tat—portanto; prajah—meus- queridos cidadáos; bhartr—do 
amo; pinda-artham-——bem-estar após a morte; sva-artham—próprio 
interesse; eva—decerto; anasúyavah—sem ser invejosos; kuruta— 
simplesmente: cumpri; adhoksaja--a Suprema Personalidade de 
Deus; dhiyah— pensando nEle; tarhi—portanto; me—de mim; anu- 
grahah—misericórdia; krtah—sendo feito. 


TRADUÇÃO 
Prthu Mahãrãja prosseguiu: Portanto, meus queridos cidadãos, 
para o bem-estar de vosso rei após sua morte, deveis executar 
vossos deveres adequadamente em termos de vossas posições de 
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varna e iérama e deveis sempre pensar na Suprema Personalidade 
de Deus dentro de vossos corações. Se assim fizerdes, protegereis 
vossos próprios interesses, e concedereis misericórdia a vosso rei no 
que diz respeito a seu bem-estar após a morte. 










SIGNIFICADO 

As palavras adhoksaja-dhiyah, significando “consciência de 
Krsna”, são muito importantes neste verso. Tanto o' rei quanto os 
cidadãos devem ser conscientes de Krsna, caso contrário; serão 
condenados a espécies inferiores de vida após a morte. Um governo 
responsável deve ensinar consciência de Krgna mui vigorosamente 
para o benefício de todos. Sem consciência de Krsna, nem o estado 
nem os cidadãos do estado podem ser responsáveis. Por isso, Prthu 
Mahãrája pediu especificamente aos cidadãos que agissem em cons- 
ciência de Krsna, e ele também estava muito ansióso por ensinar- 
lhes a como tornarem-se conscientes de Krgna. O Bhagavad-gitã 
(9.27) dá um resumo da consciência de Krsna: 


yat karoşi yad aśnāsi 
yaj juhoşi dadāsi yat 

yat tapasyasi kaunteya 

tat kurusva mad-arpanam 


“Tudo o que fizeres, tudo o que comeres, tudo o que deres'em cari- 
dade e todas as penitências a que te submeteres — deves fazer tudo 
isto em consciência de Krsna, ou seja, para a satisfação da Suprema 
Personalidade de Deus.” Se todas as pessoas do estado, incluindo 
os servos do governo, aprenderem as técnicas da vida espiritual, 
então, embora todos sejam passíveis de serem punidos de diferentes 
maneiras pelas estritas leis da natureza material, não ficarão 
comprometidos. 


VERSO 26 


q area Ranie | 
FA: ETA AA TR LIRA 
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yúyam tad anumodadhvam 
pitr-devarsayo 'malãh 

kartuh $astur anujfñídtus 
tulyari yat pretya tat phalam 


yüyam—todos vós, pessoas respeitáveis que estais aqui presentes; 
tat—isto; anumodadhvam=por favor, aprovai minha proposta; 
pitr=-pessoas oriundas de Pitrloka; deva-—pessoas oriundas dos 
planetas celestiais; rsayah-—grandes sábios e pessoas santas; ama- 
lah—aqueles que se purificaram de todas as atividades pecamino- 
sas; kartuh—o executor; $ástuh—o ordenador; anujñatuh—do apro- 
vador; tulyam—igual; yat—o qual; pretya—após a morte; (a1—este; 
phalam—resultado. 


TRADUÇÃO 
Eu peço a todos os semideuses de coração puro, aos antepassados 
e às pessoas santas que apoiem a minha proposta, pois, após a 
morte, o resultado de uma ação é igualmente compartilhado pelo 
executor, pelo ordenador e pelo aprovador. 


SIGNIFICADO 

O governo de PrthuMahãrãja era perfeito porque era adminis- 
trado exatamente de acordo com as ordens dos preceitos védicos. 
Prthu Mahãrája já explicou que o dever principal do governo é 
zelar para que todos-desempenhem seus respectivos deveres e se 
elevem à plataforma de consciência-de Krsna. O governo deve ser 
conduzido de tal modo-que naturalmente as pessoas sejam levadas à 
consciência de Krsna. Portanto, o rei Prthu queria que seus cida- 
dãos cooperassem plenamente com ele, pois, se eles concordassem, 
gozariam do mesmo benefício que o rei após a morte. Se Prthu 
Mahárája, como rei perfeito, fosse elevado aos planetas celestiais, 
os cidadãos que cooperassem, aprovando seus métodos, seriam 
também elevados com ele. Uma vez que o movimento para a cons- 
ciência de Krsna em vigor no momento atual é genuíno, perfeito e 
autorizado e está seguindo os passos de Prthu Maharája, qualquer 
pessoa que cooperar com este movimento ou aceitar seus princípios 
obterá o mesmo resultado que os trabalhadores ativamente dedica- 
dos a propagar a consciência de Krsna. 


Instruções de Mahãrãja Prthu 


VERSO 27 


aña fa taa | 
TAREA AAA: AE RO 


asti yajña-patir náma 
kesáñcid arha-sattamáh 
ihámutra ca laksyante 
jyotsnavatyah kvacid bhuvah 


asti—tem que haver; yajña-patih-—o desfrutador de todos os 
sacrificios; náma—do nome; kesáñcit—na opiniáo de alguns; arha- 
sat-tamāh—ó tão respeitáveis; iha—neste mundo material; amu- 
tra—após a morte; ca—também; /aksyante=é visivel; jyotsnā- 
vatyah-—poderosos, belos; kvacir—em algum lugar; bhuvah= 
corpos. 


TRADUÇÃO 
Meus queridos e respeitáveis senhores e senhoras, conforme as 


afirmações autorizadas do $ástra, tem que haver uma autoridade 
suprema que seja capaz de conceder respectivos: benefícios de 
nossas atividades atuais. Caso contrário, por que haveria pessoas 
incomumente belas e poderosas tanto nesta vida quanto na vida 


após a morte? 


SIGNIFICADO 

A única meta de Prthu Mahãrãja ao governar seu reino era elevar 
os cidadãos ao padrão de consciência de Deus. Como havia uma 
grande assembléia na arena do sacrifício, havia diferentes classes de 
homens presentes, mas ele estava especialmente interessado em falar 
àqueles que não eram ateistas. Já se explicou nos versos anteriores 
que Prthu Mahãrãja aconselhou os cidadãos a tornarem-se 
adhoksaja-dhiyah, que significa conscientes de Deus, ou conscientes 
de Krsna, e neste verso ele apresenta especificamente a autoridade 
dos Sâstras, muito embora seu pai fosse o ateista número um, que 
não se guiava pelos preceitos mencionados nos sãstras védicos, que 
praticamente suspendeu todas: as realizações de sacrifícios e que 
causou tanto desgosto aos brâhmanas que estes não somente o des- 
tronaram mas também o amaldiçoaram e o mataram. Os homens 
ateistas não crêem na existência de Deus, de modo que entendem 
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tudo que acontece em nossas atividades diárias como sendo devido 
ao arranjo físico e ao acaso. Os ateus acreditam na filosofia 
Sāħkhya ateísta da combinação de prakrri e puruşa. Eles só acredi- 
tam na matéria é sustentam que a matéria, sob certas condições de 
amalgamação, dá origem à força vital, que então aparece como 
puruga, o desfrutador; depois, quando a matéria se combina com a 
força vital, as muitas variedades de manifestação material passam a 
existir. Tampouco os ateístas crêem nos: preceitos dos Vedas. 
Segundo eles, todos os preceitos védicos são meras teorias que não 
têm aplicação prática na vida. Levando tudo isto em consideração, 
Prthu Mahãrãja sugeriu que os-homens teístas rejeitassem solida- 
mente as visões ateistas, baseados em que não pode haver muitas 
variedades de existência sem o plano de uma inteligência superior. 
Os ateístas mui vagamente explicam que essas variedades de exis- 
tência ocorrem apenas por acaso, mas, os teístas-que crêem nos 
preceitos dos Vedas devem chegar a todas as suas conclusões sob a 
orientação dos Vedas. 

O Visnu Purána afirma que toda a instituição varnasrama 
destina-se a satisfazer a Suprema Personalidade de Deus. As regras 
e regulações' estabelecidas para o cumprimento: dos deveres dos 
brâhmanas, kgatriyas, vaisyas e siidras, ou dos brahmacáris, grhas- 
thas, vânaprasthas e sannyáâsis, destinam-se todas a satisfazer o 
Senhor Supremo. Hoje em dia, embora os supostos -brãhmanas, 
kgatriyas, vaisyas e $údras tenham perdido sua cultura original, eles 
afirmam ser brãhmanas, kgatriyas, vaisyas e $tidras por hereditarie- 
dade. Todavia, têm rejeitado a proposição de que tais ordens sociais 
e espirituais destinam-se especialmente à adoração do Senhor Visnu. 
A perigosa teoria Mãyávada apresentada por Sankarâcârya —de 
que Deus é impessoal — não corresponde aos preceitos dos Vedas. 
Portanto, $ri Caitanya Mahãprabhu descrevia os filósofos Mayã- 
vâdis como sendo os maiores ofensores contra a Personalidade de 
Deus. Segundo o sistema védico, quem não se guia pelas ordens dos 
Vedas chama-se nástika, ou ateísta. Ao pregar sua teoria de náo- 
violéncia, o Senhor Buddha foi obrigado a negar a autoridade dos 
Vedas, razáo pela qual foi considerado nástika pelos seguidores dos 
Vedas. Mas, apesar de Sri Caitanya Maháprabhu denunciar mui 
claramente os seguidores da filosofia do Senhor Buddha como 
nástikas, ou ateístas, por estes negarem a autoridade dos Vedas, Ele 
considerou os Sankaristas, que queriam estabelecer a autoridade 
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védica através de truques e-que na verdade seguiam: a 'filosofia 
Mayávâda da escola de Buddha, mais perigosos que os próprios 
budistas: A teoria dos filósofos $ankaristas, de que temos de 
imaginar uma forma de Deus, é mais perigosa do que a negação da 
existência de Deus. Não obstante toda a teorização filosófica dos 
ateístas ou Mayâvâdis, os seguidores da consciência de Krsna vivem 
rigidamente conforme os preceitos dados no: Bhagavad-gitã, que é 
aceito como a essência de todas as escrituras védicas. O Bhagavad- 
gitã (18.46) afirma: 


yarak pravrttir bhitânârh 
yena sarvam idarh tatam 

sva-karmanã tam abhyarcya 
siddhim vindari mânavah 


“Através da adoração ao Senhor, que é a fonte de todos os seres e 
que é onipenetrante, o homem pode, no desempenho de seu próprio 
dever, alcançar a perfeição.” Isto indica que a Suprema Personali- 


dade de Deus é a fonte original de: tudo, como se descreve no 
Vedânia-siúitra (janmãdy asya yatah). O próprio Senhor também 
confirma no Bhagavad-gitá que aharh sarvasya prabhavah: “Eu sou 
a origem de tudo.” A Suprema Personalidade de Deus é a fonte 
original de todas as emanações, e, ao mesmo tempo, como Pa- 
ramãtmã, Ele Se difunde em toda a existência. A Verdade Absoluta 
é portanto a Suprema Personalidade de Deus, e todo o ser vivo 
destina-se a satisfazer a Divindade Suprema, desempenhando seu 
respectivo dever (sva-karmanã tam abhyarcya). Maháraja Prthu 
queria introduzir esta fórmula entre os cidadãos. 

O ponto mais importante na civilização humana é que, enquanto 
alguém se dedica a diferentes deveres ocupacionais, ele deve tentar 
satisfazer o Senhor Supremo através do cumprimento de tais 
deveres. Esta é a perfeição máxima da vida. Svanusthitasya dharma- 
sya sarhsiddhir -hari-tosanam: desempenhando nosso dever pres- 
crito, poderemos tornar-nos muito exitosos na vida se simplesmente 
satisfizermos a Suprema: Personalidade de Deus. Vívido exemplo 
disto é Arjuna. Ele era um kgatriya, seu dever era lutar, e, desem- 
penhaado seu dever prescrito, ele satisfez-o Senhor Supremo e por- 
tanto tornou-se perfeito. Todos devem seguir este princípio. Os 
ateistas, que não o fazem, são condenados no Bhagavad-gitã (16.19) 
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através da seguinte afirmagáo: ¿dn aham dvisatah kriúran samsáregu 
narâdhamãn. Este verso afirma claramente que pessoas que têm 
inveja da Suprema Personalidade de Deus são as mais baixas da 
humanidade e-são muito perniciosas. Sob os princípios regulativos 
do Supremo, tais pessoas perniciosas são lançadas à mais escura 
região da existência material e nascem em famílias de asuras, ou 
ateus. Nascimento após nascimento, semelhantes asuras caem cada 
vez mais, chegando finalmente a formas animais como as de tigres 
ou animais ferozes semelhantes. Assim, por milhões de anos, eles são 
obrigados a permanecer na escuridão, sem conhecimento de Krsna. 

A Suprema Personalidade de Deus é conhecida como Purugot- 
tama, ou a melhor de todas as entidades vivas. Ele é uma pessoa 
como todas as demais:entidades vivas, mas Ele é o líder ou o 
melhor de todos os seres vivos: Isto também se afirma nos Vedas. 
Nityo nityânâm cetanas cetanânâm. Ele é o principal de todos os 
eternos, a principal detodas as entidades vivas, sendo completo e 
pleno. Ele não tem necessidade de obter benefícios, interferindo nos 
afazeres de outras entidades vivas, mas, por ser o mantenedor de 
todos, Ele tem o direito de trazê-las ao padrão adequado para que 
todas as entidades vivas possam tornar-se felizes. Um pai deseja que 
todos os seus filhos tornem-se felizes sob sua orientação. Do mesmo 
modo, Deus, ou Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, tem o 
direito de zelar para que todas as entidades vivas sejam felizes. Não 
há possibilidade de alguém tornar-se feliz neste mundo material. O 
pai eos filhos são eternos, mas, se uma entidade viva não chega à 
plataforma de sua vida eterna de bem-aventurança e conhecimento, 
não há possibilidade de ser feliz. Embora Purusottama, a melhor de 
todas as entidades vivas, não tire proveito nenhum das entidades 
vivas comuns, Ele tem 6 direito-de discriminar entre seus procedi- 
mentos corretos e errados. O procedimento correto é o caminho de 
atividades destinadas a satisfazer a Suprema Personalidade de 
Deus, como já discutimos (svanusthitasya dharmasya samsiddhir 
hari-toganam). Uma entidade viva pode dedicar-se a qualquer dever 
ocupacional, mas, se ela deseja obter perfeição em seus deveres, 
precisa satisfazer o Senhor Supremo: Sendo assim, quem quer que 
O satisfaça obtém melhores meios de vida, mas, aquele que O desa- 
grada vê-se envolvido em situações indesejáveis. 

Conclui-se, portanto, que há duas classes de deveres — o dever 
mundano e o dever desempenhado em nome de yajfia, ou sacrifício 
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(pajfiârthãt karma). Qualquer karma (atividade) que alguém exe- 
cute sem intenção de yajfia é causa de cativeiro. Yajfiârihãt karmano 
tnyatra loko 'yam karma-bandhanah: “Deve-se executar trabalho 
como um sacrifício a Vignu, caso contrário, o trabalho nos prende 
a este mundo material.” (Bg- 3.9) Karma-bandhanah, ou o cativeiro 
de karma, é administrado sob os regulamentos das estritas leis da 
natureza material. A existência material é uma luta para vencer os 
obstáculos apresentados pela: natureza material. Os asuras estão 
sempre lutando para superar estes obstáculos, e, através do poder 
ilusório da natureza material, as entidades vivas tolas trabalham 
mui arduamente neste mundo material e aceitam isto-como felici- 
dade. Isto chama-se mãyã. Nesta árdua luta pela vida, eles negam a 
existência da autoridade suprema, Purusottama, a Suprema Per- 
sonalidade de Deus. 

Afim de regular as atividades das entidades vivas, Deus deu-nos 
códigos, assim como um rei dá códigos de leis no estado, e qualquer 
pessoa que viole'a lei é punida. De forma semelhante, o Senhor deu 
o conhecimento infalível dos Vedas, que não são contaminados 
pelos quatro defeitos da vida humana — a saber, cometer erros, 
iludir-se, enganar e ter sentidos imperfeitos. Se não aceitarmos a 
orientação dos Vedas mas agirmos caprichosamente conforme nossa 
própria escolha, decerto seremos punidospelas: leis do Senhor, que 
oferece diferentes espécies de corpos nas: 8.400.000 espécies de 
formas. A existência material, ou o processo de gozo dos sentidos, é 
conduzida de acordo com a classe de corpo que prakrti, ou a natu- 
reza material, nos dá. Sendo assim, é preciso haver divisões de ativi- 
dades piedosas e impiedosas (punva e pápa). O Bhagavad-gitá (7.28) 
afirma claramente: 


yesám tv anta-gatarh pâpam 
janânãrh punva-karmanâm 

te dvandva-moha-nirmuktã 

bhajante mãrh drdha-vrarãh 


“Quem supera inteiramente as atividades resultantes do caminho 
ímpio de vida [isto só é possível para quem se dedica com exclusivi- 
dade a atividades piedosas] pode compreender sua relação eterna 
com a Suprema Personalidade de Deus. Deste modo, ocupa-se no 
transcendental serviço amoroso ao Senhor.” Esta vida de sempre 
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ocupar-se; no serviço amoroso ao Senhor chama-se adhoksaja- 
dhiyah, ou uma vida de consciência de Krsna, a qual o rei Prthu 
queria que:seus cidadãos seguissem. 

As diferentes variedades de vida e de existência material não 
surgem por acaso e necessidade: o Senhor Supremo faz diferentes 
arranjos em termos das atividades piedosase ímpias das entidades 
vivas. Quem realiza atividades piedosas pode nascer em boa família 
nüma boa nação, pode obter um belo corpo ou pode tornar-se 
muito bem educado ou muito rico. Vemos, portanto, que em dife- 
rentes locais e em diferentes planetas há diferentes padrões de vida, 
feições corpóreas e níveis educacionais, todos outorgados pela 
Suprema Personalidade de Deus de acordo com as atividades pie- 
dosas ou ímpias. Portanto, as variedades de vida desenvolvem-se, 
não por acaso, mas por um arranjo pré-estabelecido. Existe um 
plano, que já se encontra esboçado no conhecimento védico. Deve- 
mos tirar proveito deste conhecimento e moldar nossa vida de tal 
maneira: que, no final, especialmente na forma de vida humana, 
possamos voltar ao lar, voltar ao Supremo, praticando consciência 
de Krsna. 

Aliteratura védica pode explicar melhora teoria do acaso com 
as palavras ajfita-sukrti, que se referem a atividades piedosas rea- 
lizadas sem o conhecimento do autor: Mas elas também são plane- 
jadas. Por exemplo: Krsna aparece como um ser humano comum, 
Ele aparece como devoto sob a forma do Senhor Caitanya, ou, 
então, envia Seu representante, o mestre espiritual, ou o devoto 
puro. Esta também é uma atividade planejada pela Suprema Per- 
sonalidade de Deus. Eles vêm para atrair as pessoas e educá-las, e, 
assim, uma pessoa situada na energia ilusória do Senhor Supremo 
tem a oportunidade de conviver com eles, falar com eles e receber 
lições deles. Se, de alguma forma, uma alma condicionada se rende 
a semelhantes personalidades e, através do contato intimo com eles, 
calha de tornar-se consciente de Krpa ela é salva das condições 
materiais da vida. Portanto, Krsna instrui: 


sarva-dharmán parityajya 
mám ekam $aranam vraja 

aharh tvârh sarva-pãpebhyo 
moksayisyámi má Sucah 
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“Abandona todas as variedades de religião e simplesmente rende-te 
a Mim. Livrar-te-ei de todas as reagóes pecaminosas. Náo temas.” 
(Bg: 18.66) A expressão sarva-papebhyah significa“de todas as ativi- 
dades pecaminosas”. Uma pessoa que se rende a Ele, valendo-se da 
oportunidade de associar-se como devoto puro, com o-mestre espi- 
ritual ou com outras encarnações autorizadas da Divindade, tais 
como Prthu Mahãraja, é salva por Krsna: e sua vida torna-se 
exitosa. 


VERSOS 28—29 


aiena ÍA mA: 
fura acatar nan 
farra a ma a] 
Eta paaa ANRI 


manor uttānapādasya 
dhruvasyāpi mahipateh 

priyavratasya rājarşer 
añgasyāsmat-pituh pituh 


idrśānām athānyeşām 
ajasya ca bhavasya ca 

prahlādasya baleś cã 
krtyam asti gadabhria 


manoh—de Manu (Svayambhuva Manu); uttânapâdasya—de 
Uttânapada, o pai de Dhruva Maharaja; dhruvasya—de Dhruva 
Maharaja; api—decerto; mahi-pateh—do grande rei; privavrata- 
sya—de Priyavrata, na família de Mahárãja Dhruva; rajarseh—de 
grandes reis santos; añgasya—chamado Añga; asmat—meu; 
pituh—de meu pai; piruh—do pai; idr$ânâm-—de tais personali- 
dades; atha—também; anyesam—de outros; ajasya—do supremo 
imortal; ca—também; bhavasya—das entidades vivas; ca—também; 
prahlâdasya—de Mahãraja Prahiada; baleh—de Maharája Bali, 
ca—também; api—decerto; krtyam—reconhecido por eles; asti— 
há; gada-bhrta—a Suprema Personalidade de Deus, que porta uma 
maca. 
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TRADUÇÃO 

Confirmam isto, não apenas as evidências dos Vedas, como 
também o comportamento pessoal de grandes personalidades como 
Manu, Uttânapãda, Dhruva, Priyavrata e meu avô Anga, bem 
como muitas outras grandes personalidades e entidades vivas 
comuns, exemplificadas por Mahárája Prahláda e Bali, todos dos 
quais são teístas, crendo na existência da Suprema Personalidade 
de Deus, que porta uma maça. 


SIGNIFICADO 

Narottama dása Thákura afirma que é preciso determinarmos o 
caminho correto para nossas atividades, seguindo os passos de 
grandes pessoas santas e livros de conhecimento sob a orientação 
de um mestre espiritual (sâdhu-sâstra-guru-vâkya). Pessoa santa é 
aquela que segue os preceitos védicos, que são as ordens da 
Suprema Personalidade de Deus. A palavra guru refere-se àquele 
que dá orientação adequada sob a autoridade dos preceitos védicos 
e de acordo com os exemplos das vidas de grandes personalidades. 
A melhor maneira de moldar nossa vida é seguir os passos das 
personalidades autorizadas como aquelas mencionadas nesta passa- 
gem por Prthu Mahãrája, começando com Svâyambhuva Manu. O 
caminho mais seguro na vida é seguir essas grandes personalidades, 
especialmente aquelas mencionadas no Srimad-Bhãgavatam. Os 
mahajanas, ou grandes personalidades, são Brahmã, o Senhor Siva, 
Nãrada Muni, Manu, os Kumãras, Prahlâda Mahãrãja, Bali Mahã- 
rája, Yamaraja, Bhişma, Janaka, Sukadeva Gosvámi e Kapila Muni. 


VERSO 30 


A a: a A | 
ea RG lol 


dauhitradin rte mrtyoh 
Socyán dharma-vimohitán 

varga-svargãpavargânam 
prayenaikatmya-hetuná 


dauhitra-ádin—netos' como meu pai, Vena; rie—exceto; 
mrtyoh—da morte personificada; Socyan—abomináveis; dharma- 
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vimohitan—confusos no caminho da: religião: varga— religião. 
desenvolvimento econômico. gozo dos sentidos e liberação: 
svarga—elevação aos planetas celestiais; apavargânam--estando 
livres da contaminação: material: právena—quase sempre: eka 
único: drmva=a Suprema Personalidade de. Deus: heriunãs por 
causa de. 


TRADUÇÃO 
Embora pessoas abomináveis como meu pai, Vena, o neto da 
morte personificada, sejam confusas no caminho da religião, todas 
as grandes personalidades como aquelas já mencionadas concor- 
dam que, neste mundo, o único outorgador das bênçãos de religião. 
desenvolvimento econômico, gozo dos sentidos, liberação ou ele- 
vação aos planetas celestiais é a Suprema Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

O rei Vena. pai de Prthu Maháraja, foi condenado pelos. hrahma- 
nas e pessoas santas por ter negado 'a existência da Supreima-Per- 
sonalidade de-Deus e rejeitado o método de satisfazê-lO através da 
realização de sacrifícios védicos. Em outras palavras, ele. era: um 
ateu. que não-acreditava na existência-de Deus, em-conseqiiéncia 
do que suspendeu todas as cerimônias ritualísticas védicas em seu 
reino. Prthu-Mahãrája considerava o caráter do rei Vena abomi- 
mável: porque «Vena era tolo-no que diz respeito à realização de 
funções religiosas. Os ateus-são de opinião que não há necessidade 
de aceitar a autoridade da Suprema Personalidade: de Deus para ter 
sucesso em religião, desenvolvimento econômico, gozo dos sentidos 
ou liberação. Segundo eles, dharma, ou-os princípios religiosos, 
destinam-se a estabelecer um Deus imaginário para encorajar o 
indivíduo a tornar-se moral, honesto é de-modo que as “ordens 
sociais sejam mantidas em paz e tranquilidade. Além disso, eles 
dizem que, na verdade, não há necessidade -de aceitar Deus para 
este propósito, pois, se alguém segue os princípios de moralidade e 
honestidade, isto é suficiente, Do mesmo modo, se alguém fizer 
bons planos e trabalhar mui arduamente em busca; do desenvolvi 
mento econômico, o resultado do desenvolvimento econômico virá 
de forma automática, De-modo semelhante, o gozo dos sentidos 
também não depende da misericórdia da Suprema: Personalidade de 
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Deus, pois, se alguém ganhar dinheiro suficiente através de qual- 
quer processo, terá oportunidade suficiente para o gozo dos senti- 
dos. No que diz respeito à liberação, eles dizem que não há 
necessidade de falar em liberação porque, após a morte, tudo se 
acaba. Prthu Mahãrãja, entretanto, não aceitava a autoridade de 
semelhantes ateístas, liderados por seu pai, que era neto da morte 
personificada. De um modo geral, a filha herda as qualidades do 
paí, eo filho, as qualidades da mãe. Assim, a filha de Mrtyu, 
Sunithã, obteve todas as qualidades de seu pai e Vena herdou as 
qualidades de 'sua' máe. Uma: pessoa que está' sempre sujeita às 
regras e régulações de repetidos nascimentos e mortes não pode 
conciliar nada além de idéias materialistas. Uma vez que o rei Vena 
era um homem assim, ele não acreditava na existência de Deus. A 
civilização moderna concorda com os princípios do rei Vena, mas, 
de fato, se estudarmos minuciosamente todas as condições de reli- 
gião, desenvolvimento econômico, gozo dos sentidos e liberação, 
teremos que aceitar os princípios da autoridade da Suprema Per- 
sonalidade de Deus: Segundo a literatura védica, religião consiste 
somente nos códigos de lei dados por Deus. 

Se alguém não aceita a autoridade da: Divindade Suprema em 
assuntos de religião e moralidade, tem que explicar por que duas 
pessoas do mesmo padrão moral alcançam resultados diferentes. De 
um modo geral, observa-se que, mesmo que dois homens tenham os 
mesmos: padrões morais de ética, honestidade e moralidade, ainda 
assim, suas posições não são as mesmas. Do mesmo modo, no 
desenvolvimento econômico, observa-se que, se dois homens traba- 
lham mui arduamente dia -e noite, ainda assim, os resultados não 
são os mesmos. Pode ser que uma pessoa goze de grande opulência 
mesmo sem trabalhar, ao passo que outra pessoa, apesar de traba- 
lhar: mui arduamente, nem sequer obtém duas refeições suficientes 
por dia. De modo semelhante, quanto ao gozo dos sentidos, às 
vezes, quem tem alimentos suficientes ainda assim não é feliz em 
seus afazeres familiares ou, às vezes, nem sequer é casado, ao passo 
que outra pessoa, muito embora não esteja economicamente bem, 
tem maiores oportunidades de gozo dos sentidos. Mesmo um 
animal como o porco'ou o-cão pode ter maiores oportunidades 
de gozo dos sentidos que o ser humano. Afora a liberação, mesmo 
que consideremos apenas as necessidades preliminares da vida 
— dharma, artha é kama (religião, desenvolvimento económico e 
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gozo dos sentidos) — veremos que elas não são as mesmas para 
todos. Portanto, deve-se aceitar a existência de alguém que deter- 
mina os diferentes padrões“ Concluindo, devemos- depender do 
Senhor, não somente para a liberação, mas até mesmo para neces- 
sidades comuns neste mundo material. Prthu Mahãrãja indicou, 
portanto, que, apesar de ter pais ricos, 'os filhos, às vezes, não são 
felizes. Do mesmo modo, apesar do valioso remédio administrado 
por'um médico competente, às vezes, um paciente morre; ou, então, 
apesar de ter um grande barco seguro, às vezes; um homem nau- 
fraga. Podemos assim lutar para neutralizar os obstáculos apresen- 
tados pela natureza material, mas nossas tentativas não poderão ser 
exitosas a menos que sejamos favorecidos pela Suprema Personali- 
dade de Deus. 


VERSO 31 


Sivad a fi 1 
qe Amara q 
a ña aa RI 


yat-pada-sevábhirucis tapasvinâm 
asesa-janmopacitarh malam dhiyah 

sadyah ksinoty anvaham edhati sati 
yathá padángustha-vinihsrta sarit 


yat-pada—cujos pés de lótus; seva—servigo; abhirucih—inclina- 
ção; tapasvinam—pessoas que se submetem a rigorosas peniténcias; 
asesa—inúmeros; janma—nascimentos; upacitam—adquirem; 
malam—sujeira; dhiyah—mente; sadyah—de imediato; ksinoti— 
destrói; anvaham—dia após dia; edhati—aumentando; sati—sendo; 
yathá—como; pada-añgustha—os dedos de Seus pés de lótus; vinih- 
srtá—emanando de; sarit—água. 


TRADUÇÃO 
Através da inclinação para servir aos pés de lótus da Suprema 
Personalidade de Deus, a humanidade sofredora pode eliminar de 
imediato a poeira que tem se acumulado em suas mentes durante 
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inúmeros nascimentos. Assim como a água do Ganges, que emana 
dos dedos dos pés de lótus do Senhor, tal processo imediatamente 
purifica a mente, e, assim, a consciência espiritual, ou consciência 
de Krsna, aumenta pouco a pouco. 


SIGNIFICADO 

Na Índia, pode-se realmente ver que quem toma banho nas águas 
do Ganges diariamente: livra-se- quase completamente de toda a 
classe de doenças. Um brãhmana muito respeitável em Calcutá 
nunca tomou sequer um remédio: receitado por médico. Muito 
embora ele, às vezes, se sentisse doente, não costumava aceitar remé- 
dios dos: médicos, mas simplesmente bebia água do: Ganges, e 
sempre curava-se dentro de pouquíssimo tempo. As glórias da água 
do Ganges são conhecidas pelos indianos e também por nós. O rio 
Ganges atravessa Calcutá. Às vezes, dentro da água, há muitas 
fezes e outras coisas sujas que são despejadas dos moinhos e fábri- 
cas vizinhas, mas ainda assim milhares de homens banham-se na 
água do Ganges, e sãortodos muito saudáveis bem como dotados 
espiritualmente. Este é o efeito da água do Ganges. O Ganges é 
glorioso por emanar dos dedos dos pés de lótus do Senhor. De 
modo semelhante, se alguém adota o serviço aos pés de lótus do 
Senhor, ou aceita a consciência de Krgna, limpa-se imediatamente 
das muitas sujeiras que se acumularam em seus inúmeros nascimen- 
tos. Temos visto que, apesar do negríssimo registro de suas vidas 
passadas, pessoas que adotam'a consciência de Krsna purificam-se 
inteiramente de todas as sujeiras e fazem progresso espiritual mui 
rapidamente. Portanto, Prthu Mahãrãja adverte que, sem a bênção 
do Senhor Supremo, não se pode avançar — quer em dita morali- 
dade, em desenvolvimento econômico ou em gozo dos sentidos. 
Devemos, portanto, adotar o serviço ao Senhor, ou a consciência de 
Krsna, e assim mui rapidamente tornar-nos homens perfeitos, como 
confirma o Bhagavad-gitã (ksiprarn bhavati dharmãmã sasvac 
chântirh nigacchari). Sendo um rei responsável, Prthu Mahãrája 
recomenda que todos se refugiem na: Suprema Personalidade de 
Deus e assim se purifiquem de imediato. O Senhor $ri Krsna tam- 
bém diz no Bhagavad-gitã que, pelo simples fato de render-nos a 
Ele, livtamo-nos imediatamente de-todas as reações pecaminosas. 
Assim 20mo Krsna tira todas as reagóes pecaminosas de uma pessoa 
tão: logo esta se renda a Ele, do-mesmo modo, a manifestação 
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externa de Krsna; o representante de Krsna que atua como a mise- 
ricórdia da Suprema Personalidade de Deus, tira todas as reações da 
vida: pecaminosa do discípulo logo após iniciar o discípulo. Assim, 
se o discipulo seguir os princípios ensinados pelo mestre- espiritual, 
permanecerá puro e incontaminado pela 'infecção material. 

Sri Caitanya Mahbãprabhu afirmava, portanto, que o mestre 
espiritual desempenhando o papel de representante de Krgna tem 
que 'consumir todas-as reações pecaminosas de seu discípulo. Às 
vezes, um mestre espiritual aceita o risco de ser dominado: pelas 
reações pecaminosas dos discípulos e submete-se a uma série de 
tribulações devido à sua aceitação. Sri Caitanya Mahaprabhu acon- 
selha, portanto, que ninguém aceite muitos discípulos. 


VERSO 32 


Raras: qu : 


EA RR gar 


Š 
E E IRRI 
vinirdhutasesa-mano-malah pumán 
asarga-vijfiâna-visega-viryavân 
yad-añghri-múle krta-ketanah punar 
na sarhsrtirh klesa-vaham prapadyate 


vinirdhuta —limpando-se especificamente; asesa—ilimitada; 
manah-malah— especulação mental ou'a sujeira acumulada na 
mente; pumãn—a pessoa; asariga-—estando desgostosa; vijfiâna — 
cientificamente; visesa—em particular; virya-van—fortalecendo-se 
em bhakti-yoga; yat—cujos; añghri—pés de lótus; múle—a raiz 
dos; krta-ketanah—refugiado; punah—de novo; na—jamais; sarh- 
srtim—existéncia material; klesa-vaham—repleta de condições mise- 
ráveis; prapadyate—adota. 


TRADUÇÃO 
Ao se refugiar aos pés de lótus da Suprema Personalidade de 
Deus, o devoto limpa-se inteiramente de todo o equívoco ou especu- 
lação mental, e manifesta a renúncia. Isto só é possível para quem 
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se fortalece mediante a prática de bhakti-yoga. Uma vez que tome o 
abrigo da raiz dos pés de lótus do Senhor, o devoto jamais volta a 
esta existência material, que é repleta das três espécies de misérias. 


SIGNIFICADO 

Como o Senhor Caitanya Mahaprabhu afirma em Suas instru- 
ções no: Siksastaka, cantando o santo nome do Senhor— Hare 
Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/: Hare Ráma, Hare 
Ráma, Ráma:Ráma, Hare Hare —ou mediante o processo de ouvir 
e cantar as glórias do Senhor, nossa mente limpa-se aos poucos de 
toda a sujeira. Devido a nosso contato com a matéria desde tempos 
imemoriais, acumulamos pilhas de sujeira em nossas mentes. O 
efeito total disto se manifesta quando a entidade viva identifica-se 
com seu corpo e deste modo cai na armadilha das estritas leis da 
natureza material, girando no ciclo de repetidos nascimentos e 
mortes sob o falso conceito da identificação corpórea. Quando 
alguém se fortalece mediante a prática de bhakri-yoga, sua mente 
limpa-se deste equívoco, fazendo com que perca o interesse na exis- 
tência material ou no gozo dos sentidos. 

Bhakti, ou serviço devocional, caracteriza-se por vairagya e 
Jfiâna. Jiiâna refere-se à compreensão de que não somos o corpo, e 
vairãâgya significa desinteresse pelo gozo dos sentidos. Esses dois 
princípios primários do processo de escapar do cativeiro material 
podem ser compreendidos com base na bhakti-yoga. Assim, táo 
logo o devoto se fixe: no serviço amoroso aos pés de lótus do 
Senhor, ele jamais voltará a esta existência material após deixar seu 
corpo, como o Senhor confirma no Bhagavad-gitã (tyaktvã deharn 
punar janma naiti mãm eti so 'rjuna). 

Neste “verso, a: palavra: vijfiâna é especificamente importante. 
Jfiâna, o conhecimento: da identidade espiritual obtido quando 
deixamos de pensar que somos o corpo, explica-se no Bhagavad- 
gitã como: brahma-bhúta, o reviver da percepção espiritual. No 
estado condicionado de existência material, pelo fato de identificar- 
se com a matéria, ninguém pode realizar-se espiritualmente. O 
entendimento da distinção entre existência material e existência 
espiritual chama-se jfiâna. Após atingirmos a plataforma de jñána, 
ou o estado de brahma-bhuta, chegamos, enfim, ao serviço devo- 
cional, no qual entendemos inteiramente nossa própria posição e a 
posição da Suprema Personalidade de Deus. Nesta passagem, 
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explica-se que este entendimento é vijñiana-visesa. O Senhor diz, 
portanto, que conhecê-lO é vijfiâna, ciência. Em outras palavras, 
quem se fortalece mediante o conhecimento científico da Suprema 
Personalidade de Deus tem garantida'a sua posição de liberação. O 
Bhagavad-gitã (9.2) descreve aciência do serviço devocional como 
prarvaksavagamarn dharmyam, entendimento direto dos princípios 
da religião através da compreensão prática. 

Praticando bhakti-voga; todos podem perceber diretamente seu 
avanço na vida espiritual. Em outras práticas — como karma-yoga, 
jfiâna-voga e dhvâna-yoga — ninguém pode ficar confiante quanto 
a'seu progresso, mas, em bhakti-yoga, pode-se perceber diretamente 
o progresso na vida espiritual, assim como-uma pessoa, à medida 
que come, pode sentir que está satisfazendo sua fome. Nosso falso 
apetite por prazer e assenhoreamento do mundo material deve-se à 
predominância de paixão e ignorância. Através da: bhakti-poga, 
essas duas qualidades definham, e atinge-se o modo da bondade. Aos 
poucos, superando o modo da bondade, atinge-se a bondade pura, 
que não é contaminada pelas qualidades materiais. O devoto assim 
situado já não tem qualquer dúvida: ele sabe que não voltará a este 


mundo material. 
VERSO 33 


aa quo aaa 
aerea: AS 1 

ma a 
aa lan 


tam eva yūyarh bhajatātma-vrttibhir 
mano-vacah-kāya-gunaih sva-karmabhih 

amáyinah kama-dughanghri-pañkajam 
yathadhikarávasitartha-siddhayah 


ram—a Ele; eva—certamente; yiyam—todos vós, cidadãos; bha- 
jara—adorai; arma—próprio; vritibhih—dever ocupacional; 
manah—mente; vacah—palavras; kaya—corpo; gunaih—pelas qua- 
lidades específicas; sva-karmabhih—pelos deveres ocupacionais: 
“amayinah—sem reservas; kama-dugha—satisfazendo todos os dese- 
jos; añghri-pañkajam—os pés de lótus; yatha—quanto à; adhi- 
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kara—habilidade; avasita-artha — plenamente convencido do próprio 
interesse; siddhayah—satisfação. 


TRADUÇÃO 
Prthu Mahãrája aconselhou seus cidadãos: Ocupando vossas 
mentes, vossas palavras, vossos corpos e os resultados de vossos 
deveres ocupacionais, e sendo sempre liberais, deveis todos prestar 
serviço devocional ao Senhor. Conforme vossas habilidades e as 
ocupações nas quais estais situados, podeis consagrar vosso serviço 
aos pés de lótus da Suprema Personalidade de Deus com plena 
confiança e sem reservas. Então, certamente sereis exitosos na con- 

secução do objetivo final de vossas vidas. 


SIGNIFICADO 

Como:se afirma no Décimo-oitavo Capítulo do Bhagavad-gitã, 
sva-karmanã tam abhyarcya: devemos adorar a Suprema Personali- 
dade de Deus através de nossos-deveres ocupacionais. Para isto, é 
necessário aceitar o princípio de quatro varnas e quatro asramas. 
Prthu Mahãrája, portanto, diz: gunaih sva-karmabhih. O Bhagavad- 
gitã explica esta frase, Câtur-varnyarh mayã srstarh guna-karma- 
vibhagasah: “As quatro castas (os' brâhmanas, os ksatriyas, os 
vaisyas e os $iúdras) foram criadas pela Suprema Personalidade de 
Deus de acordo com os modos materiais da natureza e os deveres 
específicos desempenhados nesses modos.” Alguém situado no modo 
da bondade é com certeza mais inteligente que os outros. Portanto, 
ele pode praticar as atividades bramínicas —a saber, falar a ver- 
dade, controlar os sentidos, controlar a mente, permanecer sempre 
limpo, praticar a tolerância, ter pleno conhecimento sobre sua iden- 
tidade e entender de serviço devocional. Dessa maneira, se ele se 
ocupar em serviço amoroso ao Senhor como um brãhmana de ver- 
dade, seu objetivo, que é alcançar o interesse final da vida, será 
atingido. Do mesmo modo, os deveres do ksatriya consistem em dar 
proteção aos cidadãos, dar todas as suas posses em caridade, ser 
estritamente védico na administração dos afazeres do estado e ser 
destemido na luta sempre: que houver um ataque dos inimigos. 
Dessa maneira, o-kgatriya pode satisfazer a Suprema Personalidade 
de Deus através de-seus deveres ocupacionais. De modo semelhante, 
o vaisya pode satisfazer a Divindade Suprema, desempenhando 
adequadamente seus deveres ocupacionais — dedicando-se à 
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produção de alimentos, dando proteção às vacas e comercializando, 
se necessário e quando houver excesso de produção agrícola. Da 
mesma forma, como os súdras não têm inteligência ampla, devem 
simplesmente ocupar-se em trabalhar para servir às classes su- 
periores da sociedade. A meta de todos: deve ser satisfazer a 
Suprema Personalidade de Deus, ocupando a mente em pensar 
sempre em Krsna, as palavras em sempre oferecer orações ao 
Senhor ou pregar sobre as glórias do Senhor e o corpo em prestar o 
serviço necessário para satisfazer o Senhor. Assim como há quatro 
partes em nosso corpo —a cabeça, os braços, o estômago e as 
pernas analogamente, a: sociedade humana, tomada como um 
todo, divide-se em quatro classes de homens de acordo com suas 
qualidades materiais e deveres ocupacionais. Assim, os homens 
bramínicos, ou inteligentes, devem cumprir o dever da cabeça, os 
ksatriyas devem cumprir o'dever dos braços, os da classe vaisya 
devem cumprir o dever do estômago, e os $adras devem cumprir o 
dever das pernas. No cumprimento dos deveres prescritos da vida, 
ninguém é superior ou inferior; estabelecem-se divisões tais como 
os “superiores” e os “inferiores”, mas, como na verdade há um inte- 
resse comum — satisfazer a Suprema Personalidade de Deus — não 
há distinções entre eles. 

Talvez alguém questione o seguinte: uma vez; que o Senhor é 
adorado por grandes semideuses como o Senhor Brahmã, o Senhor 
Siva e outros, como pode um ser humano comum neste planeta 
servi-10? Prthu Mahárája explica isto claramente, usando a palavra 
yathadhikara, “de acordo com a própria habilidade”. Se alguém 
desempenhar sinceramente seu dever ocupacional, isto bastará. Não 
é preciso tornar-se como o Senhor Brahmã, o Senhor Siva, Indra, o 
Senhor Caitanya ou Râmânujacârya, cujas capacidades estão decerto 
muito acima das nossas. Mesmo um sâdra, que segundo suas quali- 
dades materiais está na fase mais baixa da vida, pode obter o 
mesmo sucesso. Qualquer pessoa pode ter êxito em serviço devo- 
cional, contanto que não demonstre duplicidade. Explica-se aqui 
como cada um deve ser muito franco e liberal (amáyinah). Estar 
situado num status de vida inferior não é uma desqualificação para 
o sucesso em serviço devocional. A única qualificação é que, quer 
sejamos brãhmanas, ksatriyas, vaisyas óu Súdras, devemos ser aber- 
tos; francos e livres de reservas. Entáo, cumprindo nosso dever ocu- 
pacional em particular sob a orientação de um mestre espiritual 
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adequado, poderemos alcançar o sucesso máximo na vida. Como o 
próprio Senhor confirma, strivo vaisyãs tathã $adrãs te jpi yânti 
parám gatim (Bg. 9.32). Não importa o que alguém possa ser 
—brãhmana; kgatriya, vaisya, Súdra ou mulher degradada — caso 
se ¡ocupe seriamente em serviço devocional, trabalhando com o 
corpo, a mente-e a inteligência, decerto terá éxito e voltará ao lar, 
voltará ao Supremo. Descreve-se aqui os pés de lótus do Senhor 
como kâma-dughanghri-pankajam porque eles têm todo o poder 
para satisfazer os desejos de todos. O devoto é feliz, mesmo nesta 
vida, porque, embora na existência material tenhamos muitas neces- 
sidades, todas as suas necessidades: materiais são satisfeitas, e 
quando, finalmente, ele abandona o corpo, volta-ao lar, volta ao 
Supremo, sem dúvida alguma: 


VERSO 34 
AUR: 
AREA 
Rara: e: Ra 
asáv iháneka-guno 'guno 'dhvarah 
prthag-vidha-dravya-guna-kriyoktibhih 


sampadyate rthasaya-linga-námabhir 
visuddha-vijfiâna-ghanah svariipatah 


asau-—a Suprema Personalidade de Deus; iha--neste mundo 
material; aneka—diversas; gunah—qualidades; agunah—transcen- 
dentais; adhvarah—yajña; prthak-vidha—variedades; dravya— 
elementos físicos; guna— ingredientes; kriyd—realizagóes; ukti- 
bhih—cantando diversos mantras; sampadyate—é adorado; artha— 
interesse; dsaya—propósito; linga—forma; náamabhih—nome; visud- 
dha--sem contaminação; vijfiâna-—ciência; ghanah-—concentrado; 
sva-rúpatah—em Sua própria forma. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus é transcendental e não con- 
taminada por este mundo material. Porém, embora seja alma espi- 
ritual concentrada e sem variedade material, para o benefício da 


Verso 34] Instruções de Maharaja Prthu 107 


alma condicionada, Ele, mesmo assim, aceita diferentes classes de 
sacrifícios realizados com vários elementos materiais, rituais e 
mantras é oferecidos aos semideuses sob diferentes nomes de acordo 
com os interesses e propósitos dos realizadores. 


SIGNIFICADO 

Para quem busca prosperidade material, há recomendações nos 
Vedas para diversas espécies de yajfia (sacrifício). O Bhagavad-gitã 
(3.10) confirma que o Senhor Brahmã criou todas as entidades 
vivas, incluindo os seres humanos e os semideuses, e aconselhou-as 
a realizar yajfia de acordo com seus desejos materiais (saha-yajñah 
prajah srstva). Estas funções chamam-se yajñas porque sua meta 
última é satisfazer a Suprema Personalidade de Deus, Visnu. O pro- 
pósito de realizar yajfias é obter benefícios materiais, mas, como a 
meta é de simultaneamente satisfazer o Senhor Supremo, seme- 
Ihantes yajãias são recomendados nos Vedas. Essas funções são, evi- 
dentemente, conhecidas como karma-kânda, ou atividades materiais, 
e todas as atividades materiais são decerto contaminadas pelos três 
modos da natureza material. De um modo geral, as cerimônias 
ritualísticas karma-kânda realizam-se no modo da paixão, todavia, 
as almas condicionadas, tanto os seres humanos quanto os semi- 
deuses, são obrigadas a realizar esses yajñas porque sem eles não se 
pode ser feliz'de forma alguma. 

Srila Visvanátha Cakravarti Tháakura comenta que estas cerimô- 
nias ritualísticas karma-kânda, embora contaminadas, contêm vesti- 
gios de serviço devocional porque, sempre' que se realiza algum 
vajfia, o Senhor Visnu é a figura central do sacrifício. Isto é muito 
importante porque mesmo um pequeno esforço para satisfazer O 
Senhor Visnu é bhakri e tem grande valor. Uma gotinha de bhakti 
purifica a natureza material das cerimónias, as quais, através do 
serviço devocional, gradualmente atingem a posição transcendental. 
Portanto, embora semelhantes yaj%as sejam superficialmente ativi- 
dades materiais, os resultados são transcendentais. Yajfias tais como 
Súrya-yajfia, Indra-yajfia e Candra-yajña são realizados em nome 
dos sernideúses, mas estes semideuses são partes do corpo da 
Suprema Personalidade de Deus. Os semideuses não podem aceitar 
oferendas de sacrifício para eles mesmos, mas podem aceitá-las em 
benefício da Suprema Personalidade de Deus, assim como o cobra- 
dor de impostos de um governo não pode-cobrar impostos para 
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depositá-los em sua conta pessoal, mas deve fazê-lo para o governo, 
Qualquer yajÃa realizado com base neste conhecimento e entendi- 
mento plenos é descrito no Bhagavad-gitá como brahmárpanam, ou 
um sacrifício oferecido à Suprema Personalidade de Deus. Uma vez 
que ninguém além do Senhor Supremo pode desfrutar dos resulta- 
dos do sacrifício, o Senhor afirma ser'o verdadeiro desfrutador de 
todos-os sacrificios (bhoktáram yajfia-tapasârn sarva-loka-mahes- 
varam). Deve-se executar sacrifícios com esta perspectiva em mente. 
Como se afirma no Bhagavad-gitã (4.24): 


brahmãrpanam brahma havir 
brahmãgnau brahmanã hutam 

brahmaiva tena gantavyarh 
brahma-karma-samadhina 


“Uma pessoa que está plenamente absorta.em consciéncia de Krsna 
com certeza alcança o reino espiritual devido a sua completa con- 
tribuição às'atividades espirituais, nas quais a consumação é abso- 
luta æ aquilo: que se oferece é da mesma natureza espiritual,” O 
realizador de sacrificios deve sempre ter em mente que os sacrifícios 
mencionados nos Vedas destinam-se a satisfazer a Suprema Perso- 
nalidade de Deus. Visnur drádhyate pantháh (Visnu Purána 3.8.9). 
Qualquer coisa, quer material, quer espiritual, feita para a satis- 
fação do Senhor Supremo, é tida como um yajfia verdadeiro, e, 
executando semelhantes yajfas, libertamo-nos do cativeiro material. 
O método direto de libertar-se do cativeiro material é o serviço 
devocional, que consiste nos nove seguintes processos: 


Sravanam kirtanarh visnoh 
smaranarh pâda-sevanam 
arcanarh vandanarh dãsyarh 
sakhyam átma-nivedanam 
(Bhãg. 7.5.23) 


Este verso descreve este processo nônuplo como visuddha-vijfiâna- 
ghanah, ou seja, satisfazer a Suprema Personalidade de Deus dire- 
tamente através ide conhecimento transcendental concentrado sob a 
forma do Senhor Supremo, Vişņu. Este é o melhor método para 
satisfazer o Senhor Supremo. Alguém que não possa adotar este 
processo direto, entretanto, deve adotar o processo indireto de 
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realizar yajñas para a satisfação de Vignu, ou Yajfia. Visnu é por- 
tanto chamado de yajña-pati. Sriyah patim yajña-patim jagat-patim 
(Bhāg. 2.9.15). 

O profundo conhecimento científico da Suprema Personalidade 
de Deus é concentrado ao máximo. Por exemplo: a ciência médica 
conhece algumas coisas superficialmente, mas os médicos não 
sabem exatamente como as coisas acontecem no corpo. O Senhor 
Krsna, contudo, conhece tudo detalhadamente. Portanto, Seu co- 
nhecimento é vijfiâna-ghana porque não tem nenhum dos defeitos 
da ciência material. A Suprema Personalidade de Deus é visuddha- 
vijftâna-ghana, conhecimento transcendental concentrado; portanto, 
mesmo que aceite yajfias de karma-kândiva materialista, Ele sempre 
permanece em posição transcendental. Portanto, a menção de 
aneka-guna refere-se às muitas qualidades transcendentais da Su- 
prema Personalidade de Deus, pois as qualidades materiais não O 
afetam. As diferentes classes de parafernália material ou elementos 
físicos também transformam-se aos poucos em compreensão espi- 
ritual porque, em última análise, não há diferença entre as quali- 
dades materiais e as espirituais, pois tudo emana do Espírito 
Supremo. Isto pode ser percebido através de um processo gradual 
de' compreensão e purificação. Exemplo vívido disto é Dhruva 
Maharaja, que praticou meditação na floresta em troca de benefício 
material, mas, por fim, tornou-se espiritualmente avançado e não 
quis qualquer bênção de vantagens materiais. Ele estava simples- 
mente satisfeito de associar-se com 'o Senhor Supremo. Asaya sig- 
nifica “determinação”. De um modo geral, a alma condicionada 
têm a determinação de obter lucro material, mas, satisfazendo esses 
desejos de lucro material através da realização de yajña, aos poucos 
ela atinge a plataforma espiritual. Então sua vida torna-se perfeita. 
Por isso, o Srimad- Bhâgavatam (2.3.10) recomenda: 


akâmah sarva-kâmo vã 
a-káma udara-dhih 
tivrena bhakti-yogena 
vajeta purugam param 


Todos —sejam akama (devotos), sarva-káma (karmis) ou moksa- 
kâma (jiânis ou yogis) — são incentivados a adorar a Suprema Per- 
sonalidade de Deus pelo método direto de serviço devocional. Dessa 
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maneira, todos podem obter, simultaneamente, lucro material .e 
espiritual. 


VERSO 35 
IATA AE 
TÚ a A 
Para Rafa 
FARA qre cos MEN] 


pradhâna-kalasaya-dharma-sangrahe 
Sarira esa pratipadya cetanâm 

kriyá-phalatvena vibhur vibhavyate 
yathánalo dárusu tad-gundtmakah 


pradhána.—natureza material; kála—tempo;. ásaya-—desejo; 
dharma-—deveres ocupacionais; sañgrahe—conjunto; Sarirecor] 
esah—este; pratipadya—aceitando; cetandm—consciéncia; kriya— 
atividades;- phalatvena—pelo resultado de; vibhuh-—a Suprema 
Personalidade de Deus; vibhavyate—manifesta; yathá—tanto quan- 
to; analah—fogo; dárusu—na lenha; tat-guna-dimakah—de acordo 
com a forma e a qualidade. 








TRADUCAO 

A. Suprema Personalidade de Deus é onipenetrante, mas Ele 
também Se manifesta em diferentes classes de corpos que surgem 
de combinações da natureza material, do tempo, de desejos e de 
deveres ocupacionais. Assim, diferentes classes de consciência se 
desenvolvem, assim como o fogo, que é sempre basicamente, o 
mesmo, queima de diferentes maneiras de acordo com a forma e 
dimensão da lenha. 


SIGNIFICADO 
A Suprema Personalidade de Deus vive constantemente com a 
alma individual como Paramãtmã. A percepção da alma individual 
varia de acordo com seu corpo material, o qual ela obtém em vir- 
tude da prakrti, ou natureza material. Os ingredientes materiais são 
ativados pela força do tempo, e assim manifestam-se os três modos 


Verso 35] Instruções de Mahãrája Prthu m 


materiais da natureza. Dependendo de como se associa com os três 
modos da natureza, a entidade viva désenvolve uma espécie: de 
corpo em:particular. Na vida animal, o modo material da ignorán- 
cia éitão proeminente que há pouquíssima possibilidade de perceber 
o“ Paramãtmã, que também está presente-dentro do coração do 
animal; mas, sob a forma humiana de vida, devido à consciência 
desenvolvida (ceranâm), a entidade viva pode transferir-se da igno- 
rância e da paixão à bondade através dos resultados de suas ativi- 
dades (krivã-phalarvena). Portanto, aconselha-se ao ser humano 
que-se associe com personalidades espiritualmente avançadas. :Os 
Vedas: (Mundaka Up. 1.2.12) orientam-nos: no: sentido de rad- 
vijfiânârtharh sa gurum evabhigacchet: a fim de alcançar a perfeição 
da vida, ou entender a verdadeira posição constitucional da- enti- 
dade viva, é preciso aproximar-se de um mestre espiritual. Gurum 
evâbhigaccher — não é algo opcional, mas sim compulsório. É 
imprescindível aproximar-se do mestre espiritual, pois, em contato 
com ele, desenvolve-se proporcionalmente a consciência, voltando-a 
para a Suprema Personalidade de Deus. A perfeição máxima de tal 
consciência chama-se consciência de Krsna; Nossa consciência 
apresenta-se conforme o corpo dado por prakrti (natureza). Nossas 
atividades se realizam de acordo com o desenvolvimento desta cons- 
ciência; e, segundo a pureza de tais atividades, percebemos a 
Suprema Personalidade de Deus, que está presente no coragáo de 
todos. O exemplo dado nesta passagem é muito elucidativo. O fogo 
é sempre o mesmo, mas, dependendo do tamanho do combustível 
ou da lenha, o fogo parece ser reto, curvo, pequeno, grande, etc. 

De acordo com o desenvolvimento da consciência, a compreen- 
são de Deus torna-se presente, Na forma humana de vida, portanto, 
somos recomendados a submeter-nos às diversas espécies de peni- 
tência e austeridade descritas no Bhagavad-gitã (karma-yoga, jriâna- 
voga, dhyâna-yoga e bhakti-yoga). Como uma escada, a yoga tem 
diferentes degraus antes de chegar ao andar mais elevado, e, con- 
forme-nossa posição na escada, considera-se que estamos situados 
em karma-yoga, jhiâna-yoga, dhyâna-yoga ou bhakti-yoga. Eviden- 
temente, bhakti-yoga é o degrau máximo na escada da compreen- 
são da Suprema Personalidade de Deus. Em outras palavras, 
segundo o desenvolvimento de nossa'consciência, percebemos nossa 
identidace espiritual, e assim, ao purificarmos plenamente nossa 
condição existencial, situamo-nos em: brahmãnanda, que é, em 
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última análise, ilimitada. Portanto, o movimento de sarkirtana ou- 
torgado pela Suprema - Personalidade de Deus sob a forma do 
Senhor Caitanya é o processo direto e mais fácil de atingir a forma 
mais pura de consciência — consciência de Krsna, a plataforma na 
qual se:compreende plenamente a Personalidade Suprema. Instru- 
ções para realização de diferentes classes de yajfias são providencia- 
das especificamente para que se possa alcançar a compreensão 
máxima do Senhor Supremo, como o próprio Senhor confirma no 
Bhagavad-gitã. Ye yathã mãrmh prapadyante tâms tathaiva bhajâmy 
aham (Bg. 4.11). Compreendemos a Suprema Personalidade de 
Deus à proporção que nos rendamos'a Ele. A rendição plena, con- 
tudo, ocorre para quem está perfeitamente situado em conheci- 
mento. Bahiinârh janmanâm ante jfiânavân mãrh prapadyate (Bg. 
7.19). 
VERSO 36 


sm amo rai 
Rop regard | 

ear fa qua 
Ani AaS am: NAI 


aho mamámi vitaranty anugrahamñ 
harim guru yajña-bhujám adhisvaram 
sva-dharma-yogena yajanti mâmakã 
nirantaram ksoni-tale drdha-=vratáh 


aho—6 todos vós; mama=a mim; ami—todos eles; vitaranti— 
distribuindo; anugraham—misericórdia; harim—a Suprema Perso- 
nalidade de Deus; gurum-—o mestre espiritual supremo; yajña- 
bhujám—todos: os semideuses qualificados para aceitar ofereci- 
mentos de yajãa; adhi$varam—o senhor supremo; sva-dharma-— 
deveres-ocupacionais; vogena--através de; yajanti-—adorais; máma- 
kah—tendo uma relação comigo; nirantaram— incessantemente; 
ksoni-tale--sobre a: face do globo; drdha-vratah—com- firme 
determinação: 

TRADUÇÃO 

A Suprema Personalidade de Deus é o senhor e o desfrutador dos 

resultados de todos os sacrifícios, sendo, também, o mestre espiritual 
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supremo. Todos vós, cidadãos sobre a face do globo, que tendes 
uma relação comigo e estais adorando-O através de vossos deveres 
ocupacionais, estais concedendo-me vossa misericórdia. Portanto, ó 
meus cidadãos, eu vos agradeço. 


SIGNIFICADO 

O conselho de Mahãraja Prthu a seus cidadãos de adotarem o 
serviço devocional é agora concluído de'duas maneiras. Repetidas 
vezes, ele tem aconselhado aos neófitos que se'ocupem em serviço 
devocional de acordo com as capacidades das diferentes ordens da 
vida social e espiritual, mas “aqui ele agradece especificamente 
àqueles já ocupados nesse serviço devocional à Suprema Personali- 
dade de Deus, que é o verdadeiro desfrutador de todas as cerimô- 
nias de sacrificios e que 'também é o mestre supremo como 
antarvámi, ou Paramátma. Faz-se menção específica da palavra 
gurum, a qual indica a Personalidade Suprema como caitya-guru. 
A Divindade Suprema sob Seu aspecto como Paramãtmã está pre- 
sente no coração de todos, e vive tentando induzir a alma individual 
a render-se à Ele e ocupar-se em serviço devocional; por isso, Ele é 
o mestre espiritual original. Ele manifesta-Se'comomestre-espiri- 
tual, tanto interna quanto externamente, para ajudar a alma condi- 
cionada de ambos os modos. Portanto, Ele é mencionado neste 
verso como gurum. Parece, entretanto, que na época de Mahárája 
Prthu todas as pessoas na superfície do globo eram seus súditos. A 
maioria delas —de fato quase-todas elas — estavam ocupadas em 
serviço devocional. Portanto, ele agradeceu-lhes de maneira humilde 
por estarem praticando serviço devocional e assim outorgando-lhe 
misericórdia. Em-outras palavras, num estado onde os cidadãos e 
os'líderes estão ocupados em serviço devocional à Suprema Perso- 
nalidade de Deus, eles ajudam-se uns aos outros e beneficiam-se 
mutuamente. 


VERSO 37 
aa da má 
fea ma fan a 1 
sara 
Sa ao AA ol 
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má játu tejah prabhavenmaharddhibhis 
titiksaya tapasa vidyayã ca 

dedipyamáne 
kule svayarh raja-kulad dvijanám 





mã-—nunca façais isto; jaru—em'tempo algum; tejah—poder su- 
premo; prabhavet-— manifestam; mahã--grande; rddhibhih—por 
opulência; ritiksayã-—por tolerância; tapasã-— penitência; vidyayã-— 
por:educacáo; ca—também; dedipyamáne—áqueles que já sáo glo- 
riosos; ajita-devatanam— Vaisnavas, ou os devotos da Suprema 
Personalidade de Deus; kule-—na sociedade; svayam — pessoalmente; 
raja-kulat—superiores à familia real; dvijanam—dos bráhmanas. 





TRADUÇÃO 
Os bráhmanas e Vaisnayas são pessoalmente glorificados por seus 
característicos poderes de toleráncia, peniténcia, conhecimento e 
educação. Em virtude de todos estes bens espirituais, os Vaignavas 
são mais poderosos do que a realeza. Portanto, aconselha-se que a 
ordem principesca não exiba seus poderes materiais diante destas 
duas comunidades e evite ofendé-las. 


SIGNIFICADO 

Prthu Mahãrãja explicou no verso anterior a importância do ser- 
viço devocional, tanto para os governantes, quanto para os cida- 
dãos do estado; Agora ele explica como alguém pode fixar-se 
firmemente em serviço devocional. Ao instruir Srila Rúpa Gosvâmi, 
Sri Caitanya Maháprabhu comparou.o servigo devocional ao 
Senhor a uma trepadeira. A trepadeira tem um caule frágil e pre- 
cisa do suporte de outra árvore para crescer, e, enquanto cresce, 
requer suficiente proteção para que não morra. Descrevendo o sis- 
tema de proteção para a trepadeira do serviço devocional, Sri 
Caitanya Maháprabhu enfatizava especialmente a proteção contra 
as ofensas aos pés de lótus dos Vaisnavas. Tais ofensas chamam-se 
vaisnava-aparâdhas. Aparâdha significa “ofensa”. Se alguém comete 
vaisnava-aparádhas, todo o'seu progresso em serviço devocional fica 
interrompido. Mesmo que seja muito avançado em serviço devo- 
cional, se alguém comete ofensas aos pés de um Vaisnava, seu 
avanço é completamente arruinado. Os sástras relatam que um 
eminente yogi, Durvâsá Muni, cometeu uma vaisnava-aparâdha e 


Verso 37] Instruções de Mahãrãja Prthu M5 


“assim, por um ano completo, teve que viajar por todo o universo, 
chegando inclusive a Vaikunthaloka, para:se livrar da ofensa. Por 
fim, ainda quando se aproximou da: Suprema: Personalidade de 

us em Vaikuntha, foi-lhe negada proteção. Portanto, devemos 
ser muito cuidadosos quanto a cometer ofensas aos pés-de um Vais- 
pava.'A espécie mais grave de vaisnava-aparâdha chama-se; gurv- 
aparâdha, que se refere a ofensas aos: pés de lótus do mestre 
“espiritual. No cantar do santo nome da Suprema Personalidade de 
Deus, esta gurv-aparâdha é considerada a ofensa mais grave, Guror 
avajña Sruti-Sastra-nindanam (Padma Purána). Entre as dez ofensas 
cometidas contra o cantar do santo nome, as primeiras ofensas são 
a desobediência ao mestre espiritual-e a blasfêmia contra a litera- 
tura védica. 

A definição simples de Vaisnava é dada por Sri Caitanya Mahã- 
prabhu: uma pessoa que imediatamente faz alguém lembrar-se da 
Suprema Personalidade de Deus, Krsna, é um Vaisnava, Neste 
verso, mencionam-se tanto os Vaisnavas quanto os brãhmanas. O 
Vaisnava é um brãhmana erudito, sendo por isso designado como 
brâhmana-vaisnava, brâhmana-pandita ouscomo Vaisnava e 
brâhmana. Em outras palavras, supõe-se que o Vaisnava já seja um 
brâhmana, mas nem todo o brãâhmana é um Vaisnava puro. Quando 
uma pessoa entende sua identidade pura, brahma jânãti, torna-se 
imediatamente um brãhmana. Na fase de brãhmana; sua compreen- 
são da Verdade Absoluta baseia-se principalmente na visão impes- 
soal. Contudo, ao elevar-se à plataforma de compreensão pessoal 
da Divindade Suprema, o brãhmana torna-se um Vaisnava. O Vais- 
nava transcende até mesmo um brãhmana: No conceito material, a 
posição do brãhmana é a mais elevada na sociedade humana, mas o 
Vaisnava transcende até mesmo um brãhmana. Tanto o brâhmana 
quanto o Vaisnava são avançados espiritualmente. O Bhagavad-gitã 
menciona que as qualificações de um brãhmana são veracidade, 
equanimidade mental, controle dos sentidos, o poder de tolerância, 
simplicidade, conhecimento da Verdade Absoluta, firme fé nas 
escrituras e aplicação prática das qualidades bramínicas na vida. 
Em acréscimo a todas estas qualificações, quando alguém se ocupa 
plenamente em transcendental serviço amoroso ao Senhor, torna-se 

| um Vaisnava. Prthu Mahárája adverte seus cidadãos que estão 
realmente ocupados em serviço devocional ao Senhor que tomem 
cuidado contra as ofensas aos bráhmanas e aos Vaisnavas. Ofensas 
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a seus pés de lótus são tão destrutivas que mesmo os descendentes 
de Yadu, os quais haviam nascido na família do Senhor: Krsna, 
foram destruídos devido a ofensas a seus pés. A Suprema Personali- 
dade de Deus não pode tolerar qualquer ofensa aos pés de lótus de 
bráhmanas e-Vaignavas. Às vezes, devido a suas poderosas posições, 
príncipes ou servos do governo menosprezam a posição dos brâhma- 
nas e dos Vaignavas, não sabendo que, devido a suas ofensas, serão 
arruinados. 
VERSO 38 


AART: RS ga 
fred RRA | 
am. a a 
MERA. A MENERA: Ni] 


brahmanya-devah purusah purátano 
nityarh harir yac-caranãbhivandanãt 

avâpa lakgmim anapáyinim yaso 
jagat-pavitram ca mahattamagranih 


brahmanya-devah--o Senhor da cultura bramínica; purusah-—a 
Personalidade Suprema; purátanah—a mais velha; nityam-—eterna; 
harih—a Personalidade de Deus; yat—cujos; carana—pés de lótus; 
abhivandanãt--por meio da adoração; avapa-—obteve; lakgmim-— 
opulências; anápâyinim—perpetuamente; yasah—reputagáo; 
Jjagat—universal; pavitram—purificado; ca—também; mahat— 
grande; tama—suprema; agranih—principal. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Person: de de Deus, a antiga e eterna Divindade, 
que'é a principal entre todas as grandes personalidades, obteve a 
opulência de Sua sólida reputação, que purifica todo o universo, 
adorando os pés de lótus desses brâhmanas e Vaisnavas. 





SIGNIFICADO 
Neste verso, descreve-se a Pessoa Suprema como brahmanya- 
deva: Brahmanya refere-se aos brãhmanas, aos Vaisnavas ou à cul- 
tura bramínica, e deva significa “Senhor adorável”. Portanto, a 
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menos que estejamos na plataforma transcendental de ser Vaisnavas 
ou na plataforma mais elevada de bondade material (como 
brãhmanas), não podemos apreciar a Suprema Personalidade de 
Deus. Nas fases inferiores de ignorância e paixão, é difícil apreciar 
ou entender o Senhor Supremo. Portanto, este verso descreve o 
Senhor-como a Deidade adorável para pessoas na cultura bramí- 
nica e Vaisnava. 


namo brahmanya-deváya 
go-brahmana-hitaya ca 
jagad-dhitaya krsnãya 
govindâya namo namah 
(Visnu Purâna 1.19.65) 


O Senhor Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, é o protetor 
original da cultura bramínica e das vacas. Sem saber e respeitar 
isso, não:se pode compreender a ciência de Deus, e, sem este conhe- 
cimento, nenhuma atividade beneficente ou propaganda humanitá- 
ria pode ser exitosa. O Senhor é puruga, ou'o desfrutador supremo. 
Ele não é apenas o desfrutador ao aparecer como uma encarnação 
manifesta, mas é o desfrutador desde tempos imemoriais, desde o 
início (purâtanah), e eternamente (nityam). Yac-caranâbhivandanãt: 
Prthu Mahãraja disse que a Suprema Personalidade de Deus obteve 
esta opulência de fama eterna simplesmente adorando os pés de 
lótus-dos brahmanas. O Bhagavad-gitã diz que o Senhor não pre- 
cisa trabalhar para obter ganho material. Como é perpétua e 
supremamente perfeito, Ele não precisa obter nada, mas, ainda 
assim, diz-se que Ele obteve Suas opulências adorando os pés de 
lótus dos brâhmanas. Estas são Suas ações exemplares. Quando o 
Senhor Sri Krsna estava em Dvárakã, Ele ofereceu Seus respeitos, 
prostrando-Se aos pés de lótus de Nãrada. Ao receber a visita de 
Sudâmã Vipra, o Senhor Krsna pessoalmente lavou-lhe os pés e 
deixou-o sentar-se em Sua própria cama. Apesar de ser a Suprema 
Personalidade de Deus, o Senhor $ri Krsna prestava Seus respeitos 
a Mahãrãja Yudhisthira e a Kunti O Senhor comporta-Se de 
maneira exemplar para nos ensinar que devemos proteger as vacas, 
cultivar qualidades:bramínicas e respeitar os brahmanas e os Vaisna- 
vas. O Senhor diz no: Bhagavad-gitã (3.21) que yad yad ácarati 
Sresthas tat tad evetaro janah: “Se os líderes comportam-se de 
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determinada maneira, os demais seguem-nos automaticamente,” 
Que personalidade pode ter mais liderança que a Suprema Persona- 
lidade de Deus e quem pode ter comportamento mais exemplar? É 
evidente que Ele não precisava fazer todas essas coisas para obter 
ganho material, mas todos esses atos foram realizados simplesmente 
para nos ensinar como nos comportarmos neste mundo material. 

Este verso descreve a Suprema Personalidade de Deus como 
mahat-tama-agranih. Neste mundo material, os mahattamas, ou 
grandes personalidades, sáo o Senhor Brahmá e o Senhor Siva, 
mas Ele está acima de todas elas. Nárayanah paro 'vyaktãt: a 
Suprema Personalidade de Deus encontra-Se em posição transcen- 
dental, acima de todas as coisas criadas neste mundo material. Suas 
opulências, Suas riquezas, Sua'beleza, Sua sabedoria, Seu conheci- 
mento, Sua renúncia e Sua reputação são todos jagar-pavitram, 
universalmente purificantes. À medida que falamos de Suas opulên- 
cias, o universo torna-se cada vez mais puro. No mundo material, 
as opulências pertencentes a um materialista não são jamais perma- 
nentes. Talvez hoje alguém seja muito rico, mas amanhã poderá 
ficar pobre; talvez hoje alguém seja muito famoso, mas pode ser 
que amanhã seja infame. Opulências obtidas materialmente nunca 
são permanentes, mas todas as seis opulências existem perpetua- 
mente na Suprema Personalidade de Deus, não apenas no mundo 
espiritual, como também neste mundo material. A reputação do 
Senhor Krsna é permanente, e Seu livro de sabedoria, o Bhagavad- 
gitã, é honrado ainda hoje. Tudo que se relaciona com a Suprema 
Personalidade de Deus existe eternamente. 


VERSO 39 


TI E 
far ma 
Tu AAA: 
aa a ARAS 


yat-sevayasesa-guhasayah sva-rád 
vipra-priyas tusyati kâmam isvarah 

tad eva tad-dharma-parair vinitaih 
sarvãtmanã brahma-kulam nigevyatâm 
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yat—cujos; sevayã-—servindo; asesa— ilimitado; guha-asayah— 
residindo no coração de todos; sva-rāj—mas, de qualquer modo, 
plenamente independente; vipra-priyah—muito querido para os 
bráhmanas e Vaisnavas; tusyati—fica satisfeito; kāmam—de dese- 
jos; isvarah—a Suprema Personalidade de Deus; tat-—isso; eva— 
decerto; 1at-dharma-paraih—seguindo os passos do Senhor; vini- 
taih—com humildade; sarva-àtmanã-—sob todos os aspectos; 
“brahma-kulam-—os descendentes de brâhmanas e Vaisnavas; nise- 
Vyatâm-—estando sempre ocupados a serviço deles. 
Y 
ih TRADUÇÃO 

MA Suprema Personalidade de Deus, que é eternamente indepen- 
dente e que existe no coração de todos, fica muito satisfeito com 
aqueles que seguem Seus passos e se ocupam, sem reservas, a ser- 
viço dos descendentes de bráhmanas e Vaignavas, pois Ele é sempre 
muito querido pelos brâhmanas e Vaisnavas e estes são-Lhe sempre 
muito queridos. 

SIGNIFICADO 

vAfirma-se que “or Senhor” fica muito: satisfeito ao ver alguém 
ocupar-se a serviço de Seu devoto. Ele não precisa do serviço de 
ninguém porque é completo, mas trata-se de nosso próprio inte- 
resse oferecer toda a classe de serviços à Suprema Personalidade de 
Deus. Estes serviços podem ser oferecidos à Pessoa Suprema, não 
diretamente, mas através do serviço a brãhmanas e Vaisnavas. Srila 
Narottama dása Thákura canta: chadiya vaisnava-sevá nistára paye- 
che kebã, significando que, amenos que sirvamos aos Vaisnavas e 
aos brahmanas, não podemos libertar-nos das garras materiais. 
Srila Visvanatha Cakravarti Thákura também diz que yasya pra- 
sadad bhagavat-prasadah: satisfazendo os sentidos do mestre espiri- 
tual, pode-se satisfazer os sentidos da Suprema Personalidade de 
Deus. Assim, este comportamento, além de ser mencionado nas 
escrituras, também é seguido pelos acâryas. Prthu'Mahãraja acon- 
selhou seus cidadãos a seguir o comportamento exemplar do próprio 
Senhor e assim ocuparem-se em serviço aos bráhmanas e aos 
Vaisnavas. 

VERSO 40 


Ama: 
SRA A: AU | 
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ara aa 
qi fanfa ga afri lige 


pumal labhetanativelam ātmanah 

prasidato 'tyanta-$amam svatah svayam 
yan-nitya-sambandha-nisevayã tatah 

parar kim atrásti mukharh havir-bhujam 


pumán—uma pessoa; labheta—pode obter; anati-velam—sem 
demora; dtmanah—de sua alma; prasidatah—estando satisfeita; 
atyanta—=a: maior; $amam—paz; svatah-—automaticamente; 
svayam—pessoalmente; yat—cuja; nitya—regular; sambandha—rela- 
ção; nisevaya—mediante o servigo; tatah—depois disso; param— 
superior; Kkim-=«que; atra-—aqui;- asti--há; mukham-—felicidade; 
havih-—manteiga clarificada; bhujâm aqueles que bebem. 


TRADUÇÃO 
Prestando serviço regular aos brihmanas e aos Vaisnavas, pode- 
mos remover a sujeira de nosso coração e assim gozar de paz 
suprema e liberação do apego material e ficar satisfeitos. Neste 
mundo, não há atividade fruitiva superior ao serviço à classe bramí- 
nica, pois isto pode dar prazer aos semideuses, para quem os 
muitos sacrifícios são recomendados. 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã (2:65) se diz: prasâde sarva-duhkhânãm hânir 
asyopajáyate. A menos que sejamos auto-satisfeitos, não podemos 
livrar-nos das condições miseráveis da existência material. Por- 
tanto, é essencial prestar serviço aos brãhmanas e aos Vaignavas 
para alcangar:a perfeição da auto-satisfação. Portanto, Srila Narot- 
tama dása Thákura diz: 


tándera carana sevi bhakta-sane vãsa 
Jjaname janame haya, ei abhilasa 


“Nascimento após nascimento, desejo servir os pés de lótus dos 
ãcâryas e viver numa sociedade de devotos.” Só é possível manter 
uma atmosfera espiritual vivendo-se numa sociedade de devotos e 
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"servindo às ordens dos acãryas: O mestre espiritual é o melhor 
“brahmana. Atualmente, na era de Kali, é muito difícil prestar ser- 
viço à brahmana-kula, owa classe bramínica. A dificuldade, segundo 
o Varâha Purâna, é que os demônios, aproveitando-se de Kali-yuga, 
'em em familias de bráhmanas. Ráksasáh kalim ásritya jayante 
hrahma-yonisu (Varáha'Purana). Em outras palavras; nesta`era há 
itos ditos brâhmanas de casta e Gosvámis de casta que, 
iroveitando-se dos £ástras e da inocência da população em geral, 
“afirmam 'ser brâhmanas e Vaignavas por direito hereditário. Nin- 
¿guém conseguirá benefício nenhum prestando serviço a estes falsos 
"bráhmana-kulas. É preciso, portanto, refugiar-se em um mestre 
espiritual fidedigno e em seus associados e, além disso, prestar-lhes 
serviço, pois semelhante atividade ajudará» bastante=0 neófito a 
Obter satisfação plena. Šrila Viśvanātha Cakravartī Thákura explica 
“isto bem claramente ao comentar o verso vyavasāyātmikā buddhir 
Lekeha kuru-nandana (Bg. 2.41). Quem realmente observa os princi- 
pios regulativos de bhakti-yoga; conforme os recomenda Srila 
“Narottama dãsa Thakura, pode atingir em pouco tempo a plata- 
“forma: transcendental de liberação; como se- explica: neste verso 
atyanta-$amam). 
50 uso específico da palavra anativelam (“sem demora”) é muito 
“significativo porque, pelo simples fato de servir aos brahmanas e 
“aos Vaisnavas, podemos libertar-nos. Não é necessário submeter-se 
“a rigorosas penitências e austeridades, Exemplo vívido disto é o 
“próprio Nãrada Muni. Em seu nascimento anterior, ele era um 
“simples filho de uma criada, mas'teve'a oportunidade de servir a 
brahmanas e Vaisnavas elevados, e assim, em sua próxima vida, não 
somente libertou-se, mas também tornou-se famoso como o mestre 
espiritual supremo de toda a sucessão discipular Vaignava. Segundo 
lO sistema védico, portanto, é costumeiramente recomendado que, 
após realizar uma cerimônia ritualística, deve-se alimentar os 
bráhmanas. 
VERSO 41 


ater: 3 qua: 
a ma gera: 
aÃ qm Sam aR 
gà maTi: Ng 
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asnãty anantah khalu tattva-kovidaih 
Sraddhã-hutarh yan=mukha ijya-námabhih 

na vai tathã cetanavã bahis-krte e 
hutâsane pãramaharsya-parvaguh 


asnâti--coma;-anantah-—a Suprema Personalidade de Deus; 
khalu--todavia; -tartvaskovidaih-—pessoas com conhecimento da 
Verdade: Absoluta; sraddhã-—fé; hutam-— oferecendo sacrifícios de 
fogo; yat-mukhe—cuja boca; ¡jya-námabhih-—por diferentes nomes 
de semideuses; na—nunca; «vai==decerto; tathá—tanto; cetanayã— 
pela força viva; bahih-krte=sendo privado de; huta-asane—n0 
sacrifício de fogo; páramahamsya—com respeito aos devotos; 
paryaguh—nunca vai embora. 






TRADUÇÃO 
Embora a Suprema Personalidade de Deus, Ananta, coma por 
meio de sacrifícios de fogo oferecidos em nome de diferentes semi- 
deuses, Ele não sente tanto prazer em comer por meio do fogo como 
o sente ao aceitar oferendas por meio das bocas de sábios eruditos e 
devotos, pois, neste caso, Ele jamais deixa a companhia dos devotos. 


SIGNIFICADO 

Segundo os preceitos védicos, realiza-se um sacrifício de fogo a 
fim de. oferecer alimento à Suprema Personalidade de Deus em 
nome de diferentes semideuses. Ao realizar um sacrifício de fogo, 
pronuncia-se a palavra svãhã em mantras tais como indrãya svahã e 
âdityâya svâhã. Esses mantras são pronunciados para satisfazer a 
Suprema Personalidade de Deus através de semideuses tais como 
Indrae Aditya, pois a Suprema Personalidade de Deus diz: 


nãham tisthâmi vaikunthe 
yoginám hrdayesu vá 

tatra tisthâmi nãrada 
yatra gayanti mad-bhaktah 


“Não estou em Vaikuntha nem nos corações dos yogis. Permaneço 
onde Meus devotos se dedicam a glorificar Minhas atividades.” 


Verso 42] Instruções de Mahārāja Prthu 123 





„se compreender que a Suprema Personalidade de Deus não 
e a-companhia de Seus devotos. 

O fogo é certamente: desprovido: de vida, mas os devotos € 
brâhmanias são os representantes vivos do Senhor Supremo. Por- 
junto; alimentar os brãhmanas e Vaisnavas é alimentar a Suprema 
Personalidade de Deus diretamente. Pode-se concluir que, ao invés 
de oferecer sacrificios de fogo; deve-se: oferecer alimentos aos 
hrâhmanas e aos Vaisnavas, pois este processo é mais eficaz que o 
'yajña de fogo. Advaita Prabhu deu um exemplo vivido deste princí- 
pio na prática. Ao realizar a cerimônia de $râddha para Seu pai, 
Ele primeiramente chamou Haridãsa Thakura e ofereceu-lhe ali- 
mento; É costume que, após terminar a cerimônia de śrāddha, deve- 
se oferecer alimento aum: brãhmana: elevado. Advaita Prabhu, 
porém, ofereceu alimento primeiramente a: Haridãsa Thákura, que 
mascera em família maometana. Portanto, Haridása Thákura per- 
guntou a Advaita por que Ele estava fazendo algo que poderia pôr 
em ridículo Sua posição na sociedade bramínica. Advaita Prabhu 
respondeu que estava alimentando milhões de bráhmanas de pri- 
meira classe ao oferecer alimento a Haridása Thákura. Ele estava 
disposto a falar com qualquer bráhmana erudito sobre este assunto 
e provar de uma vez por todas que, oferecendo alimento a um 
devoto puro como Haridása Thákura, Ele seria tão abençoado 
“como o seria se oferecesse alimento a milhares de brâhmanas erudi- 
tos; Enquanto executamos sacrifícios, oferecemos oblações ao fogo 
ide sacrifício, mas, ao oferecermos essas oblagóes aos Vaignavas, elas 
“são sem dúvida mais efetivas. 


VERSO 42 


Rara Amara 11221 


yad brahma nityam virajam sanátanarh 
sraddha-tapo-manigala-mauna-sarnyamaih 

samâdhinã bibhrari hãrtha-drstaye 
yatredam adarsa ivavabhásate 
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yat—aquilo que; brahma—=a cultura bramínica; nityam—eter- 
namente; virajam—sem contaminagáo; sandtanam—sem começo; 
sraddha—fé; tapah—austeridade; mañgala—auspicioso; mauna— 
silêncio; samyamaih—controlando a mente e os sentidos; samá- 
dhiná—com plena concentragáo; bibhrati—ilumina; ha—como ele 
o fez; artha—o verdadeiro objetivo dos Vedas; drstaye--com o 
intuito de descobrir; yatra—-em que; idam-—tudo isso; âdar$e—num 
espelho; ¡va—como; avabhásate—manifesta. 





TRADUÇÃO 
Na cultura bramínica, a posição transcendental do brâhmana é 
mantida eternamente porque os preceitos dos Vedas são aceitos com 
fé, austeridade, conclusões das escrituras, pleno controle dos senti- 
dos e da mente e meditação. Dessa maneira, ilumina-se a verdadeira 
meta da vida, assim como o rosto de uma pessoa reflete-se inteira- 
mente num espelho limpo. 


SIGNIFICADO 

Como se descreve no verso anterior que alimentar um bráhmana 
vivo é mais efetivo do que oferecer oblações num sacrifício de fogo, 
agora este verso descreve claramente o que é bramanismo e quem é 
brãhmana: Na era de Kali, aproveitando-se do fato de que, alimen- 
tando um brãhmana obtém-se um resultado mais efetivo do que rea- 
lizando sacrifícios, uma classe de homens sem qualificações 
bramínicas reivindica para si o privilégio alimentar conhecido como 
brãhmana-bhojana, simplesmente baseados em seus nascimentos em 
famílias de brãhmanas. A fim de distinguir esta classe de homens 
dos brãhmanas verdadeiros, Mahãrãja Prthu descreve exatamente 
um brãhmana e a cultura bramínica. Ninguém deve tirar proveito de 
sua posição simplesmente para viver como um fogo sem luz. O 
brãhmana deve ser plenamente versado nas conclusões védicas, que 
se descrevem no Bhagavad-gitã. Vedais ca sarvair aham eva vedyah 
(Bg. 15.15). A conclusão védica —a compreensão fundamental, ou 
a compreensão Vedânta — é o conhecimento de Krsna. Na verdade, 
isto é um fato, porque, pelo simples fato de entender Krgna como 
Ele é, como O descreve o Bhagavad-gitã (janma karma ca me 
divyam evarh yo vetti tattvatah), tornamo-nos hrãhmanas perfeitos. 
O brãhmana que conhece Krgna perfeitamente bem está sempre em 


Verso 42] Instruções de Maháraja Prthu 125 


posição transcendental. Confirma-se isto também no Bhagavad-gitã 
4.26): 


má ca yo 'vyabhicãrena 
bhakti-yogena sevate 

sa gunán samatityaitán 
brahma-bhiiyâya kalpate 


Quem se ocupa em serviço devocional pleno e não cai em nenhuma 
instância transcende de imediato os modos da natureza material 
assim, atinge o nível de Brahman.” 
* Portanto, o devoto do Senhor Krsna é realmente um brãhmana 
perfeito. Sua situação é transcendental, pois ele está livre-dos quatro 
defeitos da vida condicional, que são as tendências de cometer 
, enganar-se, enganar os outros e possuir sentidos imperfeitos. 
Vaisnava perfeito, ou pessoa consciente de Krsna, está sempre 
posição transcendental por falar de acordo com Krsna e Seu 
Pepresentante. Já que os Vaisnavas falam exatamente afinados com 
Krsna, tudo o que dizem está livre desses quatro defeitos. Por 
plo: Krsna diz no Bhagavad-gitã que todos devem sempre pen- 
nEle, todos devem tornar-se Seus devotos, prestar-Lhe reverên- 
€ adorá-lO, e, em última análise, todos devem render-se a Ele, 
Essas atividades devocionais são transcendentais e isentas de erros, 
ilusão, trapaça e imperfeição. Portanto, quem quer que seja um 
devoto: sincero do Senhor Krsna é que pregue este culto, falando 
nas com base nas instruções de Krgna, é tido como virajam, ou 
livre dos defeitos da contaminação material. Portanto, o brãhmana 
Ou Vaisnava genuíno depende eternamente das conclusões dos Vedas 
pu das versões védicas apresentadas pela própria Suprema Persona- 
lidade de Deus. Somente através do conhecimento védico é que 
podemos entender a verdadeira posição da Verdade Absoluta, a 
qual, como se descreve no Srimad-Bhágavatam, manifesta-se sob 
três aspectos — a saber, o Brahman impessoal, o Paramãtmã locali- 
gado e, por fim, a Suprema Personalidade de Deus. Este conheci- 
mento é perfeito desde tempos imemoriais, e a cultura bramínica ou 
Vaisnava depende eternamente deste princípio. Portanto, devemos 
estudar os Vedas com fé, não apenas em busca de conhecimento 
Próprio, como também com o intuito de difundir este conhecimento 








126 Srimad-Bhagavatam [Canto 4, Cap. 21 


e estas atividades através de verdadeira fé nas palavras da Suprema 
Personalidade de Deus e dos Vedas. 

A palavra mangala (“auspicioso”) neste verso é muito significa- 
tiva. Srila Sridhara Svámi cita que fazer o que é bom e rejeitar o 
que não é bom chama-se marigala, ou auspicioso. Fazer o que é 
bom significa aceitar tudo que é favorável ao desempenho do ser- 
viço devocional, e rejeitar o que não é bom significa rejeitar tudo 
que não é favorável ao desempenho do serviço devocional. Em 
nosso movimento para a consciência de Krsna, aceitamos este princi- 
pio, rejeitando quatro ítens proibidos a saber, vida sexual ilícita, 
intoxicação, jogos e consumo de carne — e aceitando o canto diário 
de pelo menos dezesseis voltas do mahã-manira Hare Krsna e a 
meditação diária, cantando, três vezes ao dia, o mantra Gayatri 
Dessa maneira, pode-se manter a cultura bramínica e a força espi- 
ritual intactas. Seguindo estes princípios de serviço devocional estri- 
tamente, cantando vinte-e-quatro horas por dia o mahá-mantra 
— Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Râma, 
Hare Ráma, Ráma Ráma, Hare Hare — fazemos progresso positivo 
na vida espiritual e, enfim, tornamo-nos' perfeitamente aptos para 
ver a Suprema Personalidade de Deus face a face. Como a meta 
última do estudo ou compreensão do conhecimento védico é encon- 
trar Krsna, aquele que segue os princípios védicos descritos acima 
pode, desde o início, ver todos os aspectos do Senhor Krsna, a Ver- 
dade Absoluta, mui distintamente, assim como uma pessoa pode 
ver seu próprio rosto inteiramente refletido num espelho limpo 
Conclui-se, portanto, que o brâhmana não se torna brãhmana pelo 
simples fato de ser uma entidade viva ou por ter nascido em família 
de bráhmanas; ele deve possuir todas as qualidades mencionadas 
nos sástras e praticar os princípios bramínicos em sua vida. Assim. 
em última análise, ele torna-se uma pessoa plenamente consciente 
de Krsna e pode entender quem é Krsna. A seguir, o Brahma: 
samhitá (5:38) descreve como o devoto: vé Krsna face a face, a cada 
instante: 





premáñijana-cchurita-bhakti-vilocanena 
santah sadaiva hrdayegu vilokayanti 

yarh Syâmasundaram acintva-guna-svarâparm 
govindam âdi-purugarh tam aham bhajami 
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Desenvolvendo amor puro por Krsna, o devoto vé, a cada instante, 
w Suprema Personalidade de Deus, que é conhecida como Syâma- 
Sundara, dentro de'seu coração. Esta é a fase-de perfeição da cul- 
fura bramínica. 
o 
VERSO 43 
wo 
qq TETE 

met añ: 
iaa fia am qu 

Aa aim Aafa Ng 


tesam aham pãda-saroja-renum 
àrvã vaheyâdhi-kiritam āyuh 

varh nityadã bibhrata àsu pâparn 
nasyaty amum sarva-gunã bhajanti 


" resâm—de todos eles; aham—eú; pada—pés; saroja—lótus; 
renum—poeira; aryah—ó pessoas respeitáveis; vaheya—levarei; 
adhi—até; kiripam—elmo; dyuh—até o fim da vida; yam—que; 
nityada--sempre; bibhratah-—-carregando; âsu--em pouco tempo; 





- pdpam—atividades pecaminosas; nasvati—sio eliminadas; amum— 


todos aqueles; sarva-gunah—plenamente qualificados; bhajanti— 
adoram. 


è TRADUÇÃO 
Ó respeitáveis personalidades aqui presentes, imploro as bênçãos 
de todos vós para que eu possa sempre carregar sobre minha coroa 
a poeira dos pés de lótus de tais brâhmanas e Vaisnavas até o fim de 
minha vida. Aquele que pode carregar esta poeira sobre sua cabeça 
alivia-se em pouco tempo de todas as reações decorrentes da vida 
pecaminosa, e por fim desenvolve todas as qualidades boas e 
desejáveis. 
mi 
a SIGNIFICADO 

Afirma-se que quem tem fé inquebrantável na Suprema Personali- 
dude de Deus, isto é, fé inquebrantável no Vaisnava ou no devoto 
puro do Senhor Supremo, desenvolve todas as boas qualidades dos 
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semideuses. Yasyástibhaktir bhagavaty akificanã | sarvair gunais 
tatra samãsate surãh (Bhãg. 5.18.12). Além disso, Prahlâda Mahã- 
raja diz: naisám matis tâvad urukramânghrim (Bhãg. 7.5.32). A 
menos que ponhamos a poeira dos pés de lótus de um: Vaisnava 
puro sobre nossa cabeça, não podemos entender o que é a Suprema 
Personalidade de Deus, e, sem conhecer a Suprema Personalidade 
de Deus, nossa vida permanece imperfeita. É raríssimo encontrar 
uma grande alma que tenha se rendido por completo ao Senhor 
Supremo, após compreendê-lO plenamente e após submeter-se a 
austeridades e penitências por muitas e muitas vidas. A coroa do rei 
não passa de um grande fardo se o rei ou chefe de estado realmente 
não carrega a poeira dos pés de lótus de brâhmanas e Vaisnavas. 
Em outras palavras, se um rei liberal como Prthu Mahãraja não 
segue as instruções de brâhmanas e Vaisnavas ou não segue a cul- 
tura bramínica, ele não passa de um fardo-para o estado, pois não 
pode beneficiar os cidadãos. Maháãrãja Prthu constitui o exemplo 
perfeito de um chefe executivo ideal. 


VERSO 44 


amda: TOA mem IV 


gunãyanarh Sila-dhanam krta-jfiam 
vrddhasrayarh sarhvrnate 'nu sampadah 

prasidatâra brahma-kulam gavárn ca 
janãrdanah sânucaras ca mahyam 


guna-ayanam—aquele que adquiriu todas-as boas qualidades; 
Sila-dhanam--aquele-cuja riqueza é o bom comportamento; kria- 
jñam—aquele que é grato; vrddha-á$rayam—aquele que se: refugia 
nos eruditos; samvrnate—obtém; anu—decerto; sampadah—todas 
as opuléncias; prasidatam—fiquem satisfeitos com; brahma- 
kulam—a classe bramínica; gavam—as vacas; ca—e; janardanah— 
a Suprema: Personalidade de Deus; sa—com; anucarah—junta- 
mente com Seu devoto; ca—e; mahyam—comigo. 


Verso 44] Instruções de Maharaja Prthu 


o TRADUÇÃO 

Qualquer pessoa que adquira as qualificações de um brâhmana 
= cuja única riqueza é o bom comportamento, que é grato e que se 
refugia em pessoas experientes — obtém toda a opulência do 
mundo. Portanto, desejo que a Suprema Personalidade de Deus e 
Seus associados fiquem satisfeitos com a classe bramínica, com as 
vacas e comigo. 
sm 

SIGNIFICADO 

a Suprema: Personalidade de Deus é adorada com a oração namo 
brahmanya-devâya go-brâhmana-hitâya ca. Assim, torna-se claro 
que a Suprema Personalidade de Deus respeita e protege os 
'brahmanas e a cultura bramínica, bem como as vacas; em outras 
“palavras, onde quer que haja brãhmanas e cultura bramínica, há 
vacas e proteção às vacas. Numa sociedade ou civilização em que 
não há brâhmanas ou cultura bramínica, as vacas são tratadas 
'Eomo animais comuns e são abatidas, para o prejuízo da civilização 


“humana. A menção específica da palavra gavâm por Prthu Mahã- 


Hija é significativa porque o Senhor está sempre associado com as 
vacas e com Seus devotos. Nos quadros, o Senhor Krsna é sempre 
visto com vacas e Seus associados tais como os vaqueirinhos e as 
opis. Krsna, a Suprema: Personalidade de Deus, não pode estar 
sozinho. Portanto, Prthu Mahárãja disse que sânucaras ca, indi- 
cando que a Suprema Personalidade de Deus está sempre associada 
gom Seus seguidores e devotos. 

Um devoto adquire todas as boas qualidades dos semideuses; ele é 
Eundyanam, o reservatório de todas as boas qualidades. Seu único 
bem é o bom comportamento, e ele é grato. A gratidão pela miseri- 
córdia da Suprema Personalidade de Deus é uma das qualidades 
dos brâhmanas e Vaisnavas. Todos devem sentir-se agradecidos à 
Suprema Personalidade de Deus porque Ele mantém todas as enti- 
dades vivas e satisfaz todas as suas necessidades. Como se afirma 
nos Vedas (Katha Up. 2.2.13), eko bahūnārh yo vidadhāti kāmān:a 
entidade viva suprema satisfaz todas as necessidades das entidades 
vivas. A entidade viva que; portanto, é grata à Suprema Personali- 
dade de Deus é decerto dotada de boas características. 

VA palavra vrddhasrayam é muito significativa neste: verso. 
Hrddha refere-se àquele que é avançado em conhecimento. Há dois 


 lipos de homens idosos — aquele que é avançado em idade e aquele 
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que é experiente em conhecimento. Aquele que é avançado em co- 
nhecimento é realmente vrddha (jfiâna-vrddha), não é a idade avan- 
çada que faz alguém tornar-se vrddha: Vrddhasrayam, alguém que 
se refugia numa pessoa superior que é avançada em-conhecimento, 
pode adquirir todas as boas qualidades de um brãhmana e ser trei- 
nado em bom comportamento. Quando alguém realmente obtém 
boas qualidades, torna-se grato pela misericórdia da Suprema Per- 
sonalidade de Deus e refugia-se em mestre espiritual fidedigno, 
fica enriquecido com toda'a“opulência. Uma pessoa assim é um 
brâhmana ou Vaisnava. Portanto, Prthu Mahãrãja invoca as bên- 
çãos e misericórdia da Suprema Personalidade de Deus, juntamente 
com Seus associados, devotos, Vaisnavas, bráhmanas e vacas. 


VERSO 45 

sm 
fl A Ra 
E II 


maitreya uvãca 
iti bruvânarh nrpatim 
pitr-deva-dvijarayah 
tustuvur hrsta-manasah 
sâdhu-vâdena sâdhavah 


maitreyah uvâca-—o grande sábio Maitreya continuou a falar; 
iti—assim; bruvanam—enquanto falava; nr-patim—o rei; pitr—os 
cidadãos de Pitrloka; deva—os semideuses; dvi-jatayah—e os duas- 
vezes-nascidos (os'brdhmanas e os Vaisnavas); tustuvuh—satisfeitos; 
hrsta-manasah—bastante apaziguados mentalmente; sadhu-vádena— 
expressando congratulacóes; sadhavah—todas as pessoas santas 
presentes. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya disse: Após ouvir o rei Prthu falar tão 
bem, todos os semideuses, os cidadãos de Pitrloka, os brâhmanas e 
as pessoas santas presentes àquela reunião congratularam-se com 
ele, expressando sua satisfação. 


Verso 46] Instruções de Mahãrãja Prthu 


E SIGNIFICADO 

= Quando uma pessoa fala muito bem numa reunião, ela recebe 
Congratulações da audiência, que expressa sua satisfação com as 
palavras sâdhu, sâdhu. Isto chama-se sâdhu-vâda. Todas as pessoas 
santas, Pitãs (cidadãos de Pitrloka) e semideuses que estavam pre- 
Sentes àquela reunião e ouviram Prthu Mahãrãja expressaram sua 
satisfação com as palavras sadhu, sâdhu. Tendo aceitado a boa 
missão de Prthu Mahãrãja, todos eles estavam plenamente satisfeitos. 
w 

qa VERSO 46 


gua AR aa añ 
A 


I 
1881 


putrena jayate lokán 
iti satyavati $rutih 
brahma-danda-hatah pápo 
yad veno tyatarat tamah 


putrena—pelo filho; jayate—alguém torna-se vitorioso; lokân— 
todos os planetas celestiais; iti—assim; sat ya-vati—torna-se verdade; 
frutih—os Vedas; brahma-danda-—pela maldição dos bráhmanas; 
hatah-—morto; pâpah—o pecaminosíssimo; yat—como; venah—o 
pai de Mahãraja Prthu; ati—grande; atarat—libertou-se; tamah— 
da escuridão da vida infernal. 





p TRADUÇÃO 

“Todos eles declararam que a conclusão védica, de que é possível 
conquistar os planetas celestiais por intermédio de um putra, ou 
filho, foi cumprida, pois o pecaminosíssimo Vena, que fora morto 
pela maldição dos brâhmanas, agora estava sendo libertado da mais 
escura região de vida infernal por seu filho, Mahãrãja Prthu. 


SIGNIFICADO 
Segundo a versáo védica, existe um planeta infernal chamado 
Put, e'uma pessoa que liberta outra deste planeta chama-se putra. O 
objetivo do casamento, portanto, é ter um putra, ou filho que 
Beja capaz de libertar seu pai, mesmo que o pai caia nas condições 
infernais de Put. O pai de Maharãja Prthu, Vena, era uma pessoa 
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muito pecaminosa, sendo por isso amaldigoado pelos bráhmanas a 
morrer. Agora; todas as grandes pessoas santas, sábios e brâhmanas 
presentes na reunião, após ouvirem Prthu Mahãraãja falar sobre sua 
grande missão na vida, ficaram convencidos de que a afirmação dos 
Vedas fora: plenamente comprovada. O propósito de aceitar uma 
esposa em matrimônio religioso, conforme sancionam os, Vedas, é 
ter um putra, um filho capaz de libertar seu pai da mais escura 
região de vida infernal. O casamento destina-se, não ao gozo dos 
sentidos, mas sim a obter um filho plenamente capacitado a libertar 
seu pai. Porém, se o filho for criado para tornar-se um demônio 
desqualificado, como poderá ele libertar seu pai da vida infernal? 
Portanto, é dever do pai tornar-se um Vaisnava e criar seus filhos 
para que eles se tornem Vaisnavas; então, mesmo que, por acaso, o 
pai caia na vida infernal em seu próximo nascimento, este filho 
poderá libertá-lo, assim como Mahaãrája Prthu libertou seu pai. 


VERSO 47 


Rara PR aa: | 
E Il 


hiranyakasipus câpi 
bhagavan-nindayã tamah 

vivikgur atyagãt sânoh 
prahladasyanubhavatah 


hiranyakasipuh—o pai de Prahlada Mahãrãja; ca—também; 
api—de novo; bhagavat—da Suprema Personalidade de Deus; nin- 
dayã-—-blasfemando; tamah-—na mais escura região de vida infernal; 
viviksuh—entrou; atyagãt-—foi libertado; sanoh-—de seu filho; 
prahladasya—de Maharaja Prahláda; anubhávatah— pela influência 
de. 


TRADUÇÃO 
De modo semelhante, Hiranyakasipu, que em virtude de suas 
atividades pecaminosas sempre desafiava a supremacia da Suprema 
Personalidade de Deus, entrou na mais escura região de vida infer- 
nal; mas, pela graça de seu grande filho, Prahiada Mahãrãja, ele 
também foi libertado e voltou ao lar, voltou ao Supremo. 


Verso 48] Instruções de Mahãrãja Prthu 


SIGNIFICADO 

Quando o Senhor Nrsirhhadeva quis abençoar Prahlada Mahã- 
rája, devido à sua grande devoção e tolerância, este recusou-se a 
aceitar qualquer bênção do Senhor, julgando que tal aceitação não 
era digna de um devoto sincero. Prahlada Mahãraja condena como 
negócio mercantil a prestação de serviço à Suprema Personalidade 
de Deus na esperança de uma boa recompensa. Por ser um Vais- 
pava, Prahlada Mahárája não pediu bênção alguma em seu benefi- 
cio pessoal, mas era muito afetuoso para com seu pai. Embora seu 
pai o tivesse torturado e poderia tê-lo matado se ele próprio, não 
tivesse sido morto pela Suprema Personalidade de Deus, Prahlâda 
Mahãrája pediu ao Senhor que o perdoasse. O Senhor concedeu 
este favor imediatamente, e Hiranyakasipu foi libertado da mais 
escura região de vida infernal, e voltou ao lar, voltou ao Supremo, 
pela graça de seu filho. Prahlâda Maharaja é o maior exemplo de 
um Vaisnava, O qual é sempre compassivo para com as pessoas 
pecaminosas, que sofrem de vida infernal neste mundo material. 
Krsna, portanto, é conhecido como para-duhkha-duhkhi krpâmbu- 
dhih, ou seja, aquele que tem compaixão do sofrimento alheio e que 
é um oceano de misericórdia. Assim como: Prahlâada Maháraja, 
todos os devotos puros do Senhor vêm a este mundo material, com 
grande compaixão, para libertar os pecadores. Eles se submetem a 
todas as espécies de tribulações, sofrendo-as com tolerância, porque 
esta é outra qualificação de um Vaisnava, que tenta libertar todas as 
pessoas pecaminosas das condições infernais da existência material. 
Portanto, os Vaisnavas recebem a seguinte oração: 


vãfichã-kalpatarubhyas ca 
krpã-sindhubhya eva ca 

patitanám pavanebhyo 
vaisnavebhyo namo namah 


O principal interesse do Vaisnava é libertar as almas caídas. 


VERSO 48 


dia fa: qem caia: | 
a A] 
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vira-varya pitah prihvyah 
samáh sañijiva $asvatih 
yasyedráy acyute bhaktih 
sarva-lokaika-bhartari 


vira-varya—o melhor dos guerreiros; pitah—o pai; prthvyãh—do 
planeta; samãh-—igual em idade; sañjiva—vive; Sasvarih-—para 
sempre; yasya—cujo; idr$i—assim; acyute—ao Supremo; bhaktih— 
devogáo; sarva—todos; loka—planetas; eka—único; bhartari— 
mantenedor. 


TRADUÇÃO 
Todos os bráhmanas santos dirigiram-se assim a Prthu Mahãrãja: 
Ó melhor dos guerreiros, ó pai deste planeta, sê abençoado com 
uma longa vida, pois tens grande devoção pela infalível Suprema 
Personalidade de Deus, que é o senhor de todo o universo. 


SIGNIFICADO 

Prthu Mahārāja foi abençoado pelas pessoas santas presentes à 
reunião a ter uma longa vida devido à sua fé inquebrantável e à sua 
devoção pela: Suprema Personalidade de Deus. Embora a duração 
de nossa vida seja limitada em anos, se por acaso tornamo-nos 
devotos, ultrapassamos a duração prescrita para nossa vida; na ver- 
dade, às vezes, os yogis morrem de acordo com sua vontade, e não 
de acordo-com as leis da natureza material. Outra característica do 
devoto é que ele vive para-sempre devido à sua infalível devoção ao 
Senhor. Diz-se que kirtir yasya sa jivati: “Quem deixa uma boa 
reputacáo atrás de si vive para sempre.” Especificamente, quem é 
famoso como devoto do Senhor sem dúvida vive para sempre. Con- 
versando com Râmânanda Rãya, o Senhor Caitanya Mahãprabhu 
perguntou-lhe: “Qual é a maior reputação” Râmânanda Rãya res- 
pondeu que tem a maior reputação quem é famoso como um grande 
devoto, pois o devoto vive para sempre, não somente nos planetas 
Vaikuntha, mas, através de sua reputação, também vive para sempre 
neste mundo material. 


VERSO 49 
otimo tida 
ah ada gue! 


Instruções de Mahãrãja Prthu 


a suada fm 
Aguada at AÑ BS 


aho vayam hy adya pavitra-kirte 
tvayaiva nãthena mukunda-nãthãh 

ya uttamaslokatamasya visnor 
brahmanya-devasya katharh vyanakti 


aho—ah! que bom; vayam—nós; 'hi—decerto; adya—hoje; 
pavitra-kirte—ó pureza suprema; tvayã-—por ti; eva—decerto; ná- 
thena—pelo Senhor; mukunda-—-a Suprema Personalidade de Deus; 
náthah—sendo o súdito do Supremo; ye—aquele que; uttama-sloka- 
tamasya--da Suprema Personalidade de Deus, que é louvada pelos 
melhores versos; visnoh—de Visnu; brahmanya-devasya—do 
Senhor adorável dos brahmanas; kathâm-— palavras; vyanakti— 
expressaram. 


TRADUÇÃO 


A audiência prosseguiu: Querido rei Prthu, tua reputação é a 
mais pura de todas, pois estás pregando as glórias do mais glorioso 
detodos, a Suprema Personalidade de Deus, o Senhor dos briihma- 
pas. Já que, devido à nossa grande fortuna, temos a ti como nosso 
senhor, julgamos estar vivendo diretamente sob o amparo do 
Senhor. 

SIGNIFICADO 

Os cidadãos declararam que, por estarem sob a proteção de 
Mahárája Prthu, estavam diretamente sob a proteção da Suprema 
Personalidade de Deus. Esta compreensão é a situação adequada de 
estabilidade social neste mundo material. Uma vez que se afirma nos 
Vedas que a Suprema Personalidade de Deus é o mantenedor e líder 
de todas as entidades vivas, o rei ou chefe executivo do governo deve 
ser um representante da Pessoa Suprema. Então, ele pode exigir 
honra exatamente igual à do Senhor. Este verso indica, também, 
como orei ou líder da sociedade pode tornar-se o representante da 
Suprema Personalidade de Deus, através da afirmação de que, 
tomo Prthu Maharaja estava pregando a supremacia e as glórias:da 
Suprema Personalidade de Deus, Visnu, ele era, portanto, um 
representante digno do Senhor. Permanecer sob a jurisdição ou 
administração de semelhante rei ou líder é o status perfeito para a 
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sociedade humana. A responsabilidade primária de um rei ou líder 
assim é proteger a cultura bramínica e as vacas em seu estado. 


VERSO 50 


TAI A AAA | 
ST aa ÍA: OMA IM OI 


nátyadbhutam idarh nátha 
taváajivyanusasanam 

prajânurâgo mahatâm 
prakrtih karunátmanám 


na—náo; ati—muito grande; adbhutam—maravilhoso; idam— 
isto; nátha—ó senhor; tava—tua; djivya—fonte de renda; anusá- 
sanam-—governando os cidadãos; prajá-—cidadãos; anurágah— 
afeição; mahatâm—da grande; prakrtih—natureza; karuna—mise- 
ricordiosa; dimanám—das entidades vivas. 


TRADUÇÃO 
Querido senhor, teu dever ocupacional é governar os cidadãos. 
Esta não é uma tarefa muito maravilhosa para uma personalidade 
como tu, que tens muita afeição por zelar pelos interesses dos cida- 


dãos, porque és pleno de misericórdia. Esta é a grandeza de teu 
caráter. 


SIGNIFICADO 

É dever do rei proteger seus cidadãos e cobrar impostos deles 
para sua subsistência. Uma vez que a sociedade védica divide-se em 
quatro classes de homens — os brãhmanas, os kgatriyas, os vaisyas e 
os Súdras — seus meios de subsistência também são mencionados 
nas escrituras, Os hrâhmanas devem viver difundindo conhecimento 
e, portanto, devem receber contribuições de seus discípulos, ao 
passo que o rei deve proteger os cidadãos para estes evoluírem a um 
padrão de vida superior, e por isso ele pode cobrar impostos deles; os 
negociantes ou: mercadores, por produzirem alimentos para toda a 
sociedade, podem tirar um pequeno; lucro disto, ao passo que os 
śūdras, que não podem trabalhar, nem como brãhmanas, nem como 
ksatriyas, nem como vaisyas, devem prestar serviço às classes 
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superiores da sociedade e ser providos: por elas com o suprimento 
de todas as necessidades da vida. 

» Menciona-se nesta passagem as características de um rei ou líder 
político qualificado. Ele tem que ser muito misericordioso-c-com- 
passivo com os cidadãos e deve zelar pelo principal interesse deles, 
que consiste em tornarem-se devotos elevados da Suprema Persona- 
lidade de Deus. Grandes almas naturalmente inclinam-se a fazer o 
bem aos outros, e o Vaisnava, especialmente, é a personalidade mais 
compassiva e -misericordiosa na sociedade. Portanto, prestamos 
nossos respeitos a um líder Vaisnava da seguinte maneira: 


vãfichã-kalpatarubhyas ca 
krpa-sindhubhya eva ca 

patitánám pavanebhyo 
vaisnavebhyo namo namah 


Somente um líder Vaisnava pode “satisfazer todos os desejos da 
população (vãrichã-kalpataru), e ele é compassivo porque contribui 
com o maior benefício para a sociedade humana. Ele é- patita- 
páâvana, o salvador de todas as almas caídas, porque, se o rei ou 
chefe do governo seguir os passos dos brãhmanas e Vaisnavas, que 
são líderes naturais no trabalho missionário, os vaisyas também 
seguirão os passos dos Vaisnavas e brãhmanas, eos siidras prestar- 
lhes-ão serviço. Deste modo, toda a sociedade torna-se uma insti- 
tuição humana perfeita para o progresso combinado rumo à 
perfeição máxima da vida. 


VERSO 51 
qa: aa: q | 
a at a: 11211 


adya nas tamasah páras 
tvayopásaditah prabho 

bhrâmyatãâm nasta-drstinarm 
karmabhir daiva-samjñitaih 


adya—hoje; nah-—de nós; tamasah-—da escuridão da existência 
material; párah—o outro: lado; tvaya—por ti; upásáditah—aumen- 
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tada; prabho—6 senhor; bhramyatam—que estáo vagando; nasta- 
drstinam—que perderam sua meta na vida; karmabhih—devido 
a-atos passados; daiva-samjñitaih—por arranjo da autoridade 
superior: 


TRADUÇÃO 
Os cidadãos prosseguiram: Hoje abriste nossos olhos e revelaste 
como cruzar através do oceano da escuridão. Devido a nossos atos 
passados e por arranjo da autoridade superior, estamos emaranha- 
dos numa rede de atividades fruitivas e perdemos de vista o destino 
da vida; assim, estamos vagando dentro do universo. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, as palavras karmabhir daiva-sarjftitaih são muito 
significativas. Devido à qualidade de n s ações, entramos em 
contato com os modos da natureza material, e, por arranjo superior. 
temos oportunidade de'gozar dos resultados fruitivos dessas ativi- 
dades em diferentes classes de corpos. Dessa maneira, tendo perdido 
de vista o destino na vida, todas as entidades vivas estão vagando 
sob diferentes formas por todo o universo, às vezes nascendo em 
espécies inferiores e, às vezes, em sistemas planetários superiores; 
assim, estamos todos vagando pelo universo desde tempos imemo- 
ri; É pela graça do mestre espiritual e da Suprema Personalidade 
de Deus que recebemos a chave da vida'devocional, e assim começa 
o sucesso de progredirmos em nossa vida. Nesta passagem, os cida- 
dãos do rei Prthu admitem isso; plenamente conscientes, eles admi- 
tem terem se beneficiado devido às atividades de Mahãraãja Prthu. 














VERSO 52 


A RARA gens vá | 
ía aaa fr aa ur 


namo vivrddha-sativãya 
purusãya mahiyase 

vo brahma ksatram âvisya 
bibhartidam sva-tejasã 
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namah—todas as reveréncias; vivrddha—altamente elevada; sat- 
Ivâya—à existência, purusâva-—à pessoa; mahivase-—âquela que é 
assim glorificada; 'yah-—que; brahma=cultura bramínica; ksa- 
tram=dever administrativo; avisya—entrando; bibharti—man- 
tendo; ¡dam-—isto; sva-tejasá—por seus próprios poderes. 





TRADUÇÃO 
| Querido senhor, estás situado em tua posição existencial pura de 
bondade; portanto, és o representante perfeito do Senhor Supremo. 
És glorificado por teus próprios poderes, de modo que estás man- 
fendo todo o mundo ao introduzir a cultura bramínica e ao proteger 
a todos na linha de teu dever como ksatriya. 


i SIGNIFICADO 

Sem'a propagação da`cultura bramínica e sem a devida proteção 
por parte do governo, não é possível manter nenhum padrão social 
adequadamente. Admite-se isto neste verso através dos cidadãos de 
Mahãraãja Prthu, que o viam manter a maravilhosa situação de'seu 
governo devido à sua posição em bondade pura. A palavra vivrddha- 
sattvâya é significativa. No mundo material, existem três qualidades 
“asaber, bondade, paixão e ignorância. É preciso elevar-se da 
plataforma da ignorância à plataforma da bondade mediante o ser- 
viço devocional, Não há outro meio para alguém elevar-se-da fase 
inferior de vida à fase superior além da execução de serviço devo- 
cional; como aconselham os capítulos anteriores do Srimad- 
Bhagavaram, todos podem elevar-se da posição inferior à posição 
superior simplesmente associando-se com devotos e ouvindo-os falar 
o Srimad-Bháagavatam regularmente. 


$rnvatám sva-kathah krsnah 
punya-$ravana-kirtanah 

hrdy antah-stho hy abhadrâni 
vidhunoti suhrt satám 


“O Senhor, que Se encontra no coração de todos, presenciando o 
devoto que se ocupa em serviço devocional nas primeiras fases de 
ouvir e cantar, ajuda-o no processo de purificar seu coração.” 
(Bhãg. 1.2.17) No processo gradual de purificação, livramo-nos da 
influência da paixão e da ignorância e situamo-nos na plataforma 
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da bondade. O resultado do contato com as qualidades de paixáo e 
ignoráncia é que a pessoa torna-se luxuriosa e cobigosa. Porém, 
quem se eleva à plataforma da bondade fica satisfeito em qualquer 
condição de vida e livre de luxúria e cobiça. Esta mentalidade é 
indicativa de alguém situado na plataforma da bondade. É preciso 
transcender esta bondade e elevar-se à bondade pura chamada 
vivrddha-sattva, ou a fase avançada de bondade. Na fase avançada 
de bondade, todos podem tornar-se conscientes de Krgna. Portanto, 
Mahãraja Prthu é chamado aqui de vivrddha-sattva, ou seja, aquele 
que está situado na posição transcendental. Mas, Maharaja Prthu, 
embora situado na posição transcendental de um devoto puro, des- 
ceu à posição de bráhmana e ksatriya para o benefício da sociedade 
humana e, assim, protegeu o mundo inteiro através de seus poderes 
pessoais. Apesar de ser um rei, um kgsatriya, por ser um Vaisnava, 
ele também era um bráhmana. Como bráhmana, ele podia dar 
orientação adequada aos cidadãos, e, como ksatriya, podia protegê- 
los justamente. Assim, os cidadãos de Mahãrãja Prthu estavam 
protegidos sob todos os aspectos por um rei perfeito. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Quarto 
Canto; Vigésimo-primeiro Capítulo, do Srimad-Bhágavatam, intitu- 
lado “Instruções de Mahãráâja Prthu.” 


CAPÍTULO VINTE-E DOIS 


O encontro de Prthu Maharaja 
com os quatro Kumaras 


VERSO 1 
fa gara 


AY AMAR Y AA 
AAA RR 


maitreya uvãca 
Jjanesu pragrnatsv evarh 
prthum prthula-vikramam 
tatropajagmur munayas 
catvârah siirva-varcasah 


maitreyah uvâca-—o grande sábio Maitreya continuou a falar; 
Janesu-—os cidadãos; pragrnatsu-—enquanto oravam a; evam— 
assim; prthum-—a Maharãja Prthu; prrhula—altamente; vikramam— 
poderoso; tatra—ali; upajagmuh— chegaram; munayah—os Kumã- 
ras; carvârah— quatro; sitrya— como o sol; varcasah— brilhantes. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya disse: Enquanto os cidadãos oravam 
assim ao poderosíssimo rei Prthu, os quatro Kumiãras, que eram 
brilhantes como o sol, chegaram àquele local. 


VERSO 2 
ata Rua masas | 
AAA ais SAR 


tams tu siddhesvarán raja 
vyomno 'vatarato 'reisã 
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lokân apâpân kurvánán 
sânugo 'casta lakgitân 





tân—a eles; tu—mas; siddha-isvarân-—mestres de todo o poder 
místico; rajã—o rei; vyomnah—do céu; avataratah—enquanto des- 
ciam; arcisa—por sua refulgéncia resplandecente; lokán—todos os 
planetas; apdpan—impecáveis; kurvánán—fazendo isso; sa-anugah— 
com seus associados; acasta—reconheceram; laksitán—ao vé-los. 


TRADUÇÃO 
Vendo a refulgência resplandecente dos quatro Kumãras, mestres 
de todo o poder místico, o rei e seus associados puderam reconhecê- 
los à medida que eles desciam do céu. 


SIGNIFICADO 

Descreve-se aqui os quatro Kumãras como siddhesvarân, signifi- 
cando “mestres de todo o poder místico”. Quem alcança a perfeição 
na prática de voga torna-se imediatamente mestre das oito per- 
feições místicas — tornar-se menor que o menor, mais leve que o 
mais leve, maior que o maior, obter qualquer coisa que se deseje, 
controlar tudo, etc. Estes quatro Kumáãras, como siddhesvaras, 
haviam conquistado todas as perfeições ióguicas, de modo que 
podiam, viajar pelo espaço exterior sem máquinas. Enquanto 
vinham de outros planetas até onde estava Mahãrãja Prthu, eles 
não o faziam em aeroplano, mas livremente. Em outras palavras, 
esses quatro Kumáras também eram homens do espaço, podendo 
viajar pelo espaço sem máquinas. Os habitantes do planeta conhe- 
cido como Siddhaloka podem. viajar pelo espaço exterior, de um 
planeta a outro, sem veículos, Entretanto, o poder especial, dos 
Kumãras, aqui mencionado, é que todo o lugar por eles visitado 
tornava-se imediatamente impecável. Durante o reinado de Mahã- 
rãja Prthu, tudo na superfície deste planeta era impecável, e por 
isso os Kumãras decidiram visitar o rei. Normalmente, eles não vão 
a nenhum planeta que seja pecaminoso. 


VERSO 3 


airman Ra: | 
ara ta a go 1 
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tad-darsanodgatán pranán 
pratyaditsur ivotthitah 

sa-sadasyânugo vainya 
indriveso gunân iva 


F tata ele; darsana-—vendo; udgatân—sendo muito desejada; 
'pránán—vida; pratyaditsuh—indo pacificamente; iva--como; ui- 
thitah-—levantou-se; sa—com; sadasya—associados ou seguidores; 
anugah—auxiliares; vainyah—rei Prthu; indriya-iSah—uma enti- 
dade viva; gunán iva—como se estivesse influenciada pelos modos 


da natureza material. 
E 


a 
mo! TRADUÇÃO 

Vendo os quatro Kumáras, Prthu Mahárája ficou ansiosíssimo 
por recebê-los. Portanto, o rei, junto com todos os seus auxiliares, 
levantou-se bem apressado, tão ansiosamente como uma alma con- 
dicionada cujos sentidos ficam imediatamente atraídos pelos modos 


da natureza material. 


SIGNIFICADO 
O Bhagavad-gitã (3.27) diz: 


prakpteh krivamânâni 
gunaih karmáni sarvasah 

ahañkara-vimúidhatmáa 
kartaham iti manyate 


Toda a alma condicionada é influenciada por uma mistura especi- 
fica dos modos da natureza material. Sendo assim, a alma condi- 
cionada fica atraída por determinados tipos de atividade que ela é 
forçada a executar por estar totalmente sob a influência da natu- 
reza material. Nesta passagem, Prthu Mahãraja é comparado a 
uma alma condicionada assim, não porque fosse uma alma condi- 
cionada, mas porque sua ânsia de receber os Kumaáras era tanta 
Que parecia que, sem eles, perderia sua vida. A'alma condicionada 
fica atraída pelos objetos de gozo dos sentidos. Seus olhos sentem- 
Se atraídos por ver coisas belas, seus ouvidos sentem-se atraídos 
por ouvir boa música, seu nariz fica atraído por cheirar o aroma de 
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uma bela flor, e sua língua fica atraída pelo gosto de boa comida. 
Do mesmo modo, todos os seus outros sentidos — as mãos, as 
pernas, o estômago, os órgãos genitais, a mente, etc. — são tão 
suscetíveis à atração pelos objetos de gozo que ela não pode se 
conter. Prthu Mahãraja, da mesma maneira, não pôde conter-se 
diante da oportunidade de receber os quatro Kumãras, que eram 
brilhantes em virtude de seu progresso espiritual, e assim, não ape- 
nas ele, como também seus auxiliares e associados, todos recebe- 
ram os quatro Kumãras. Segundo o ditado, “cada qual com seu 
igual” Neste mundo, todos sentem atração por uma pessoa da 
mesma categoria. O bêbado fica atraído por pessoas que também 
são bêbadas. Da mesma forma, a pessoa santa fica atraída por 
outras pessoas santas. Prthu Mahãrãja estava na posição mais 
elevada de avanço espiritual, de 'modo que sentiu-se atraído pelos 
Kumáras, que eram da mesma categoria. Afirma-se, portanto, que 
um homem é conhecido pela companhia em que anda. 


VERSO 4 


atentas re SORT | 
RA TRA tt 


gauravád yantritah sabhyah 
prasrayânata-kandharah 

vidhivar pújavâm.cakre 
grhitâdhyarhanâsanân 


gauravãt-—glórias:- yantritah— completamente; .sabhyah—muito 
civilizado; prasraya—por humildade; ânata-kandharak-—curvando 
seus ombros; vidhi-vat-—conforme as instruções dos Sâstras; pi- 
jayam—adorando;. cakre—realizou; grhita—aceitando; adhi—in- 
cluindo; arhana—parafernália para recepgáo; asanádn—assentos: 


TRADUÇÃO 
Tendo os: grandes sábios aceitado a recepção, conforme as 
instruções dos $istras, e finalmente tomado seus assentos ofereci- 
dos pelo rei, este, influenciado pelas glórias dos sábios, prostrou-se 
de imediato e assim adorou os quatro Kumãras. 
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m SIGNIFICADO 

Ọs quatro Kumáras sáo mestres espirituais no paramparã da 
sampradaya Vaisnava. Entre as quatro sampradáyas, a saber, 
Brahma=-sampradáya, Sri-=sampradaya, Kumãra-sampradaya e 
Rudra-sampradaya, a sucessáo discipular de mestre espiritual para 
discípulo conhecida como Kumaãra-sampradãya tem sua origem 
nos quatro Kumãras. Assim, Prthu Mahãraja era muito respeitoso 
tom os sampradaya-âcâryas. Como diz Srila Visvanátha Cakra- 
varti Thakura, sãksãd-dharitvena samasta-$âstraih: o mestre espi- 
ritual, ou paramparã-àcârva, deve ser respeitado exatamente como 
a Suprema Personalidade de Deus. A palavra vidhivat é significa- 
tiva neste verso. Isto significa que Prthu Mahãraja também seguia 
estritamente os preceitos dos Sâstras no que diz respeito a receber 
üm mestre espiritual, ou acãrya, da sucessão discipular transcen- 
dental. Sempre que se avista um dcâr ya, deve-se prostrar-se imedia- 
tamente ante ele. Prthu Mahãrãja fez isto corretamente; daí ouso 
das palavras prasravânata-kandharah neste verso. Por humildade, 
ele prostrou-se perante os Kumáãras. 


VERSO 5 


Fa ara | 
o to ee NM 


tat-pâda-Sauca-salilair 
marjitalaka-bandhanah 

tatra Silavatâm vritam 
âcaran mânayann iva 


rai-pâda—os pés de lótus deles; fauca—lavou; salilaih—água; 
márjita—borrifou; alaka—cabelo; bandhanah—mecha; tatra—lá; 
dilavarām—dos respeitáveis cavalheiros; vrttam—comportamento; 
dearan—portando-se; mmãnayan— praticando; iva—como. 


TRADUÇÃO 
Depois disso, o rei tomou a água em que lavara os pés de lótus 
dos Kumãras e borrifou-a sobre seu cabelo. Através dessas ações 
respeitosas, o rei, como uma personalidade exemplar, mostrou 
como receber uma personalidade espiritualmente avançada. 
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SIGNIFICADO 

Sri Caitanya Mahâprabhu diz: ãpani ácari prabhu jivere Sikhãya. 
Sabe-se muito-bem que tudo o que Sri Caitanya Maháprabhu ensi- 
nou em-Sua-vida como acârya Ele próprio praticou: Durante Seu 
trabalho de pregação como devoto, apesar de ser reconhecido por 
diversas personalidades grandiosas como sendo a encarnação de 
Krsna, Ele jamais concordou em ser chamado de encarnação. 
Mesmo que alguém seja uma encarnação de Krsna, ou especial- 
mente dotado de poder por Ele, não deve afirmar ser uma encar- 
nação. As pessoas automaticamente aceitarão a verdade real com o 
decorrer do tempo. Prthu Mahãrãja foi o rei Vaisnava ideal; por- 
tanto, ele ensinou aos outros, através de: seu comportamento 
pessoal, como:receber e respeitar pessoas santas como os Kumáras. 
Quando uma pessoa santa visita o lar de alguém, é costume védico 
primeiro lavar-lhe os pés com água, que então é borrifada sobre a 
cabeça do dono da casa e das pessoas de sua família. Prthu Mahã- 
rája fez isto, pois era um mestre exemplar do seu povo. 


VERSO 6 


an Ar A AA! 
arg: a: MTE MAIS IR 


hatakásana ásinán 
sva-dhisnyesv iva pavakán 

$raddha-samyama-samyuktah 
pritah práaha bhavágraján 


hagaka-asane—no trono feito de ouro; ásinán—ao se sentarem; 
sva-dhisnyegu—sobre o altar; iva—como; pavakan—fogo; $raddhá— 
respeito; samyama—comedimento; samyuktah—sendo decorado 
com; pritah—satisfez; praha—disse; bhava-—Senhor Siva; agra- 
Jjân— os irmãos mais velhos. 


TRADUÇÃO 
Os quatro grandes sábios eram mais velhos que o Senhor Siva, e, 
ao se sentarem no trono dourado, pareciam o fogo abrasador sobre 
um altar. Devido a sua grande docilidade e respeito por eles, Mahã- 
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“rája Prthu começou a falar com grande comedimento as seguintes 


palavras. 


bb SIGNIFICADO 
»Os Kumãras são descritos nesta passagem como irmãos mais 
“velhos do Senhor Siva. Ao nascerem do corpo do Senhor Brahmã, 
| Kumãras foram solicitados a casar-se e aumentar a população. 
lo início da criação, havia grande necessidade de aumentar a 
“população; portanto; o Senhor Brahmã estava criando um filho 
pós outro e mandando-os multiplicar-se. Entretanto, ao serem 
Solicitados a fazê-lo, os Kumãras negaram-se. Eles queriam perma- 
'necer brahmacaris por toda a vida e manterem-se ocupados plena- 
mente em serviço devocional ao Senhor. Os Kumãras são chamados 
“de naisthika-brahmacáris, significando que nunca vão se casar. 
Devido a sua recusa dese casarem, o Senhor Brahmã ficou-tão 
irado que seus olhos avermelharam-se. De entre seus olhos, apare- 
ewo Senhor Siva, ou Rudra. Em conseqiiência disto, o modo da 
é conhecido como rudra. O Senhor Siva também tem sua sam- 


“pradâya, conhecida como Rudra-sampradaya, e eles também são 
“conhecidos como Vaisnavas. 


mb VERSO 7 
l 
jn gem 


sa ata k A a E 
ad ria a Afi: o 


prthur uvāca 
aho ācaritarn kirh me 
manigalam manrgalãyanãh 
vasya vo darsanarh hy ásid 
durdarSânãr ca yogibhih 


prthuh uváca—o rei Prthu disse; aho—ó Senhor; ãcaritam— 
"prática; kim—que; me—por mim; mañgalam—boa fortuna; marigala- 
iyanah—ó boa fortuna personificada; yasya—pela qual; vah— 
yossa; daríanam—audiéncia; hi—decerto; âsit—tornou-se possível; 
“durdarsânam-—visíveis com grande dificuldade; ca—também; yogi- 
“bhih-—por grandes yogis místicos. 
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TRADUÇÃO 
O rei Prthu disse: Meus queridos e grandes sábios, ó auspiciosi- 
dade personificada, é dificílimo até mesmo para os yogis místicos 
ver-vos. Na verdade, é muito raro ver-vos. Não sei que espécie de 
atividade piedosa executei para que vós me deis a graça de aparecer 
diante de mim espontaneamente. 


SIGNIFICADO 

Quando acontece algo incomum: no progresso de nossa vida 
espiritual, devemos entender que isso é resultado de ajfiâta-sukrti, 
ou atividades piedosas além de nosso conhecimento. Ver pessoal- 
mente a Suprema Personalidade de Deus ou Seu devoto puro não é 
um incidente comum. Quando semelhantes coisas acontecem, deve- 
se entender que elas foram causadas por atividades piedosas ante- 
riores, como se afirma no Bhagavad-gitá (7.28): yesárh tv anta- 
gata pápam janānāńh punya-karmanám. Aquele que se liberta 
inteiramente de todas as reações de atividades pecaminosas e se 
absorve somente em atividades piedosas pode ocupar-se em serviço 
devocional. Embora a vida de Mahãrãja Prthu fosse repleta de ati- 
vidades piedosas, ele estava espantado com o acontecimento de seu 
encontro com os Kumãras. Não podia imaginar que classe de ativi- 
dades piedosas havia executado. Este é um sinal de humildade da 
parte do rei Prthu, cuja vida era tão plena de atividades piedosas 
que o próprio Senhor Visnu veio vê-lo e predisse que os Kumáãras 
também viriam visitá-lo. 


VERSO 8 


fk aa gae AR Ta T 
qa Am: a Ra Ar a < 


kim tasya durlabhataram 
iha loke paratra ca 

vasya viprãh prasidanti 
ivo visnus ca sânugah 


kim—-que; tasya—seu; durlabha-taram—muito difícil de conse- 
guir; iha—neste mundo; /oke—mundo; paratra—após a morte; 
ca—ou; yasya—aquele cujo; viprah—os brahmanas e Vaisnavas: 
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prasidanti—ficam satisfeitos; Sivah—todo-auspicioso; visnuh— 
Senhor Visnu; ca—bem como; sa-anugah—acompanhando. 

' 

TRADUÇÃO 

Todo aquele com o qual os bráhmanas e Vaisnavas fiquem satis- 
feitos pode obter qualquer coisa que seja muito difícil de conseguir, 
tanto neste mundo, como após a morte. Não apenas isso, mas ele 
também recebe o favor do auspicioso Senhor Siva e do Senhor 
Visnu, que acompanham os brihmanas e Vaisnavas. 





jus 
i SIGNIFICADO 
Osbrâhmanas é Vaisnavas são os portadores do Senhor Visnu, o 
todo-auspicioso. Como:se confirma no Brahma-samhitá (5.3: 





premañjana-cchurita-bhakti-vilocanena 
wt santah sadaiva hrdayeşu vilokayanti 
Ph varh $yámasundaram acintya-guna-svariiparnm 
or govindam ádi-purusarh tam aharh bhajámi 
to. 


Devido a seu amor extremo por Govinda, a Suprema Personali- 
dade de Deus, os devotos sèmpre levai o Senhor dentro de seus 
Corações: O Senhor já está no coragáo de todos, mas, os Vaisnavas 
os brâhmanas realmente O percebem e O vêem sempre em êxtase. 
Portanto, os brâhmanas e Vaisnavas são portadores de Vignu. Eles 
levamo Senhor Visnu, o Senhor Siva ou os devotos do Senhor 
Vignu para onde quer que váo. Os quatro Kumáras sáo bráhmanas, 
Eivisitaram a terra de Maháraja Prthu. Naturalmente, o Senhor 
Visnu e Seus devotos também estavam presentes. Em tais circuns- 
túncias, a conclusão é que, quando: os brahmanas e Vaignavas 
ficam satisf s-com uma pessoa, o Senhor Visnu também fica 
satisfeito. Srila, Visvanâtha-Cakravarti Thãkura confirma isto em 
suas oito estrofes sobre o mestre espiritual: yasya prasâdâd bhagavat- 
prasâdah. Satisfazendo o mestre espiritual, que é tanto brâhmana 
quanto Vaisnava, satisfazemos a Suprema Personalidade de Deus. 
Se a Suprema Personalidade de Deus fica satisfeita conosco, então, 
“mada mais temos a alcançar, quer neste mundo, quer após a morte. 
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VERSO 9 


Rada danzas q | 
an adeg ad mi ASE XT: N 2 


naiva laksayate loko 
lokán paryatato- piyán 
yathá sarva-dréam sarva 
dtmánam ye 'sya hetavah 


na—náo; eva—assim; laksayate—podem ver; lokah—pessoas; 
lokán—todos os planetas; paryaratah—viajando; api—embora; yáan— 
a quem; yathá—tanto quanto; sarva-dríam—a Superalma; sarve— 
em tudo; dimánam—dentro de todos; ye—aqueles; asya—da mani- 
festagáo cósmica; heravah—causas. 





TRADUÇÃO 
Prthu Mahárája prosseguiu: Embora estejais viajando por todos 
os sistemas planetários, as pessoas não podem conhecer-vos, assim 
como não podem conhecer a Superalma, embora Ele esteja dentro 
do coração de todos como a testemunha de tudo. Mesmo o Senhor 
Brahmã e o Senhor Siva não podem entender a Superalma. 


SIGNIFICADO 

No início do Srimad-Bhâgavatam se diz que muhyanti' yat 
siirayah. Grandes semideuses como o Senhor Brahmã, o Senhor 
Šiva, Indra e Candra às vezes ficam confusos ao tentarem entender 
a Suprema Personalidade de Deus. Quando: Krsna esteve presente 
neste planeta, aconteceu de o Senhor Brahmã e o Senhor Indra 
também se confundirem a Seu respeito.'E o que dizer, então, de 
grandes yogis ou jfiânis, cuja conclusão é que a Verdade: Absoluta, 
a Personalidade de Deus, é impessoal? Da mesma maneira, grandes 
personalidades e Vaisnavas como os-quatro Kumáãras também são 
invisíveis para;as pessoas comuns, embora viajem por todo o uni- 
verso em diferentes sistemas planetários. Quando Sanãtana Gosvâmi 
foi visitar o Senhor Sri Caitanya Maháprabhu, Candrasekhara 
Acãrya não pôde reconhecê-lo. A conclusão é que-a Suprema Per- 
sonalidade de Deus encontra-Se situada no coração de todos, e 
Seus devotos puros, os Vaisnavas, também estão viajando por todo 
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Jo mundo, mas, aqueles que estão«sob a influência dos modos da 
natureza material não podem entender, nem a forma da Suprema 
Personalidade de Deus, a fonte desta manifestação cósmica, nem os 
Vaisnavas. Afirma-se, portanto, que não é possível ver a Suprema 
Personalidade de Deus ou um Vaisnava com esses olhos materiais. 
É preciso purificar os sentidos e ocupar-se a serviço do Senhor, 
Daí, pode-se compreender quem é a Suprema Personalidade de 
Misie quem é o Vaisnava. 


VERSO 10 


AA A al an | 
mo o tratando: Ie! 


adhaná api te dhanyáh 
sâdhavo grha-medhinah 

vad-grhã hy arha-varyâmbus 
trna-bhâmisvarâvarãh 


Wadhanãh—não muito ricas; api--embora; te-—elas; dhanyâh-— 
iosas; sâdhavah-—santos; grha-medhinah-- pessoas apegadas à 
familiar; yat-grhah—cujo:lar; hi—decerto; arha-varya—as 

; Irna—grama:; bhúmi—+erra; isvara— 


TRADUÇÃO 
Uma pessoa que não é muito rica e está apegada à vida familiar 
forna-se gloriosíssima quando pessoas santas estão presentes em 
lar. Gloriosos são o amo e os servos que oferecem água, assen- 
tos e parafernália para recepção aos visitantes eminentes, e o 
próprio lar também é glorioso. 
Pr 
alo SIGNIFICADO 
¡Materialmente, se um-homem náo é muito rico, ele não é glorio- 
€, espiritualmente, se um homem é demasiadamente apegado à 
ja familiar, ele também não églorioso. Porém, as pessoas santas 
“esto sempre dispostas a visitar .o lar de um homem pobre ou de 
homem apegado à vida familiar material. Quando isto acon- 
', O dono da casa e seus servos tornam-se gloriosos porque 
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oferecem: água-para lavar os pés de uma pessoa santa, oferecem 
assentos e outras coisas para sua recepção. A conclusão é que, se 
uma pessoa santa visita a casa inclusive de um homem sem impor- 
tância, suas bênçãos tornam tal homem glorioso. Portanto, é costu- 
me védico um «chefe de família convidar uma pessoa santa a-seu lar 
para receber suas bênçãos: Este costume ainda é comum na Índia, e 
por isso as pessoas santas, para onde quer que vão, são hospedadas 
pelos chefes de família, que, em troca, obtêm: à oportunidade -de 
receber conhecimento transcendental. É dever do sannvási, por- 
tanto, viajar por toda a parte a'fim de favorecer os chefes de famí- 
lia; que, de um modo geral, ignoram os valores da vida espiritual, 

Alguém poderá argumentar que nenhum chefe de família é muito 
rico e que não é possível receber grandes pessoas santas ou prega- 
dores porque eles andam sempre acompanhados por seus discipu- 
los: Se um chefe de família receber uma pessoa santa, deverá 
também receber o séquito: dela: Os sâstras dizem que Durvásá 
Muni estava sempre acompanhado por sessenta mil discípulos e 
que, havendo uma: pequena falta na recepção a eles, ele ficava 
muito irado e às vezes amaldiçoava o anfitrião. O fato é que todo o 
chefe de família, não importa qual seja sua posição ou condição 
económica, pode pelomenos receber convidados santos com 
grande devoção e oferecer-lhes água: potável, pois água potável 
sempre'se consegue: Na Índia, é costume que mesmo a uma pessoa 
comum se oferece um copo dágua se ela faz-uma visita a alguém de 
repente e este não pode oferecer-lhe alimento. Não havendo água, 
então pode-se oferecer um assento, mesmo que seja uma esteira de 
palha. E, não havendo esteira: de palha, pode-se imediatamente 
limpar o chão e pedir ao convidado que se sente ali. Supondo que 
um-chefe de família não possa sequer fazer isto, então, com mãos 
postas, ele poderá simplesmente receber o visitante, dizendo; “Bem- 
vindo.” E se não puder fazê-lo, deverá sentir-se muito pesaroso por 
sua pobre condição e verter lágrimas, oferecendo reverências junta- 
mente com toda a sua família, esposa'é filhos. Dessa maneira, ele 
poderá satisfazer qualquer visitante; mesmo que o visitante seja uma 
pessoa santa: ou um rei. 

VERSO 11 


quem? aaa: | 
errada: 1122 
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vyalalaya-drumá vai tesv 
ariktâkhila-sampadah 

vad-grhãs tirtha-pâdiya- 
padatirtha-vivarjitah 


» vyãla-—serpentes venenosas; dlaya-—lar; drumãh-—árvore; vai— 
decerto; tegu--nessas casas; arikta--abundantemente; akhila— 
todas; sampadah---opulências; yat-=isto; grhah—casas; tirtha- 
Pâdiva--em relação aos pés de grandes pessoas santas; páda-tirtha= 
Wágua que lavou-lhes os pés; vivarjitãh—sem. 
me 
TRADUÇÃO 

+ Por outro lado, muito embora repleto de toda a opulência e 
e material, qualquer lar de chefe de família onde os 

tos do Senhor nunca têm permissão de entrar, e onde não haja 
Água para lavar seus pés, deve ser considerado uma árvore na qual 


“vivem todas as serpentes venenosas. 


ar 
O SIGNIFICADO 

W Neste verso, a palavra rirtha-pâdiya indica os devotos do Senhor 
Visnu, ou Vaisnavas.'Quanto aos: brâhmanas, o verso anterior já 
descreveu a forma adequada de recebê-los. Agora, neste verso, dá-se 
Ênfase especial aos Vaisnavas. De úm modo geral, os sannyásis, ou 
aqueles que estão na ordem de vida renunciada, dão-se ao trabalho 
de iluminar os chefes de família. Existem ekadandi sanny 

dandi sannyásis. De um modo geral, os ekadandi sannyásis sáo 
seguidores de Sañkarácarya; sendo conhecidos como sannyásis 
Mayavadis, ao' passo que os Iridandi sannyasis sáo seguidores de 


 äcāryas Vaişņavas — Ramanujácárya, Madhvacarya e assim por 


diante — e dão-se ao trabalho de iluminar os chefes de familia. Os 
ekadandi sannyasis podem situar-se: na: plataforma de Brahman 
puro por terem noção de que a alma espiritual é diferente do corpo, 
'mas eles são basicamente impersonalistas: Os Vaisnavas sabem que 
© Verdade Absoluta é a Pessoa Suprema e que a refulgéncia de 
Brähman baseia-se na Suprema Personalidade de Deus; como con- 
firma o Bhagavad-gitã (14.27): brahmano hi pratişthāham. A con- 
elusáo € que tirtha-padiya refere-se aos Vaişņavas: No- Bhāgavatam 
(1:13.10), também há outra referência: tirthi-kurvantio tirthani. O 
Vaisnava imediatamente transforma qualquer lugar para onde' vá 
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em tirtha, um local de peregrinação. Os sannyáâsis Vaisnavas viajam 
por todo o mundo para transformar todos os lugares em locais de 
peregrinação mediante o contato de seus pés de lótus. Menciona-se 
aqui como qualquer lar que não receba um Vaisnava da maneira já 
explicada no verso anterior deve ser considerado como morada de 
serpentes venenosas. Diz-se que em volta da árvore de sândalo, que 
é uma árvore muito preciosa, existe uma serpente venenosa. O sân- 
dalo é muito frio, 'e as serpentes venenosas, devido-a suas presas 
peçonhentas, são sempre muito quentes, e refugiam-se nas árvores 
de sândalo para refrescar-se. Do mesmo-modo, existem: muitos 
homens ricos que mantêm cães de guarda ou porteiros e colocam 
avisos que dizem: “Não entre”, “Entrada proibida”, “Cuidado com 
o cão”, etc. Às vezes, nos- paises ocidentais, o invasor é baleado, e 
não há crime nisso. Esta é a posição dos chefes de família demonia- 
cos, e seus lares são considerados moradas de serpentes venenosas. 
Os membros de semelhantes famílias não passam de serpentes 
porque as serpentes são muito invejosas, e; quando esta inveja se 
dirige às pessoas santas, a posição deles torna-se mais perigosa. 
Cânakya Pandita diz queexistem duas entidades vivas invejosas 

a serpente eo homem invejoso. O homem invejoso é mais perigoso 
do quea serpente porque a serpente pode ser subjugada por 
mantras de encantamento ou por certas ervas, mas uma pessoa 
invejosa não pode ser apaziguada de maneira alguma. 





VERSO 12 


et fio TRA ga: | 
Sa a a a ia T NRI 


svâgaram vo dvija-sresthã 
yad-vratáni mumuksavah 

caranti sraddhayã dhira 
balã eva brhanti ca 


su-âgatamboas-vindas; vah—a vós; dvija-Sresthãh-— os melho- 
res dos brãhmanas; yat-—cujos; vrarâni—votos; mumuksavah-—de 
pessoas que desejam liberação; caranti—vos conportais; sraddhava — 
com grande-fé; dhirah-—controlados; balah—meninos; eva—como; 
brhanti—observais; ca—também. 


Werso 13] O encontro de Prthu Maharája com os Kumáras 155 


j TRADUÇÃO 

Mahārāja Prthu deu suas boas-vindas aos quatro Kumāras, 
thamando-os de os melhores dos brâhmanas. Ele acolheu-os, dizen- 
do: Desde jo de vosso nascimento, observastes estritamente os 
votos de celibato, e, embora sejais experientes no caminho da libe- 
Fação, vos mantendes como pequenas crianças. 
jei 
po SIGNIFICADO 
| A importância específica dos Kumãras é que eles eram brahma- 
Páris, vivendo a vida de celibato desde o nascimento. Eles se man- 
tiveram como meninos de cerca de quatro ou-cinco anos de idade 
porque, crescendo até a juventude, às vezes nossos sentidos podem 
perturbar-se e o celibato torna-se difícil. Portanto, os Kumãras 
propositalmente permaneceram crianças porque na infância-os sen- 
tidos nunca são agitados pelo sexo. Este é o significado da vida dos 
Kumaras, e, de tal modo, Maháraja Prthu chamou-os de os melho= 
res dos bráhmanas. Os Kumáras náo apenas nasceram do-melhor 
bráhmana (Senhor Brahma), mas são chamados nesta passagem de 
dvija-$restháh (“os melhores dos brahmanas”) pelo fato de também 





| Serem Vaisnavas. Como já explicamos, eles tém sua sampradáya 


(sucessáo discipular), e até hoje em dia esta sampradáya se man- 
tém, sendo conhecida como Nimbárka-sampradáya. A Nimbãrka- 
sampradáya é uma das quatro sampradáyas dos ácáryas Vaisnavas. 
Mahãrája Prthu apreciou especificamente a posição dos Kumãras 
porque eles mantinham o voto de brahmacarya desde 'o início de 
seu nascimento. Mahárãja Prthu, contudo, expressou sua grande 
estima pelo Vaisnavismo, chamando os Kumãras de vaisnava- 
Sresthãh: Em outras palavras, todos devem prestar respeitos a um 
Vaisnava: sem considerar sua fonte de nascimento. Vaisnave jári- 
buddhih. Ninguém deve considerar um Vaisnaya em termos de seu 
nascimento. O Vaisnava é sempre o melhor dos brãhmanas, de 
modo que deve-se prestar todo o respeito a um Vaisnava, não ape- 
nas por ele ser um brãhmana, como também por ser o melhor dos 


brâhmanas. 


VERSO 13 


Sa: qu aa RARA | 
ARO ER aaa 1230 
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kaccin nah kusalam nathá 
indriyarthartha-vedinám 

vyasanávápa etasmin 
patitânârh sva-karmabhih 


kaccit—se; nah—nossa; kusalam-—boa fortuna; nāthāh—ó mestres; 
indriya-artha—gozo dos sentidos como a meta última da vida; 
artha-vedindm—pessoas que'só entendem de gozo dos sentidos; 
vyasana-—doenga; dvâpe--contraíram; etasmin—nesta existencia 
material; patitanam—aqueles que são caídos; sva-karmabhih-—por 
sua própria capacidade. 


TRADUÇÃO 
Prthu Mahãrája indagou dos sábios acerca das pessoas enreda- 
das nesta perigosa existência material devido a suas ações anteriores; 
poderiam tais pessoas, cuja única meta é o gozo dos sentidos, ser 
abençoadas com alguma boa fortuna? 


SIGNIFICADO 

Maháraja Prthu não perguntou aos Kumãras sobre a boa fortuna 
deles, pois os Kumãras são sempre auspiciosos em virtude de sua 
vida de celibato. Por estarem sempre ocupados no caminho da libe- 
ração, para eles não havia possibilidade de má fortuna. Em outras 
palavras, os brâhmanas e Vaisnavas que seguem estritamente o 
caminho do avanço espiritual são sempre afortunados. Prthu Mahã- 
rája-fez-a- pergunta em 'seu próprio benefício, uma vez que ele 
estava na posição de grhastha e encarregado da autoridade real. Os 
reis não são apenas grhasthas, que de um modo geral estão absor- 
tos:no gozo dos sentidos, mas, às vezes, ocupam-se em matar ani- 
mais na caça porque devem praticar a arte da matança, caso 
contrário, ser-lhes-ia muito difícil lutar contra seus inimigos.Seme- 
lhantes coisas não são auspiciosas. Quatro espécies de atividades 
pecamiriosas-— associar-se com uma mulher para fazer sexo ilícito, 
comer carne, intoxicar-se e jogar — são permitidas para os 
ksatriyas. Por razões políticas, às vezes, eles precisam praticar 
estas atividades pecaminosas. Os ksatrivas não se abstêm do jogo. 
Exemplo vívido disto são os Pandavas. Ao serem desafiados pelo 
grupo oposto, encabeçado por Duryodhana, a jogar e apostar seu 
reino, os Pándavas náo puderam deixar de fazê-lo, e, naquele 
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jogo, perderam seu reino, 'e sua'esposa foi insultada. Da mesma 
forma,'os ksatrivas não conseguem abster-se de lutar 'caso desa- 
fiados pelo grupo oposto. Portanto, Prthu Maharaja, levando.em 
gonsideração todos estes fatos; perguntou se existe algum cami- 
nho auspicioso. A vida de grhastha é inauspiciosa porque grhastha 
Significa consciência de gozo dos sentidos, e a posição de quem se 
entrega ao gozo dos sentidos é sempre cheia de perigos. Diz-se que 
este mundo material é padarh' padarm yad vipadarh na tesám, peri- 
goso a cada passo (Bhag. 10.14.58). Todos neste mundo material 
Jutam arduamente em troca de gozo dos sentidos. Esclarecendo 
todos esses pontos, Maharája Prthu indagou dos quatro Kumãras 
acerca das caídas almas condicionadas que apodrecem neste mundo 
“material devido a suas atividades passadas más ou inauspiciosas. 
Há alguma possibilidade de elas terem vida espiritual auspiciosa? 
Neste verso, a palavra indriyârthãrtha-vedinâm é muito signifi- 
eativa, pois indica pessoas cuja única meta é satisfazer os sentidos. 
Elas também são descritas como patitânâm, ou caídas. Apenas 
quem pára todas as atividades de gozo dos sentidos é considerado 





elevado. Outra palavra significativa é sva-karmabhih: Uma pessoa 
torna-se caída em virtude de suas próprias más atividades passadas. 
Todos são: responsáveis por sua condição caída devido a suas 
próprias atividades. Quando as atividades de alguém transformam- 
se em serviço devocional, sua vida auspiciosa começa. 


VERSO 14 


ME. FIA AA ARA 
GITA A A A LN 


bhavaisu kusala-prasna 
átmárámesu nesyate 
kusalakusala yatra 
na santi mati-vritayah 


“bhavatsu—a vós; kusala—boa fortuna; prasnah—pergunta; dima- 
Ārāmeşu—quem está sempre absorto em bem-aventurança espiritual; 
na isyate—náo há necessidade de; kusala—boa fortuna; akusalah— 
inauspiciosidade; yatra—onde; na—nunca; santi—existe; mati- 
vritayah-—invenção mental. 
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TRADUÇÃO 
a prosseguiu: Meus queridos senhores, não há 
necessidade de perguntar sobre vossa boa ou má fortuna porque 
estais sempre absortos em bem-aventurança espiritual. A invenção 
mental de auspicioso e inauspicioso não existe para vós. 





SIGNIFICADO 
O Caitanya-caritamrta (Antya 4.176) diz: 


“dvaite' bhadrabhadra-¡ñána; saba'=- 'manodharma" 
tei bhala, ei manda,' —eisaba 'bhrama' 


Neste mundo material, o auspicioso e o inauspicioso não passam de 
meras invenções mentais porque tais coisas existem somente devido 
ao contato com o-mundo material. Isto chama-se ilusão, ou ãrma- 
mãyã: Pensamos termos sido criados pela natureza material exata- 
mente como pensamos estar experimentando tantas coisas num 
sonho, Aalma espiritual, contudo, é sempre: transcendental. Não 
há possibilidade de ela tornar-se coberta materialmente. Esta co- 
bertura é simplesmente algo como uma alucinação ou um sonho. O 
Bhagavad-gitá (2.62) também diz que sangat sañjavate kámah: 
Simplesmente devido à associação criamos necessidades materiais 
artificiais. Dhvávato visayán pumsah sañgas teşūpajāvate. Ao esque- 
cermos nossa verdadeira posição constitucional e desejarmos gozar 
dos recursos materiais, nossos desejos materiais manifestam-se e 
associamo-nos com variedades de prazer material. Tão logo surjam 
as invenções de prazer material, devido à nossa associação. criamos 
uma espécie de luxúria ou ansiedade por desfrutá-las. e. quando 
este falso prazer não nos faz realmente felizes, criamos outra ilusão. 
conhecida como ira. através de cuja manifestação a ilusão torna-se 
mais forte, Estando assim iludidos. segue-se o esquecimento de 
nossa relação com Krsna, e. perdendo deste modo a consciência de 
Krsna, vemo-nos privados de nossa verdadeira inteligência. Dessa 
maneira, enredamo-nos neste mundo material. O Bhagavad; 
(2.63) diz: 









krodháad bhavati sammohah 
sammohat smrti-vibhramah 


Werso 15] O encontro de Prthu Mahárája com os Kumáras 159 


smrti-bhramiad buddhi-naso 
+ buddhi-nasat pran: i 
to! 
“Através do contato com a matéria, perdemos nossa consciência 
Espiritual; consequentemente, não há possibilidade de coisas auspi- 
e inauspiciosas. Mas, aqueles que são dtmãrâmas, ou auto- 
“realizados, transcendem estes problemas. Os dtmãrâmas, ou pessoas 
“Buto-realizadas, progredindo gradualmente e cada vez mais em 
bem-aventurança espiritual, chegam: à plataforma de associação 
com à Suprema Personalidade de Deus. Esta é a perfeição da vida. 
JA princípio, os Kumãras eram impersonalistas auto-realizados, 
porém, aos poucos, sentiram-se atraídos pelos passatempos pessoais 
do Senhor Supremo. A conclusão é que a dualidade de auspicioso 
inauspicioso não se manifesta para quem está sempre ocupado 
em serviço devocional à Personalidade de: Deus. Portanto, Prthu 
Maharãja indaga acerca da auspiciosidade, não para o benefício 
dos Kumáras, mas para seu próprio beneficio. 
ol 


) VERSO 15 


o al oa À ri | 
de fr a: a A RA 


tad aharh krta=visrambhah 
suhrdo vas tapasvinâm 

sampreche bhava etasmin 
ksemah kenáñijasa bhavet 


=tat—portanto; aham—eu; krta-visrambhah—estando inteira- 
mente seguro; su-hrdah-—amigo; vah—nosso; tapasvinâm-—pade- 
tendo de dores materiais; sampreche—desejo perguntar; bhave— 
meste mundo material; erasmin—isto; ksemah-—realidade última; 
Kena—de que maneira; arijasã-—-sem demora; bhavet—pode ser 
alcançada. 


TRADUÇÃO 

Estou inteiramente seguro de que personalidades como vós são 
Os únicos amigos de pessoas que estão ardendo no fogo da existên- 
“ela material. Portanto, pergunto-vos como, neste mundo material, 


podemos alcançar rapidamente a meta última da vida. 
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SIGNIFICADO 

Quando pessoas santas váo, de porta em porta para visitar 
aqueles que estáo demasiadamente envolvidos em atividades mate- 
riais, deve-se compreender que elas não o fazem com o intuito de 
pedir algo para seu benefício pessoal. Na realidade, as pessoas 
santas vão ter com os materialistas apenas para dar-lhes verdadeira 
informação sobre o que é auspicioso. Mahãrãja Prthu estava 
seguro disto; portanto, ao invés de perder tempo perguntando aos 
Kumaáras sobre o bem-estar deles, preferiu perguntar-lhes se seria 
possível ele libertar-se brevemente da perigosa posição de existência 
materialista. Esta não era, entretanto, uma pergunta pessoal, de 
Prthu Mahãrãja. Ela foi levantada para ensinar ao homem comum 
que, sempre que alguém se encontra com uma grande pessoa santa, 
deve imediatamente render-se a ela e perguntar-lhe a respeito de 
como livrar-se das dores da existência material. Portanto, Srila 
Narottama dása Thákura diz que samsdra-visánale, divá-nisi hiya 
jvale, judâite nã kainu upâya: “Vivemos padecendo de dores mate- 
riais, e nossos corações ardem, mas não podemos encontrar a saída 
para isso” O materialista tambén pode ser chamado de rapasvi, 
que significa alguém que vive padecendo de dores materiais. Só 
podemos livrar-nos de todas essas dores materiais quando nos 
refugiamos no cantar do mantra Hare Krsna. Narottama dása 
Thákura também explica isto: golokera prema-dhana, harinâma- 
sankirtana, rati nã janmila kene tâya. Narottama dása Thákura 
lamentava-se por não ter se deixado cativar pela vibração trans- 
cendental do mantra Hare Krsna. A conclusão é que todos neste 
mundo material padecem de dores materiais, e, se alguém quiser 
livrar-se delas, deverá associar-se com pessoas santas, devotos 
puros do Senhor, e cantar o mahã-mantra — Hare Krsna, Hare 
Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Ráma, Hare Ráma, Ráma 
Râma, Hare Hare. Este é o único processo auspicioso para pessoas 
materialistas. 

VERSO 16 


EQ ARRAES | 


ara Regal aa: 112611 


vyaktam ãtmavatâm âtmã 
bhagaván átma-bhávanah 
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svânâm anugrahãyemarm. 
siddha-rúpi caraty ajah 


vyaktam—clara; dima-vatám—dos transcendentalistas; dimá—a 
meta da vida; bhagaván—a Suprema Personalidade de Deus; dima- 
ivanah-—sempre desejando elevar as entidades vivas; svanám— 
“eujos próprios devotos; anugrahâya-—apenas para dar misericórdia; 
İmām—assim; siddha-rūpi— perfeitamente auto-realizados; carati— 
viaja; ajah—Nārāyaņa. 


bn 
hn TRADUÇÃO 

mA- Suprema Personalidade de Deus está sempre ansiosa por 
elevar as entidades vivas, que são Suas partes integrantes, e, para o 
especial benefício delas, o Senhor viaja por todo o mundo sob a 
forma de pessoas auto-realizadas como vós. 


m 
pi SIGNIFICADO 
«Há diferentes classes de transcendentalistas, a saber, Ds jfiânis, ou 
impersonalistas, os yogis místicos-e, evidentemente, todos os-devo- 
tos da Suprema Personalidade de Deus. Os-Kumãras, contudo, 
Jeram tanto yogis quanto jñánis e, enfim, bhaktas. A princípio, eles 
“eram impersonalistas, porém, mais tarde, desenvolveram atividades 
devocionais; portanto, eles são os melhores dos transcendentalistas. 
“Osidevotos são representantes da Suprema Personalidade de Deus, 
6, a fim de elevar as almas condicionadas a sua consciência original, 
eles viajam por todos os universos para iluminar as almas condicio- 
nadas sobre a consciência de Krsna. Os melhores devotos são tma- 
Vai, ou seja, os que têm plena compreensão da Alma Suprema. A 
“Suprema Personalidade de Deus, como: Paramãtmã, encontra-Se 
“no coração de todos, tentando elevá-los à plataforma de consciência 
Krsna. Por isso, Ele é chamado de dtma-bhávana. A Suprema 
"Personalidade de Deus vive tentando dar à alma individual a inteli- 
fência para compreendê-lO. Ele sempre acompanha o indivíduo, 
Assim como um amigo sentado ao lado de um amigo, e dá oportuni- 
dades a todas as entidades vivas de acordo com os desejos delas. 
1 A palavra dtmavatám é significativa neste verso. Há três diferentes 
de devotos, a saber, kanistha-adhikari, madhyama-adhikari e 
rama-adhikãri: o neófito, o pregador e o maha-bhagavata, 
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ou o devoto altamente avançado. O devoto altamente avançado 
é aquele que, tendo pleno conhecimento da conclusão dos Vedas, 
torna-se um devoto. Na verdade, ele não apenas está pessoal- 
mente convencido, como também pode convencer os outros 
por intermédio da evidência védica. O devoto avançado também 
pode ver todas as demais entidades vivas como partes integrantes 
do Senhor Supremo, sem discriminação. O madhyama-adhikãri 
(pregador) também é bem versado nos sãstras e também pode con- 
vencer os outros, mas discrimina entre os favoráveis e os desfavo- 
ráveis. Em outras palavras, o madhyama-adhikãri não se importa 
com as entidades vivas demoniacas, e o neófito kanistha-adhikári 
não tem muito conhecimento dos sástras mas tem plena fé na 
Suprema Personalidade de Deus. Os Kumaras, entretanto, eram 
mahã-bhãgavatas porque, após estudarem minuciosamente a Ver- 
dade Absoluta, tornaram-se devotos. ' Em outras palavras, eles 
tinham pleno conhecimento da conclusão védica. O Senhor con- 
firma no Bhagavad-gitã que existem muitos devotos, mas um 
devoto plenamente versado nas conclusões védicas Lhe é muito 
querido; Todos estão tentando elevar-se à posição suprema de 
acordo com sua mentalidade. Os karmis, cujo conceito de vida é 
corpóreo, tentam desfrutar de gozo dos sentidos ao máximo. A 
idéia dos jfânis de posição suprema é a de fundir-se na refulgência 
do Senhor. Mas, a posição suprema do devoto está em pregar as 
glórias da Suprema Personalidade de Deus no mundo inteiro. Por- 
tanto, os devotos são verdadeiros representantes do Senhor Su- 
premo, e, sendo assim, viajam por todo o mundo diretamente como 
Naráyana porque levam Nãrayana dentro de seus corações e pregam 
Suas glórias. O representante de Naráyana é como Náráyana, se 
bem'que não conclua, como fazem os Mayávadis, que se tornou 
Náráyana. De um modo geral, os Mayãvâdis chamam um sannyãsi 
de Nãrãyana: A idéia deles é que, pelo simples fato de tomar san- 
nyãsa, a pessoa torna-se igual a Nárâyana ou torna-se o próprio 
Nãrãyana. A conclusão Vaisnava é diferente, como afirma Srila 
Visvanâtha Cakravarti Thakura: 


sãksãd-dharitvena samasta-$ãstrair 
uktas rathã bhâvyara eva sadbhih 

kintu prabhor vah priva eva tasya 
vande gurok $ri-caranáravindam 
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ndo a filosofia Vaisnava, o devoto é como Nãrãyana, não por 
formar-se Narãyana, mas por tornar-se o servo mais íntimo de 
iyana. Grandes personalidades desse gênero agem como mestres 
rituais para o benefício das pessoas em geral, e, de tal modo; 
mestre espiritual que esteja pregando as glórias de Nārāyaņa 
ser aceito como Nãrãyana e deve-se prestar-lhe todos os 

tos prestados a Náráyana. 


VERSO 17 

dia sas 
vitara art ag Ri ag | 
GUA SÍ ARS SEA E IO! 


maitreya uváca 
prthos tat súktam ákarnya 
sara susthu mitarh madhu 
smayamâna iva prityã 
kumaárah pratyuváca ha 


maitreyah uváca—o grande sábio Maitreya continuou a falar; 
'prthoh—do rei Prthu; tat—esta; sktam—conclusáo védica; dkarnya— 
'ouvindo; sáram—muito substancial; susthu—apropriado; mitam— 
resumido; madhu—doce de se ouvir; smayamánah—sorrindo; iva— 
como; prityã-— por grande satisfação; kumãrah-—celibatário; praty- 
váca—respondeu; ha—assim. 


” TRADUÇÃO 

“O grande sábio Maitreya continuou: Assim, Sanat-kumára, o 
melhor dos celibatários, após ouvir o discurso de Prthu Maharája, 
que era significativo, apropriado, repleto de palavras precisas e 
muito doce de se ouvir, sorriu com plena satisfação e começou a 
falar o seguinte. 


SIGNIFICADO 
“As palavras de Prthu Mahãrãja perante os Kumãras eram muito 
louváveis devido a diversas qualificações. Um discurso deve ser 
Composto com palavras seletas, muito doces de se ouvir e adequa- 
“das à situação. Diz-se que um discurso assim é significativo. Todas 
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essas boas qualificações estão presentes no discurso de Prthu Mahã- 
rája por ele serum devoto perfeito: Afirma-se que yasyasti bhaktir 
bhagavaty akificanã sarvair gunais tatra samãsate surãh: “Todas as 
boas qualidades manifestam-se na pessoa que tem fé devocional 
inquebrantável na Suprema Personalidade de Deus e se ocupa em 
Seu serviço.” (Bhãg. 5.18:12) Assim, os Kumãras estavam muito 
satisfeitos, e Sanat-kumãra começou a falar da seguinte maneira. 


VERSO 18 

ENSIN ITI 
mgo mm igana: 
am Aan nA agat aie gen 


sanat-kumára uváca 
sádhu prstarh maharaja 

sarva-bhiita-hitâtmanã 
bhavatã vidusã capi 

sâdhiinâm matir idr$i 


sanat-kumárah uváca—Sanat-kumára disse; sádhu—santa; prs- 
fam—pergunta; maháraja—meu querido rei; sarva-bhiita-—todas as 
entidades vivas; hita-dtrmaná—por quem deseja o bem de todos; 
bhavatã-—por ti; vidusã--muito erudito; ca—e; api-—embora; 
sâdhiinâm-—das pessoas santas; matih--inteligência; idrsi-=assim. 


TRADUÇÃO 
Sanat-kumira disse: Meu querido rei Prthu, fizeste muito bem 
em interrogar-me. Tais perguntas são benéficas para todas as enti- 
dades vivas, especialmente porque foram levantadas por ti, que 
vives pensando no bem dos outros, Embora saibas de tudo, fazes 
semelhantes perguntas porque assim se comportam as pessoas 
santas, Tal inteligência é digna de tua posição. 


SIGNIFICADO 
Mahárája Prthu era bem versado na ciência transcendental, 
todavia, apresentou-se ante os Kumãras como sea ignorasse: A 
idéia é que, mesmo que uma pessoa seja muito elevada e-saiba-de 
tudo, ela-deve fazer perguntas perante seu superior. Por exemplo: 
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“apesar de conhecer toda a ciência transcendental, Arjuna fez per- 
ntasa Krşna como se nada conhecesse: Doimesmo modo, Ppthu 
'Maharája sabia de tudo, mas, apresentou-se ante os Kumāras 
Como se nada soubesse. A idéia é que as perguntas feitas por 
pessoas elevadas à Suprema Personalidade de' Deus ou a Seus 
“devotos destinam-se ao benefício das pessoas em geral. Portanto, às 
, Brandes personalidades póem-se nesta posição e indagam de 

ja “autoridade superior porque vivem pensando no benefício 


VERSO 19 


am: a a ema: | 
qa: e RRA o MISSA 


sangamah khalu sadhúnám 
ubhayegârh ca sammatah 

yat-sambhásana-samprasnah 
sarvesarh vitanoti $am 


= sangamah-—associação; khalu-—decerto; sadhinám—de devotos; 
ubhayesám—para ambos; ca—também; sammatah—conclusivos; 
yar—que; sambhasana—colóquios; samprasnah—perguntas e res- 
postas; sarvesam—de todos; vitanoti—se expande; am-—verdadei- 
ra felicidade. 


TRADUÇÃO 

» Quando existe uma associação de devotos, seus colóquios, per- 
guntas e respostas tornam-se conclusivos tanto para o orador 
“quanto pai audiência. Assim, tal encontro é benéfico para a 
“verdadeira felicidade de todos. 
u 
f SIGNIFICADO 

Ouvir colóquios entre os devotos é o único meio de receber a 

"poderosa mensagem da Suprema Personalidade de Deus, Por 
“exemplo: o Bhagavad-gitã é muito famoso em todo o mundo há 
“muito tempo, especialmente no mundo ocidental, mas, como seu 
“tema não era discutido entre devotos, não havia efeito, Nem sequer 
“uma pessoa no Ocidente tornou-se consciente de Krsna antes que o 
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movimento para a consciência de Krgna fosse fundado. Porém, 
quando o mesmo Bhagavad-gitã foi apresentado como ele é, através 
da sucessão discipular, o efeito da realização espiritual manifestou- 
se-de imediato. 

Sanat-kumãra, um dos Kumãras, informou a Prthu Mahãrãja 
que seu encontro com os Kumãras beneficiou, não somente Mahã- 
rája Prthu, mas também os Kumáras. Ao ser interrogado por 
Nãrada Muni sobre a Suprema Personalidade de Deus, o Senhor 
Brahmã agradeceu a Nárada Muni por dar-lhe a oportunidade de 
falar sobre o Senhor Supremo. Portanto, as perguntas feitas por 
uma pessoa santa a outra pessoa santa sobre a Suprema Personali- 
dade de Deus ou sobre a meta última da vida sobrecarregam a 
todos e a tudo espiritualmente. Quem quer que tire proveito de tais 
colóquios recebe benefícios, tanto nesta vida, quanto-na outra. 

Pode-se descrever a palavra ubhayesãm de muitas maneiras. De 
um modo geral, há duas classes de homens, o materialista e o 
transcendentalista, Ouvindo colóquios entre devotos, tanto o mate- 
rialista quanto o transcendentalista são beneficiados. O materialista 
é beneficiado pela associação com os devotos porque sua vida 
torna-se então regulada, tanto que sua oportunidade de tornar-se 
devoto ou de fazer sua vida atual exitosa, através do entendimento 
da verdadeira posição da entidade viva, aumenta. Quem tira pro- 
veito desta -oportunidade garante uma forma humana de vida no 
nascimento seguinte, ou talvez se liberte completamente e volte ao 
lar, volte ao Supremo. Concluindo, quem participa de um colóquio. 
entre devotos é beneficiado tanto material quanto espiritualmente. 
Tanto o orador quanto a audiência são beneficiados, e os karmis e 
jñanis também são beneficiados. O colóquio sobre temas espirituais 
entre devotos é benéfico para todos, sem exceção. Conseqiiente- 
mente, os Kumãras admitiram que não somente.o rei fora benefi- 
ciado com tal encontro, mas também os próprios Kumãras. 


VERSO 20 

sea ua agi 
RARA UA 1 

Aia A A 


A RIR SAO Roll 
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asty eva rajan bhavato madhudvisah 
pádaravindasya gunanuvádane 

ratir durapa vidhunoti naisthiki 
kamarh kasãyarn malam antar-âtmanah 


Vasti—existe; eva—decerto; rájan=6 rei; bhavatah—teu; madhu- 
ah=--do “Senhor; pâda-aravindasya—dos pés de: lótus; guna- 
âdane--a glorificar; ratih—apego; durapa—muito difícil; 
junoti—limpa; 'naisthiki—inquebrantável; kdmam—luxurioso; 
iyam—o adorno do desejo luxurioso; malam-—sujo;'antah- 
imanah-—-do âmago do coração. 





TRADUÇÃO 
'Sanat-kumãra prosseguiu: Meu querido rei, já tens a tendência 
glorificar os pés de lótus da Suprema Personalidade de Deus. 
lhante apego é muito difícil de alcançar, mas, quando alguém 
essa fé inquebrantável no Senhor, naturalmente limpa-se dos 
jos luxuriosos no âmago de seu coração. 


SIGNIFICADO 


i satâm prasarigân mama virya-sarvido 

y bhavanti hrt-karna-rasáyanáh kathah 

t taj-joşaņād āśv apavarga-vartmani 

1 $raddhá ratir bhaktir anukramisyati 

mr (Bhãg. 3.25.25) 

to 

Através da associação com devotos, as coisas sujas dentro do 
Coração de um homem materialista são aos poucos eliminadas pela 
graça da Suprema Personalidade de Deus. Assim como a prata 
torna-se brilhante ao ser polida, o coração de um materialista 
limpa-se de desejos luxuriosos através da boa companhia de devo- 
tos. Na verdade, o ser vivo não tem relação com este gozo material 
mem com os desejos luxuriosos. Ele está simplesmente imaginando 
pu sonhando, quer acordado, quer adormecido. Mas, ao entrar em 
gontato com devotos puros, ele desperta, e imediatamente a alma 
Espiritual situa-se em-sua própria glória, compreendendo sua posi- 
(llo constitucional como serva eterna do Senhor. Prthu Mahãrãja 
Era uma alma já-auto-realizada; portanto, tinha a tendência natural 
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de glorificar as atividades da Suprema Personalidade de Deus, e os 
Kumãras garantiram-lhe que não havia possibilidade de ele cair 
vitima da energia ilusória do Senhor Supremo. Em outras palavras, 
o processo de ouvir e cantar sobre as glórias do Senhor é o único 
meio de limpar o coração da contaminação material. Mediante o 
processo de karma, jfíâna e voga, ninguém terá êxito em afastar a 
contaminação do coração, mas, uma vez que alguém se refugie aos 
pés de lótus do Senhor por meio do serviço devocional, todas as 
coisas sujas em seu coração serão naturalmente eliminadas, sem 
dificuldade. 


VERSO 21 


añora qt qui 
a aña a 
Sl 
aa fa aire 


Sâstresv ivân eva suniscito nrnãm 
ksemasya sadhryag-vimrsesu hetuh 
asañga dtma-vyatirikta dátmani 
drdhã ratir brahmani nirgune ca yã 


Sastresu—nas escrituras; ¿yán eva—apenas isto é; su-niscitah— 
positivamente concluído; nrnãm-—da sociedade humana; ksema- 
sya—do bem-estar último; sadhrpak — perfeitamente; vimpsegu-— 
após devida consideração; hetuh--causa; asarigah—desapego; 
âtma-vyatirikte-—o conceito corpóreo da vida; dtmani—á Alma 
Suprema; drdhá—forte; ratih—apego; brahmani—transcendéncia; 
nirgune—no Supremo, que está além dos modos materiais; ca—e; 
ya—que. 


TRADUÇÃO 
Segundo a conclusão definitiva das escrituras, após devida con- 
sideração, a meta última para o bem-estar da sociedade humana é 
o desapego do conceito corpóreo da vida e o crescente e inabalável 
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io ao Senhor Supremo, que é transcendental, estando além dos 
Odos da natureza material. 


SIGNIFICADO 
Todos na sociedade humana dedicam-se, a buscar o beneficio 
litimo da vida, mas aqueles que estão no conceito corpóreo não 


podem alcançar 'a meta última, tampouco entendem qual é esta 


a. O Bhagavad-gitã (2.59) descreve esta meta última da vida. 
Ba drstvã nivartate: Quem descobre a meta suprema da vida 
pega-se naturalmente do conceito corpóreo. Este verso indica 
bmo uma pessoa deve aumentar constantemente seu apego à 
nscendência (brahmani). Como se confirma no Vedánta-sútra 
sã: sem indagar a respeito do Supremo, 
ia Transcendência, não é possível abandonar o apego a este 
indo: material. O processo evolutivo de oito milhões e quatrocen- 
mil espécies de vida não nos permite entender a meta última da 
| porque, em todas essas espécies de vida, o conceito corpóreo é 
jito proeminente. Athãto brahma-jijfiãsã significa que, a fim de 
apar ao conceito corpóreo, é preciso aumentar o apego ao 
lhman ou indagar acerca do Brahman. Daí, é possível situar-se 
€ transcendental serviço devocional — sravanarm kirtanam 
lisnoh. Aumentar o apego ao Brahman significa ocupar-se em ser- 
“viço devocional. Aqueles que são apegados à forma impessoal do 
Brahman não podem permanecer apegados por muito tempo- Após 
rejeitarem este mundo como mithya, ou falso (jagan mithya),. os 
Impersonalistas descem novamente à este jagan mithyã, embora 
tomem sannyãsa para aumentar seu apego ao Brahman. Do-mesmo 
'modo, muitos pogis que são apegados ao aspecto localizado do 
“Brahman como Paramátmá — grandes sábios como Visvâmitra — 
também caem vítimas de mulheres. Portanto, o apego crescente à 
Suprema Personalidade de Deus é aconselhado em todos os sastras. 
Essa é a única maneira: de desapegar-se da existência material. 
“Como explica o Bhagavad-gitã (2.59), parar drstvã nivartate. 
mos suspender as atividades materiais quando realmente 
“fentirmos gosto pelo serviço devocional. Sri Caitanya Mahãprabhu 
bém recomendou o amor a Deus como a meta última da vida 
(premã pum-artho mahãn). Se não aumentarmos nosso amor a 
Deus; não poderemos alcançar a fase de perfeição na posição 
ranscendental. 
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VERSO22 


a a rada 
aan! 

tata q fr 
PRR J TIRRI 


sã sraddhayã bhagavad-dharma-caryayã 
Jijhâsayâdhyâtmika-yoga-nisthayã 

vogesvaropâsanayã ca nityam 
punya-$ravah-kathayã punvayã ca 


sã—este serviço devocional; sraddhayã-—com fé e convieção; 
bhagavat-dharma—servigo devocional; caryayd—através de coló- 
quios; jijñasaya—através de indagagóes; adhydrmika—espirituais; 
voga-nisthayã pela convicção na compreensão espiritual; yoga- 
isvara-—a Suprema Personalidade de Deus; upâsanayã--adorando- 
O; ca=e; nityam--regularmente; pumya-$ravah--por ouvir o que; 
kathayã-—através de colóquios; punyayã--mediante piedosas; ca-— 
também. 








TRADUÇÃO 
É possível aumentar o apego ao Supremo praticando serviço 
devocional, indagando acerca da Suprema Personalidade de Deus, 
aplicando bhakti-yoga na vida, adorando o Yogesvara, a Suprema 
Personalidade de Deus, e ouvindo e cantando as glórias da Supre- 
ma Personalidade de Deus. Essas ações são piedosas por si só. 


SIGNIFICADO 

Pode-se aplicar a palavra yogesvara tanto à Suprema Personali- 
dade de Deus, Krsna, quanto a Seus devotos. No Bhagavad-gitá, 
esta palavra ocorre em duas passagens. No Décimo-oitavo Capítulo 
(18:78), Krsna-é descrito como-a Suprema Personalidade de Deus, 
Hari, que-é o mestre de todo o «poder místico (yatra yogeśvarah 
krsnah). Yogesvara também é descrito no: final do Sexto Capítulo 
(6.47): sa me yuktatamo matah. Este yuktatama indica o mais ele- 
vado de tudos os yogis — o devoto, que também pode ser chamado 
de pogesvara. Neste verso, pogesvara-upásaná significa: prestar 
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a um devoto puro. Assim, Narottama dása Thákura diz que 
livã vaisnava-sevã nistãra pâyeche kebã: sem servir a um 
to puro, ninguém pode' avançar na vida espiritual. Prahlada 

Maharája também diz: 


naisârh matis tâvad urukramanghrim 
spríaty anarthapagamo vad-arthah 
mahiyasah pada-rajo-'bhisekarh 
niskificanânârh na vrnita yâvar 
(Bhag. 7.5.32) 


los devem refugiar-se em um devoto puro, que nada tenha a ver 
este mundo material mas esteja simplesmente ocupado em ser- 
devocional. Basta servi-lo para transcender a condição mate- 
qualitativa. Este verso recomenda (pogesvara-upãsanayã) que 
mos aos pés de lótusdo yogi mais elevado, ou seja, o devoto. 
ir ao devoto mais elevado significa ouvi-lo falar das glórias da 

prema Personalidade de Deus. Ouvir as glórias da Suprema Per- 
lidade de Deus da boca de um devoto puro é adquirir uma 
piedosa. O Bhagavad-gitã (7.28) também diz que quem não é 
loso náo pode ocupar-se em servico devocional. 


vesárh tv anta-gatah páparh 
janânârn punva-karmanâm 

te dvandva-moha-nirmuktã 
bhajanti mãrh drdha-vratãh 


Para fixar-se em serviço devocional, é preciso purificar-se inteira- 
te da contaminação dos modos materiais da natureza. O pri- 
meiro requisito para se trabalhar em serviço devocional é ādau 
gurv-asrayam: deve-se» aceitar um mestre espiritual fidedigno, e 
deve-se indagar do mestre espiritual fidedigno acerca dos deveres 
ipacionais transcendentais (sad-dharma-prechã) e seguir os passos 
grandes pessoas santas, os devotos (sadhu-márga-anugamanam). 
estas as instruções dadas por Rúpa Gosvâmi no Bhakti- 
imrta-sindhu. 
T A conclusão é que; para aumentar o apego à Suprema Persona- 
le de Deus, é preciso aceitar um mestre espiritual fidedigno e 
nder com ele os métodos de serviço devocional e ouvir dele a 
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mensagem transcendental e a glorificação da Suprema Personali- 
dade de Deus. Dessa maneira, todos devem aumentar sua convic- 
ção quanto ao serviço devocional. Então ser-lhes-á muito fácil 
aumentar o apego à Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 23 


E] 
TARA 1 
fi dia añ 


Ra Aa al 


arthendriyârâma-sagosthy-atrsnayã 
tat-sammatánám aparigrahena ca 
vivikta-rueyá paritoga átmani 
viná harer guna-piyúga-pánát 


artha—riquezas; indriya—sentidos; dráma—-g0z0; sa-gosthi—com 
quem as acompanha; atrsnayã-—por relutância; tat—isto; sam- 
matânâm -—uma vez que o aprovem; aparigrahena-—não aceitando; 
ca—também; vivikta-rucyã-—gosto desagradável; paritose—felici- 
dade; dimani—eu; vinã--sem; hareh—da Suprema Personalidade 
de Deus; guna— qualidades; pivisa-—néctar; pânãt-—bebendo. 


TRADUÇÃO 

Quem quer avançar na vida espiritual deve evitar a companhia 
de pessoas interessadas apenas em gozo dos sentidos e em fazer 
dinheiro. Não somente estas pessoas, mas também aqueles que se 
associam com tais pessoas devem ser evitados. Devemos moldar 
nossa vida de tal maneira que não possamos viver em paz sem 
beber o néctar da glorificação da Suprema Personalidade de Deus, 
Hari. Deste modo, poderemos elevar-nos, tornando-nos adversos 
ao gosto de gozar dos sentidos. 


SIGNIFICADO 
No mundo material, todos estão interessados em dinheiro e gozo 


dos sentidos. O único-objetivo é ganhar tanto dinheiro quanto 
possível e utilizá-lo para a satisfação dos sentidos. Srila Sukadeva 
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ivâmi descreve as atividades das pessoas materialistas da seguin- 
maneira: 


nidrayã hrivate naktam 
vyaváyena ca vá vayah 
divá carthehaya rájan 
kutumba-bharanena vã 
(Bhag. 2.1.3) 


é um exemplo típico de pessoas materialistas. À noite, elas 
perdiçam seu tempo dormindo mais do que seis horas ou 
ndo sexo. Esta é a ocupação delas à noite. De manhã, elas vão 
lhar no escritório ou fazer negócios só para ganhar dinheiro. 
»logo consigam algum dinheiro, dedicam-se a comprar coisas 
para os filhos e outras pessoas. Pessoas desse gênero não se interes- 
mais em entender os valores da vida — o que é Deus, o que é 
Ima individual, qual é sua relação com Deus, etc. Atualmente, a 
ação é tanta que mesmo os supostamente religiosos também 
interessados apenas em gozo dos sentidos. O número: de 
joas materialistas nesta era de Kali tem aumentado mais do que 
qualquer outra era; portanto, as pessoas interessadas em voltar 
Bo'lar, voltar ao Supremo, devem; não apenas ocupar-se a serviço 
das almas realizadas, como também abandonar a companhia de 
pessoas materialistas, cujo único objetivo é ganhar dinheiro e gastá- 
lospara o gozo dos sentidos. Além disso, elas não devem aceitar os 
bbjetivos das pessoas materialistas, a saber, dinheiro e gozo dos 
sentidos. Por isso se afirma que bhaktih paresânubhavo viraktir 
unyatra ca (Bhãg: 11.242). Para avançar em serviço devocional, 
devemos desinteressar-nos do modo: de vida materialista. Aquilo 
que é objeto" de satisfação para os devotos não interessa aos 
mão-devotos. 
“Mas, a simples negação, ou seja, evitar a companhia de pessoas 
materialistas, não é suficiente. É preciso que estejamos ocupados. 
Às vezes, observa-se que uma pessoa interessada em avanço espi- 
fitual abandona a companhia da sociedade material e recorre a um 
lugar isolado, recomendado especialmente para os yogis; mas isto 
também não a ajudará no avanço espiritual, pois, em muitos casos, 
Esses yogis também caem. Quanto aos jfiânis, geralmente eles caem 
sem se refugiarem aos pés de lótus do Senhor. Tudo o que os 
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impersonalistas ou niilistas podem fazer é evitar a associação mate- 
rial positiva; não é possível eles permanecerem fixos na transcendên- 
cia sem se ocuparem em serviço devocional. O serviço devocional 
começa por se ouvir as glórias da Suprema Personalidade de Deus. 
Isto é recomendado neste verso: vina harer guna-piyúsa-panat. É 
preciso beber o néctar das glórias da Suprema Personalidade de 
Deus, e isto significa que é: preciso“ estar sempre ouvindo e can- 
tando as glórias do Senhor. Este é o método fundamental para o 
avanço na vida espiritual. O Senhor Caitanya Maháprabhu também 
recomenda isto no Caitanya-caritâmrita. Se alguém desejar avançar 
na vida espiritual, poderá ter a grande fortuna de: encontrar um 
mestre espiritual fidedigno e com ele aprender sobre Krsna. Ser- 
vindo tanto ao. mestre espiritual quanto a: Krsna, ele receberá a 
semente do servigo devocional (bhakti-lata-bija) e, caso semeie a 
semente dentro de seu coração e a regue, ouvindo e cantando, a 
semente transformar-se-á numa exuberante bhakri-latã, ou trepa- 
deira de bhakti. Esta trepadeira é tão forte que penetra a cobertura 
do“ universo e atinge: o mundo espiritual, continuando a crescer 
cada vez mais até alcangar os: pés de lótus de Krsna e refugiar-se 
neles, assim como uma trepadeira comum também cresce e cresce 
até refugiar-se solidamente num telhado; então ela cresce mui esta- 
velmente e produz o fruto necessário. A verdadeira causa do cres- 
cimento de semelhante fruto, aqui chamado de o néctar de ouvir as 
glórias da Suprema Personalidade de Deus, é o regar da trepadeira 
do serviço devocional mediante os processos de ouvir e cantar: Isto 
significa: que não podemos viver fora da sociedade; dos devotos; é 
preciso viver na companhia de devotos, onde constantemente se 
canta e se ouve as glórias do Senhor. O movimento para a cons- 
ciência de Krsna foi iniciado com este propósito, para que centenas 
de centros da ISKCON dêem às pessoas a oportunidade de ouvir e 
cantar, de aceitar o mestre espiritual e de evitar pessoas com inte- 
resses materialistas, pois, dessa maneira, pode-se avançar solida- 
mente no caminho de volta ao lar, de volta ao Supremo. 


VERSO 24 


aña Ra 
EN ARANA 
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raro 
fia. RRE RR 


ahimsayd paramahamsya-caryayd 
smrtyã mukundacaritagrya-sidhuna 

yamair akâmair niyamais cãpy anindayã 
nirihaya dvandva-titiksayá ca 


imsaya—pela não-violência; pâramaharnsya-caryayã-—seguindo 
passos de grandes acãryas; smrtyã-—lembrando-se; mukunda—a 
'ma Personalidade de Deus; Acarita-agrya—simplesmente pre- 
jo Suas atividades; sidhunã-—pelo nécta: ih—seguindo 
ios regulativos; akdmaih—sem desejos materiais; niyamaih— 
indo‘ estritamente as regras e regulagdes; ca-—também; api—= 
o; anindayã--sem blasfemar; nirihaya—levando uma vida 
les; dvandva—dualidade; titiksaya—pela tolerância; ca—e. 





L TRADUÇÃO 
Um candidato ao avanço espiritual deve ser não-violento, deve 
os passos de grandes ācāryas, deve lembrar-se sempre do 
dos passatempos da Suprema Personalidade de Deus, deve 
os princípios regulativos sem desejos materiais e, enquanto 
segue os princípios regulativos, deve evitar blasfemar dos outros. O 
devoto deve levar uma vida muito simples e não se deixar perturbar 
(pela dualidade de elementos opostos. Ele deve aprender a tolerá-los. 
b 
per SIGNIFICADO 
Os devotos são pessoas realmente santas, ou sâdhus. A primeira 
Qualificação de um sãâdhu, ou devoto, é ahirhsã, ou não-violência. 
JAs pessoas interessadas no caminho do serviço devocional, ou na 
volta-ao lar, na-volta ao Supremo, devem-primeiro praticar ahimsa, 
pu não-violência. O sâdhu é descrito como: titiksavah karunikáh 
(Bhãg:3:25.21). O devoto deve ser tolerante e deve ser muito com- 
passivo com os outros. Por exemplo: se ele sofre injúria pessoal, 
deve tolerá-la, mas, se outra pessoa é injuriada, o-devoto não pre- 
gisa tolerar a injúria. O mundo inteiro está cheio de violência, e a 
principal função-do devoto é parar com esta violência, incluindo à 
matança desnecessária de animais.O devoto é amigo, não só da 
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sociedade humana, mas também de todas as entidades vivas, pois 
ele vê todas as entidades vivas como filhos da Suprema Personali- 
dade de Deus. Ele não afirma ser o único filho de Deus nem per- 
mite que todos os demais sejam mortos, pensando que eles não têm 
alma, O devoto puro doSenhor nunca defende este tipo de filoso- 
fia, Suhrdah sarva-dehinâm: o verdadeiro devoto é amigo de todas 
as entidades vivas. No: Bhagavad-gita, Krsna afirma ser o pai de 
toda a espécie de entidades vivas; consegiientemente, o devoto de 
Krsna é sempre amigo de todos. Isto chama-se ahirnsã. Esta não- 
violência só: pode «ser praticada. quando seguimos os passos de 
grandes dcãryas. Portanto, segundo nossa filosofia Vaisnava, temos 
que seguir os grandes dcáryas das quatro sampradayas, ou suces- 
sões discipulares: 

Tentar avançar na vida espiritual fora da sucessão discipular é 
simplesmente ridículo. Por isso se diz que Acáryaván puruso veda: 
quem segue a sucessão discipular de âcâryas conhece as coisas 
como elas são (Chândogya Up. 6.14.2). Tad-vijianarthar sa gurum 
evabhigacchet; a fim de entender a ciência transcendental, é preciso 
aproximar-se do mestre espiritual fidedigno (Mundaka Up. 1.2.12). 
Avpalavra smrtyã também é muito-importante na vida espiritual. 
'Smrtyá significa lembrar-se sempre de. Krsna. Devemos moldar 
nossa vida de tal fórma que não possamos permanecer sozinhos 
sem pensar em Krsna. Devemos viver em -Krsna' de modo que, 
enquanto estejamos comendo, dormindo, caminhando e traba- 
lhando, permaneçamos apenas em Krsna. Nossa sociedade para a 
consciência de Krgna recomenda que ajustemos nossa vida de tal 
modo que possamos nos lembrar de Krsna. Em nossa sociedade de 
devotos, ISKCON, enquanto fazemos incensos Spiritual Sky, 
também ouvimos sobre as glórias de Krgna ou Seus devotos. Os 
sāstras recomendam que smartavyah satatarh vignuh: devemos 
sempre lembrar-nos do Senhor Visnu, constantemente. Vismartavyo 
na jâtucit: Visnu nunca deve ser esquecido. Assim é a vida espiritual. 
Smrtyã. Esta lembrança do Senhor pode ser contínua caso ouga- 
mos: constantemente sobre Ele. Portanto, este verso recomenda: 
mukundacaritâgrya-sidhunã. Sidhu significa “néctar”. Ouvir sobre 
Krsna do Srimad- Bhagavatam ou do Bhagavad-gitá ou de qualquer 
literatura autêntica semelhante é viver em consciência de' Krgna. 
Podem alcançar semelhante concentração em consciência de Krsna 
as pessoas que seguem estritamente as regras e princípios regulati- 
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| Recomendamos em nosso movimento para a consciência de 
que cada devoto cante dezesseis voltas em suas contas diaria- 
esiga os princípios regulativos. Isto ajudará o devoto a 
r seu avanço na vida espiritual. 
“Afirma-se também neste verso que é posssível avançar através do 
trole dos sentidos (yamaih). Controlando os sentidos, podemos 
“nos svâmis, ou gosvâmis. Portanto, quem: desfruta ; deste 
ítulo, svami ou gosvami, deve ser muito estrito no controle-de 
s:sentidos. Na verdade, deve ser o senhor de seus sentidos. Isto é 
ssivel para: quem não deseja gozo material dos sentidos.-Se, por 
so, os sentidos desejam agir independentemente, ele deve controlá- 
. Se, pela prática, simplesmente evitarmos o gozo material dos 
tidos, naturalmente alcançaremos o controle dos sentidos. 
| Outro ponto importante mencionado a este respeito é anindayã 
não devemos criticar os métodos de religião alheios. Existem 
iferentes espécies de sistemas religiosos operando sob diferentes 
lidades da natureza material. Os sistemas influenciados pelos 
los de ignorância e paixão não podem ser tão perfeitos quanto 
sistema no modo da bondade. O Bhagavad-gitã divide tudo em 
categorias qualitativas; portanto, os sistemas religiosos são 
lhantemente categorizados. Para pessoas basicamente influen- 
s pelos modos:de paixão e ignorância, 'osistema de religião 
rá da mesma qualidade. Ao invés de-criticar semelhantes siste- 
mas, o devoto incentivará os seguidores a manterem-se fiéis a seus 
princípios para que, aos poucos, possam chegar à plataforma de 
religião em bondade, Se simplesmente criticar, o devoto ficará com 
a mente agitada. Deste modo, o devoto deve tolerar e aprender a 
ra agitação. 
Outro aspecto do devoto é nirihayã, vida simples. Nirihã' signi- 
fica “amável”, “manso” ou “simples”. O devoto não deve viver mui 
Juxuosamente e imitar pessoas materialistas. Vida simples e pensa- 
mento elevado são recomendados para um devoto. Ele deve aceitar 
penas O necessário para manter o corpo material capaz de exe- 
“guiar servico devocional. Ele náo deve comer ou:dormir mais do 
o necessário. Simplesmente comer para viver, e não viver para 
Gomer, e dormir apenas séis a seté'horas por dia são princípios a 
“serem seguidos pelos devotos: Enquanto existir, o corpo estará 
à influência de mudanças climáticas, doenças e distúrbios 
is, as três espécies de misérias da existência material. Não 
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podemos evitá-las. Às vezes, recebemos cartas de devotos neófitos, 
perguntando-nos por que eles adoecem, embora pratiquem a cons- 
ciência-de Krsna. Eles devem aprender com este verso que devem 
tornar-se tolerantes (dvandva-titiksayã). Este mundo é de duali- 
dades. Ninguém deve pensar que, pelo fato de ter adoecido, caiu da 
consciência de Krsna. A consciência de Krsna pode continuar sem 
que qualquer oposição material a estorve. Portanto, o Senhor Sri 
Krsna aconselha no Bhagavad-gitá (2.14) que táms titiksasva 
bhárata: “Meu querido Arjuna, por favor, esforga-te. para tolerar 
todas estas perturbagóes. Fixa-te em tuas atividades conscientes de 
Krsna.” 


VERSO 25 


gmi eon | 
REN QRR: AAA 
e oo a R: RuN 


harer muhus tatpara-karņa-pūra- 
gunâbhidhânena vijrmbhamânayã 

bhaktya hy asangah sad-asaty anátmani 
syân nirgune brahmani câfijasã ratih 


hareh—da Suprema Personalidade de- Deus; muhuh-—constan- 
temente; 1at-para—em relação com a Suprema Personalidade de 
Deus; karna-púra—decoragáo do ouvido; guna-abhidhánena—co- 
mentando sobre as qualidades transcendentais; vijrmbhamánaya— 
aumentando a consciéncia de Krsna; bhaktya—pela devogáo; hi— 
decerto; asargah-—incontaminado; sat-asati—o. mundo material; 
anãtmani--oposto à compreensão espiritual; syãt-—deve ser; nir- 
gune—em transcendéncia; brahmani—no Senhor Supremo; ca—e; 
añjasa—facilmente; ratih—atragáo. 


TRADUÇÃO 
O devoto deve, aos poucos, aumentar o cultivo de serviço devo- 
cional, ouvindo constantemente as qualidades transcendentais da 
Suprema Personalidade de Deus. Esses passatempos são como 
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ções ornamentais nos ouvidos dos devotos. Prestando ser- 
devocional e transcendendo as qualidades materiais, é possível 
facilmente em transcendência na Suprema Personalidade 
Deus. 
p SIGNIFICADO 
Este verso é mencionado especialmente para mostrar o valor do 
so devocional de ouvir um determinado tema. Odevoto não 
ta de ouvir qualquer coisa, mas apenas assuntos relacionados 
as atividades espirituais, ou os passatempos da Suprema Per- 
lidade de Deus. Podemos aumentar nossa propensão para o 
rviço devocional ouvindo o Bhagavad-gitã e o Srimad- Bhagavatam 
almas realizadas. Quanto mais ouvimos de almas realizadas, 
to mais avançamos em nossa vida devocional. Quanto mais 
mos na vida devocional, tanto mais nos desapegamos do 
indo material. Quanto mais nos desapegamos do mundo mate- 
|, como aconselha o Senhor Caitanya Mahãprabhu, tanto mais 
ntamos o apego'à Suprema Personalidade de Deus. Portanto, 
devoto que realmente deseja progredir em serviço devocional e 
ltar ao lar, voltar ao Supremo, deve perder o interesse pelo gozo 
Jos sentidos e pela associação com pessoas que andam atrás de 
iro e gozo dos sentidos. Este é o conselho do Senhor Caitanya 
prabhu: 





W.: niskiñicanasya bhagavad-bhajanonmukhasya 
- párarh pararh jigamisor bhava-ságarasya 
o sandarSanarh visayinâm atha vogitâm ca 

pot. há hanta hanta visa-bhaksanato py asâdhu 
h (Cc. Madhya 11.8) 

eo 


A'palavra brahmani usada neste verso é comentada pelos imper- 
listas ou recitadores profissionais do -Bhãgavatam, que são 
“principalmente advogados do sistema: de castas pelo demoníaco 
“direito hereditário. Eles dizem que brahmani significa o Brahman 
“impessoal. Mas eles não podem concluir isto com referência ao 
“contexto das palavras bhaktyá e gunãbhidhânena. Segundovos 
impersonalistas, não há qualidades transcendentais no Brahman 
impessoal; portanto, devemos entender que brahmani significa “na 
“Suprema Personalidade de Deus”. Krsna é a Suprema Personali- 
"dade de Deus, como admite Arjuna no. Bhagavad-gitã; portanto, 
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onde quer que se-use a palavra brahma, ela deve referir-se a Krsna, 
e não à refulgência do Brahman impessoal. Brahmeti paramãtmeti 
bhagavân iti sabdyate (Bhãg. 1.2.1). Brahman, Paramãtmã e Bha- 
gaván podem ser todos considerados no todo como Brahman, mas, 
quando se faz referência à palavra bhakti, ou à lembrança das qua- 
lidades transcendentais, isto indica a Suprema Personalidade de 
Deus, e não o Brahman impessoal. 


VERSO 26 
a dao A que 
ara afim 
cd a irem 
qa ARA: 18 


yada ratir brahmani naisthiki pumán 
acáryaván jñáana-viraga-ramhasá 

dahaty aviryarh hrdayam jiva-kosarh 
pañcátmakarh yonim ivotthito “gnih 


yadá—quando; ratihi—apego; brahmani—na Suprema Persona- 
lidade de Deus; naisthiki—fixa; pumain—a pessoa; dcãryavân— 
inteiramente rendida ao mestre espiritual; j¡Adna—conhecimento; 
virâga—desapego; rarithasã--pela força de; dahati--queima; avi- 
ryam— impotente; Ardayam—dentro do coração; jiva-kosam—a 
cobertura da alma espiritual; pañca-Atmakam—cinco elementos; 
yonim—fonte de nascimento; ¡va—como; utthitah—emanando; 
agnih—fogo. 

TRADUÇÃO 

Ao tornar-se fixa em seu apego à Suprema Personalidade de 
Deus pela graça do mestre espiritual e pelo despertar de conheci- 
mento e desapego, a entidade viva, situada dentro do coração do 
corpo e coberta pelos cinco elementos, queima seus envolvimentos 
materiais exatamente como o fogo, que surge da madeira e queima 
a própria madeira. 


SIGNIFICADO 
Afirma-se que tanto a jivatmã, a alma individual, quanto o 
Paramãtmã' vivem juntos dentro do coração. A versão védica 
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belece que hrdi hy ayam âtmã: tanto aalma quanto a Super- 
vivem dentro do coração: A:alma individual liberta-se ao sair 
coração material ou limpar o coração para espiritualizá-lo. O 
mplo dado aqui é muito apropriado: ponim ivotthito “gnih. 
ni, ou fogo, surge da madeira, e ele próprio destrói a madeira 
mpletamente. Do mesmo modo, a entidade viva que aumenta seu 
go à Suprema Personalidade de Deus deve ser considerada 
mo o fogo. O fogo aceso é visível pelas exibições de seu calor e 
ja luz; da mesma forma, quando a entidade viva dentro do 
ragáo se ilumina com pleno conhecimento espiritual e desapega- 
do mundo material, ela elimina sua cobertura material de cinco 
ntos — terra, água, fogo, ar e éter — e livra-se das cinco 
de apegos materiais, a saber, ignorância, falso egoísmo, 
apego ao mundo material, inveja e absorção em consciência mate- 
, Portanto, paiicãtmakam, como se menciona neste verso, refere- 
ou aos cinco elementos, ou às cinco coberturas de contaminação 
terial. Quando tudo isto é reduzido a cinzas pelo fogo ardente 
conhecimento e desapego, fixamo-nos firmemente em serviço 
ocional à Suprema Personalidade de Deus. A menos que a 
tidade viva se refugie num- mestre espiritual fidedigno e aumente 
atração por Krşpa:através das instruções do mestre espiritual, 
cinco coberturas não podem ser removidas do coração mate- 
atA entidade viva concentra-se dentro do coração, e tirá-la daí é 
liberá-la. Este é o processo. Devemos refugiar-nos num mestre 
Espiritual fidedigno e, mediante suas instruções, aumentar nosso 
gonhecimento em serviço devocional, desapegar-nos do mundo 
material, e, deste modo, libertar-nos. O devoto avançado, portanto, 
não vive dentro do corpo material, mas sim dentro de seu corpo 
ritual, assim como um coco 'seco vive desapegado da casca do 
(goco, muito embora esteja dentro da casca. Por isso, o corpo do 
devoto puro chama-se. cin-maya-sarira (“corpo espiritualizado”). 
“Em outras palavras, o corpo do devoto não está ligado a atividades 
“materiais, e, sendo assim, o devoto é sempre liberado (brahma- 
bhayaya kalpate), como se afirma no Bhagavad-gitã (14.26). Srila 
'Rúpa Gosvâmi também confirma isto: 
r 


> 
ihā yasya harer dāsye 
m Kkarmanã manasã girã 
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nikhilasv apy avasthásu 
jivan-muktah sa ucyate 


“Qualquer que seja a condição em que alguém esteja, se está ple- 
namente ocupado com o corpo, a mente e às palavras a serviço do 
Senhor, está liberado, ainda que dentro deste corpo.” 


VERSO 27 


E AR 
E os A 


gua 
TA ga ron 


dagdhasayo mukta-samasta-tad-guno 
naivâtmano bahir antar vicaste 

parâtmanor yad-vyavadhânarh purastãt 
svapne yathã purugas tad-vinãse 


dagdha-ásayah—todos os desejos materiais sendo queimados; 
mukta—liberto; samasta—todas; tat-gunah—qualidades ligadas á 
matéria; na—náo; eva—decerto; dtmanah-—a alma ou a Super- 
alma; bahih—externo; antah—interno; vicaste—agindo; para- 
atmanoh—da Superalma; yar-—esta; vyavadhânam-— diferença; 
purastát—como era no início; svapne—em sonho; yathá—como; 
purusah-—uma pessoa; ta1—isto; vinase—sendo eliminado. 


TRADUÇÃO 
Quem se despoja de todos os desejos materiais e liberta-se de 
todas as qualidades materiais transcende as distinções entre ações 
realizadas externa e internamente. Nessa altura, a diferença entre a 
alma e a Superalma, que existia antes da auto-realização, extingue- 
se. Quando um sonho acaba, não há mais distinção entre o sonho e 
o sonhador. 


SIGNIFICADO 
Como descreve Srila Rúpa Gosvámi (anyabhilayita-Súunyam), € 
preciso despojar-se de todos os desejos materiais. Quando alguém 
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livra de todos os desejos materiais, 'não há mais necessidade de 
imento especulativo ou de atividades fruitivas: Alguém: que 
nesta” condição é considerado» livre: do-corpo: material. O 
plo já foi dado anteriormente — um coco seco solta-se da 
externa. Assim é a fase de liberação: Como se diz no Srimad- 
ram (2.10.6), mukti (liberação) significa svardpena vyavas- 

ih — situar-se na própria posição constitucional. Todos os 
jos'materiais encontram-se presentes enquanto mantenhamos o 
ito corpóreo de vida, mas; ao compreendermos que somos 
eternos de Krsna, nossos desejos deixam de ser materiais. O 

to “age com esta consciência. Em outras palavras, a verdadeira 
jo ocorre quando se acabam os desejos materiais ligados-ao 


Aquele que se liberta das qualidades materiais nada faz em troca 
seu próprio gozo dos sentidos. Nessa altura, todas as atividades 
lizadas por ele são absolutas. No estado condicionado, há duas 

de atividades. Ao mesmo tempo que agimos para libertar- 

, agimos em benefício do corpo. 'Ao livrar-se inteiramente de 

los os desejos materiais ou de todas as qualidades materiais, o 

joto transcende a dualidade da ação para o corpo e da ação para 

alma. Então, o conceito corpóreo de vida extingue-se por com- 
o. Portanto, Srila Rúpa Gosvâmi diz: 


iha yasya harer dásye 
karmanã manasã girã 

nikhilasv apy avasthásu 
jivan-muktah sa ucyate 


lguém que se fixa inteiramente em serviço ao Senhor é uma 
pessoa liberada em qualquer condição de vida. Tal pessoa chama-se 
«muktah; liberada mesmo dentro deste corpo. Em semelhante 
Condição liberada, não há distinção entre agóes para o gozo dos 
sentidos e ações para a liberação. Quando nos libertamos dos dese- 
jos de gozo dos sentidos, não temos mais que sofrer as reações de 
lamentacáo ou ilusão. Atividades realizadas pelos karmis e jfiânis 
estão sujeitas à lamentação e à ilusão, mas, uma pessoa liberada, 
“auto-realizada, agindo somente para a Suprema Personalidade de 
Deus, não experimenta nada disto. Esta é a fase de unidade, ou 
imersão na existência da Suprema Personalidade: de Deus. “Isto 
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significa que:a alma individual, apesar de manter sua individuali- 
dade, não tem mais interesses à parte. Ela ocupa-se plenamente a 
serviço do Senhor, e nada tema fazer em troca de seu próprio gozo 
dos sentidos; portanto, ela vê apenas a Suprema Personalidade de 
Deus; e não a si mesma. Seu interesse pessoal se desvanece por 
completo. Quando uma pessoa acorda de um sonho, o sonho se 
acaba: Durante o sonho, talvez ela se considere um rei e veja a 
parafernália real, seus soldados, «etc., mas, quando o: sonho se 
acaba, ela não vê nada além dela mesma. Analogamente, uma 
pessoa liberada entende que é parte integrante do Senhor Supremo 
agindo de acordo com o-desejo do Senhor Supremo, e de tal modo 
desaparece a distinção entre ela mesma e o Senhor Supremo, 
embora ambos retenham sua individualidade. Nityo nityânãârh ceta- 
nas cetanânâm. Esta é a concepção perfeita de unidade em relação 
à Superalma e à alma. 


VERSO 28 


sE | 
RR SS À a PS AAA RCA 


âtmãnam indrivârtham ca 
pararn yad ubhayor api 

saty āśaya upādhau vai 
pumān paśyati nānyadā 


ātmānam—a alma; indriya-artham—para o gozo dos sentidos; 
ca—e; param—transcendental; yat—isto; ubhayoh—ambos; api— 
decerto; sati—estando situada; dsaye—desejos materiais; upádhau— 
designagáo; wai—decerto; pumán—a pessoa; pasyati—vé; na anya- 
dá—e náo.de outro modo. 


TRADUÇÃO 
Quando a alma existe para o gozo dos sentidos, ela cria dife- 
rentes desejos, razão pela qual sujeita-se a designações. Porém, 
quando está na posição transcendental, já não se interessa por nada 
exceto a satisfação dos desejos do Senhor, 
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o SIGNIFICADO 
“Uma alma espiritual coberta por desejos materiais também é 
pnsiderada: como estando coberta por designações pertencentes a 
espécie de corpo em particular. Assim, ela se considera animal, 
m, semideus, pássaro, étc) De muitas maneiras ela é influen- 
da pela falsa identificação causada pelo falso egoismo, e, estando 
“coberta de desejos materiais ilusórios, faz distinções entre matéria e 
rito. Para alguém despojado de semelhantes distinções, a dife- 
a entre matéria e espírito deixa de existir. Nessa altura, o 
ito é o único fator predominante. Enquanto estejamos cobertos 
pr desejos materiais, julgamo-nos os senhores ou desfrutadores. 
sim, agimos em troca de gozo: dos sentidos e sujeitamo-nos às 


imelhante conceito de vida, deixamos de estar sujeitos a desig- 
ções, e encaramos tudo como espiritual em relação com o Senhor 
Supremo. Srila Rúpa Gosvâmi explica em seu Bhakti-rasâmpia- 


anásaktasya vigayán 
yatharham upayuñjatah 
nirbandhah krsna-sambandhe 
vuktarh vairagyam ucyate 
pan 
VA pessoa liberada não tem apego a nenhuma coisa material nem ao 
gozo dos sentidos. Ela entende que tudo está relacionado-com-a 
Suprema Personalidade de Deus e que se deve ocupar tudo a ser- 
“viço do Senhor. Portanto, ela não abandona nada. Está fora de 
Cogitação renunciar a algo porque o paramaharhsa sabe como 
ocupar tudo a serviço do Senhor: Originalmente, tudo é espiritual; 
mada é material. O Caitanya-caritâmyta (Madhya 8.274) também 
explica que o mahã-bhãgavata, o devoto altamente avançado, não 
“tem visão material: 


sthavara-jangama dekhe, ná dekhe tara múrti 
sarvatra haya nija ista-deva-sphirti 


“Apesar de ver árvores, montanhas, e outras entidades vivas movendo- 
e para cá e para lá, ele vê tudo como criação do Senhor Supremo 
e, com referência-a este contexto, vê apenas o criador, e não o 
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criado. Em outras palavras, ele deixa de distinguir entre o criado e 
o criador. Ele vê apenas a Suprema: Personalidade de Deus em 
tudo. Ele vê Krgna em tudo e tudo em Krsna. Isto é unidade. 


VERSO 29 


Fifa ft ada RR qui | 
AAA RA A AAA IRSA 


nimitte sati sarvatra 
jaladav api púrusah 

ātmanaś ca parasyāpi 
bhidarh pasyati nanyadá 


nimitte—devido ás causas; sati—estando; sarvatra—em toda a 
parte; jala-âdau api—água e outros meios reflexivos; púrusah-—a 
pessoa; ãtmanah-—ela própria; ca—e; parasya api—-o eu alheio; 
bhidam-—diversificação; pasyari—vê; na anyadã—não há outra 
razão. 


TRADUÇÃO 
É só devido a diferentes causas que alguém vê diferença entre ele 
próprio e os outros, assim como alguém vê o reflexo de um corpo 
aparecendo diversamente manifestado na água, no óleo ou no 
espelho, 


SIGNIFICADO 

A alma espiritual é uma só, a Suprema Personalidade de Deus. 
Ela se manifesta em expansões svamsa e vibhinnârhsa. As jivas são 
expansões vibhinnãrmsa. As diferentes encarnações da Suprema 
Personalidade de Deus são expansões svãrhsa. Assim, há diferentes 
potências do Senhor Supremo, e há diferentes expansões das dife- 
rentes potências. Dessa maneira, por diferentes razões, existem 
diferentes expansões do mesmo: princípio, a Suprema Personali- 
dade de Deus. Esta compreensão é conhecimento verdadeiro, mas, 
quando a entidade viva está coberta pelo upâdhi, ou o corpo desig- 
nado, ela vê diferenças, exatamente como alguém vê diferenças nos 
reflexos dele mesmo na água, no óleo ou no espelho. Quando algo 
se reflete na água; parece mover-se com ela. Quando se reflete no 
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jo, parece fixo. Quando se reflete ño óleo, parece indistinto. O 
éum'só; mas, sob diferentes condições, assume aparências 
rentes. Quando se elimina o fator qualificativo; o todo parece 
uno; Em outras palavras, atingindo'a fase paramahamsa, ou a 
perfectiva da vida, mediante a prática de bhakti-yoga, a pessoa 
as Krsna em'toda a parte, Paraela, não há outro objetivo. 
Concluindo, devido a diferentes causas, a entidade viva-aparece 
b formas diversas: como animal, ser humano, semideus, árvore, 
Na verdade, cada entidade viva é potência marginal do Senhor 
remo. No Bhagavad-gitã (5.18); portanto, explica-se que quem 
mente vê a alma espiritual não distingue entre um bráhmana 
dito evum cão, um elefante ou uma vaca. Panditdh sama- 
finah. O verdadeiro erudito vê somente a entidade viva, e não à 
bertura externa. Logo, a diferenciação é resultado de diferentes 
mas, ou atividades fruitivas, e, ao suspendermos estas atividades 
itivas, transformando-as em atos de devoção, podemos entender 
E não somos diferentes de ninguém, independentemente das 
o Isto só é possível-em consciência de Krsna. Neste movi- 
to participam diferentes raças de homens de todas as partesdo 
Indo; mas, como eles se consideram servos da Suprema Perso- 
palidade de Deus, não diferenciam entre branco e preto, amarelo e 
lho. O movimento para a'consciência de Krsna é, portanto, 
único meio de tornar as entidades vivas: livres de todasvas 
ignações. 
VERSO 30 


ara nat am: | 
Tai dd Y: maña RR ell 


indriyair visayakrstair 
ākşiptarn dhyāyatārn manah 

cetanám harate buddheh 
stambas toyam iva hradãt 


| indriyaih-—pelos sentidos; visaya--os objetos dos sentidos: 
rstaih—sendo atraídos; Aksipram—agitada; dhyayatám—sempre 

pensando em; manah-—mente; ceranam—=consciéncia; harate—se 

perde; buddheh —de inteligência; stambah-— grama crescida; toyam-— 
ja; iva—como; hradãr-—do lago. 
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TRADUCAO 
Quando amente e os sentidos de alguém são atraídos por obje- 
tos dos sentidos em busca de gozo, a mente fica agitada. Como 
resultado de pensar continuamente em objetos dos sentidos, sua 
verdadeira consciência quase se perde, assim como a água de um 
lago que é sugada pouco a pouco pela grama crescida em suas 
margens. 


SIGNIFICADO 

Este-verso explica muito bem como nossa consciência de Krsna 
original polui-se-e, pouco a pouco, quase nos esquecemos de nossa 
relação com'o Senhor Supremo. O verso anterior recomenda que 
devemos nos manter sempre em contato com o serviço devocional 
ao Senhor para-que-o fogo ardente do serviço devocional possa 
gradualmente reduzir a cinzas os desejos materiais e possamos 
libertar-nos da repetição de nascimentos e mortes. Esta é também a 
forma pela qual podemos manter indiretamente nossa fé inque- 
brantável: nos: pés de lótus da Suprema Personalidade de Deus, 
Quando permitimos à mente que pense continuamente em gozo dos 
sentidos, ela torna-se a causa de nosso-cativeiro material. Se tudo o 
qué existe em nossa mente é gozo dos sentidos, mesmo que deseje- 
mos: consciéncia de Krsna, pela prática contínua náo conseguire- 
mos nos esquecer dos objetos de gozo dos sentidos. Se alguém 
adotar a ordem de vida de sannyãsa mas não for capaz de contro- 
lar a mente, ele pensará nos objetos de gozo dos sentidos — a 
saber, família, sociedade, casa de luxo, etc. Mesmo que vá aos 
Himalaias ou à floresta, sua mente continuará pensando nos obje- 
tos de gozo dos sentidos, Dessa maneira, aos poucos, sua inteligên- 
cia será afetada. Quando nossa inteligência é afetada, perdemos 
nosso gosto original pela consciência de Krsna. 

O exemplo dado aqui é muito apropriado. Se um grande lago é 
coberto ao redor por grama kusa crescida, da altura de colunas, a 
água seca. Da mesma forma, quando as grandes colunas de desejo 
material aumentam, a água limpa da consciência seca. Portanto, 
estas colunas de grama kusa devem ser cortadas ou jogadas fora 
desde o início. Śri Caitanya Maháprabhu ensina-nos que, se, desde 
o começo, não cuidarmos do mato indesejável nos arrozais, os 
agentes fertilizantes ou a água serão consumidos pelo mato, e o 
arroz definhará. O desejo material de gozo dos sentidos é a causa 
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nossa queda neste mundo material, e assim sofremos das três 
ies de misérias e da repetição de nascimento, morte, velhice e 
iça. Contudo, se voltarmos nossos desejos para'o transcen- 
serviço amoroso ao Senhor, nossos: desejos purificar-se-ão. 
podemos eliminar os desejos. Precisamos purificá-los das dife- 
tes designações. Se vivemos pensando em ser membros de uma 
jo, sociedade ou família em particular e meditando nessas 
s, ficamos fortemente enredados na vida condicionada de nas- 
ntos e mortes. Mas, se nossos desejos se dirigem ao serviço do 
jor, eles se purificam, e, assim, livramo-nos de “imediato da 
inação material. 


VERSO 31 
AU aa: ÍA | 
E RO AAA 11321 


bhra$yaty anusmrtis cittam 
jñana-bhramsah smrti-ksaye 

tad-rodharh kavayah prâhur 
armãpahnavam ãtmanah 


bhrasyati i-se; anusmytih—pensando constantemente; 
fam— consciência; jfiâna-bhrarmsah-—desprovido de conhecimen- 
verdadeiro; smrti-kgaye—pela destruição da lembrança; tat- 
jam -— suspendendo este processo; kavayah-— grandes acadêmicos 
ditos; prâhuh-—opinam; ãrma-—da alma; apahnavam — destrui- 
; Gtmanah—da alma. 


« TRADUÇÃO 
* Aquele que se desvia de sua consciência original perde a capaci- 
de lembrar-se de sua posição anterior ou de reconhecer sua 
ção atual. Perdida a lembrança, todo o conhecimento adqui- 
baseia-se num alicerce falso. Quando isto acontece, os acadê- 
eruditos consideram que a alma está perdida. 


SIGNIFICADO 
enticade viva, ou a alma, é sempre existente e eterna. Embora 
mão possa perder-se, os acadêmicos eruditos dizem que ela se 
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perde quando o verdadeiro conhecimento: deixa de funcionar. Esta 
é a diferença entre os animais e os seres humanos. Segundo filóso- 
fos menos inteligentes, os animais não têm alma. Mas, na verdade, 
os animais têm alma. Entretanto, devido à ignorância grosseira dos 
animais, parece que eles perderam suas almas, Sem a alma, o corpo 
não pode mover-se. Esta é a diferença entre um corpo vivo e um 
corpo morto. Quando a alma está fora do corpo, diz-se que o 
corpo está morto. A 'alma: é considerada: perdida: quando não 
demonstra conhecimento apropriado, Nossa: consciência original é 
a'consciéncia de Krsna porque somos partes integrantes de Krsna: 
Quando desviamos esta consciência e caimos na atmosfera mate- 
rial, que polui nossa consciência original, julgamos ser produtos 
dos elementos materiais. Assim, perdemos nossa verdadeira lem- 
brança de nossa posição como partes integrantes da Suprema Perso- 
nalidade de Deus, assim como um homem adormecido se esquece 
de si mesmo. Dessa maneira, quando se reprime as atividades da 
consciéncia apropriada, todas as atividades da alma perdida sáo 
realizadas sobre alicerce falso. No momento atual, a civilização 
humana está agindo sobre uma falsa: plataforma de identificacáo 
corpórea; portanto, pode-se dizer que as pessoas da era atual per- 
deram suas almas, e, neste sentido, elas não passam de animais. 


VERSO 32 


as RR at e: RA: | 
AAA RATA: AA 1132 


nátah parataro loke 
purnsah svãrtha-vyatikramah 
yad-adhy anyasya preyastvam 
ãtmanah sva-vyatikramãt 


na—náo; atah—depois disso; paratarah—maior; loke—neste 
mundo; pumsah—das entidades vivas; sva-artha—interesse; vyati- 
kramah—obstáculo; yat-adhi—além deste; anyasya—de outros; 
preyastvam—ser mais interessantes; dtmanah—para o eu; sva— 
próprio; vyatikramãt-—pelo obstáculo. 
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ai TRADUÇÃO 
Não há obstáculo mais forte ao nosso interesse próprio do que 
haver outros assuntos mais proveitosos do que nossa auto- 


ão. 


SIGNIFICADO 
vida humana destina-se especialmente à auto-realização. “Eu” 
-se ao Supereu e ao eu individual, a Suprema Personalidade 
Deus e a entidade viva. Quando, contudo, alguém se interessa 
pelo corpo e pelo gozo sensorial corpóreo, cria para si mesmo 


táculos 'no caminho da auto-realização. A influência de mãyã 


a ficar mais interessado pelo gozo dos' sentidos, o qual é 
ibido neste mundo para aqueles cujo interesse é a auto- 
lização. Ao invés de interessarmo-nos pelo gozo dos sentidos, 

os desviar nossas atividades para a satisfação dos sentidos da 

Suprema. Qualquer coisa que realizemos contra este princi- 
é decerto contrária ao nosso interesse próprio. 


VERSO 33 


afairar UA | 
ia aña aa 1321 


arthendriyarthabhidhyanam 
sarvárthapahnavo nrnám 

bhramsito jáana-vijianad 
yenavisati mukhyatám 


“artha-—riquezas; indriva-artha—para a satisfação dos sentidos; 

lidhyânam —pensando constantemente em; sarva-artha-=quatro 

ies de conquistas; apahnavah-—destrutivas; nrnâm-—da socie- 

je humana; bhrarnsitah—estando desprovido de; jfiâna-—conhe- 

nto; vijfiânãt —serviço devocional; yena—por tudo isto; avisati— 
ra; mukhyatâm— vida imóvel. 


TRADUÇÃO 
Para a sociedade humana, pensar constantemente em como 
dinheiro e aplicá-lo para o gozo dos sentidos provoca a 
ão dos interesses de todos. Aquele que se torna desprovido 
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de conhecimento e servigo devocional entra em espécies de vida tais 
como as árvores e as pedras. 


SIGNIFICADO 

Jfiâna, ou conhecimento, significa entender nossa posição consti- 
tucional, e vijfiâna refere-se à aplicação prática deste conhecimento 
na vida. Sob a forma humana de vida, deve-se chegar à posição de 
Jfiâna e vijfiâna, mas, apesar desta grande oportunidade, se alguém 
deixar de desenvolver conhecimento e a aplicação prática do conhe- 
cimento, por intermédio da ajuda de um mestre espiritual e dos 
Sâstras — em outras palavras, se abusar desta oportunidade — 
então, na próxima vida, nascerá com certeza numa espécie de enti- 
dades vivas imóveis. Na categoria de entidades vivas imóveis, 
enquadram-se as colinas, as montanhas, as árvores, as plantas, etc. 
Esta fase de vida chama-se punyarâm ou mukhyatâm, ou seja, 
redução de todas as atividades a zero. Os filósofos que apoiam a 
cessação de todas as atividades chamam-se sânyavâdis. Pelo próprio 
arranjo da natureza, nossas atividades destinam-se a voltarem-se 
pouco a pouco ao serviço devocional. Porém, há filósofos que, ao 
invés de purificar suas atividades, tentam reduzir tudo a zero, ou 
mergulhar todas as atividades num vazio. Esta falta de atividade é 
representada pelas árvores e pelas colinas. Esta é uma das punições 
impostas pelas leis da natureza. Se não cumprirmos adequada- 
mente nossa missão de auto-realização na vida, a punição da 
natureza nos deixará inativos, pondo-nos sob a forma de árvores e 
colinas. Portanto, as atividades voltadas ao gozo dos sentidos são 
condenadas nesta passagem. Quem pensa constantemente em ativi- 
dades para ganhar dinheiro e satisfazer os sentidos está trilhando 
um caminho suicida. Na: verdade, toda a sociedade humana está 
trilhando este caminho. De alguma forma, as pessoas estão deter- 
minadas a ganhar dinheiro, esmolando, tomando emprestado ou 
roubando e usando isto para o gozo dos sentidos. Uma civilização 
assim é o maior obstáculo no caminho da auto-realização. 





VERSO 34 


a ques ae AA | 
eat ea E eto li ete ATERI] 
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na kuryãt karhicit sangam 
1amas tivrarh titiriguh 

dharmãrtha-kaâma-mokgânãrm 
yad atyanta-vighátakam 


na—náo; kuryar—agem; karhicit—em tempo algum; sarigam-— 
ntato; tamah—ignoráncia; fivram=com-muita velocidade; 
uh-—pessoas que desejam transpor a ignoráncia; dharma— 
giño; arrha—desenvolvimento económico; kdma—gozo dos sen- 
Os; moksanam-—da salvação; yar-—aquilo que; atyanta—muito; 
drakam—obstrugáo ou obstáculo. 


TRADUÇÃO 
les que desejam fortemente cruzar o oceano de ignorância 
evitar o contato com os modos da ignorância, pois as ativi- 
hedonistas são os maiores obstáculos à compreensão dos 
¡pios religiosos, ao desenvolvimento económico, ao gozo regu- 
dos sentidos e, finalmente, à liberação. 


SIGNIFICADO 
“Os quatro princípios da vida permitem-nos viver de acordo com 
princípios religiosos, ganhar dinheiro de acordo com nossa 
jo na sociedade, deixar os sentidos desfrutarem de seus obje- 


Ds segundo certas normas e avançar no caminho que nos liberta 


te apego material; Enquanto existir o corpo, não será possível 
r-se inteiramente de todos esses interesses materiais. Não é, 
judo, recomendado que ajamos apenas em nome do:gozo dos 
lidos e ganhemos dinheiro, tendo isto em vista e sacrificando 
os princípios religiosos. A civilização humana-atual não se 
porta com os princípios religiosos. Entretanto, está bastante 
ada em desenvolvimento econômico, sem princípios religio- 

Por exemplo: é certo que os açougueiros de um matadouro 
im dinheiro com facilidade, porém, semelhante atividade não 
baseia em princípios religiosos. Do mesmo modo, existem 
itas boates para o gozo dos sentidos e bordéis para sexo. Eviden- 
ente, o sexo é permitido na vida conjugal, mas, a prostituição é 
Jibida’ porque, em última análise, todas as nossas atividades 
à liberação, ao libertar-se das garras da existência material. 
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De modo semelhante, embora o governo possa autorizar casas de 
bebidas, isto náo significa que se deva abrir casas de bebidas irres- 
tritamente e que se possa contrabandear bebidas ilícitas. Concede- 
se licenças para se impor restrições. Ninguém precisa tirar licença 
pára comprar açúcar, trigo ou leite por não haver necessidade de 
restringir estas coisas. Em outras palavras, somos aconselhados a 
não agir de alguma maneira que obstrua o processo regular de 
avanço na vida espiritual e na liberação. O processo védico de gozo 
dos sentidos é, portanto, planejado de tal maneira que cada um 
possa desenvolver-se economicamente, desfrutar de gozo dos senti- 
dos e, todavia, afinal alcançar a liberação. A civilização védica 
oferece-nos todo o conhecimento nos sâstras, e, se levarmos uma 
vida regulada sob a orientação dos Sastras e do guru, todos os 
nossos desejos materiais serão satisfeitos e, ao mesmo tempo, sere- 
mos capazes de avançar rumo à liberação. 


VERSO 35 


ami cia rad aran | 
Fast ad fed rada: MIRA 


tatrâpi mokga evârtha 
ātyantikatayeşyate 

traivargyo 'riho yato nityarh 
krtânta-bhaya-samyutah 


tatra—ali; api—=também; moksah—liberagáo; eva—decerto; arthe— 
quanto a; dryantikatayã--muito importante; isyate—considerada 
dessa maneira; trai-vargyah-—os outros três, a saber, religião, desen- 
volvimento econômico e gozo dos sentidos; arthah-— interesse; yatah— 
de onde; nityam—regularmente; krta-anta—morte; bhaya—medo; 
sarhyutah-—apegado. 


TRADUÇÃO 
Dentre os quatro princípios — a saber, religião, desenvolvimento 
econômico, gozo dos sentidos e liberação — a liberação deve ser 
levada muito a sério. Os outros três estão sujeitos a serem destruí- 
dos pela morte — a estrita lei da natureza. 
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SIGNIFICADO 

Moksa, ou liberação, deve ser levada muito a sério, mesmo que 
necessário sacrificar os outros três itens. Como aconselha Sita 
Gosvāämi no início do Srimad-Bhãgavatam, os princípios religiosos 
O se baseiam no sucesso do desenvolvimento econômico. Por 
itarmos muito apegados ao gozo dos sentidos, dirigimo-nos a 
s, aos templos ou às igrejas, por alguma razão econômica. De 
lo semelhante, desenvolvimento econômico não significa gozo 
sentidos. Devemos ajustar tudo de tal maneira que possamos 
ar a liberação. Portanto, este verso enfatiza a liberação, 
Os outros três itens são materiais e portanto sujeitos à des- 
ão. Mesmo que, de alguma forma, acumulemos um grande 
do bancário nesta vida e possuamos muitas coisas materiais, 
doterminará com a morte. O Bhagavad-gitã diz que a morteé a 
rema Personalidade de Deus, que no final tira-todas as coisas 
juiridas pela pessoa materialista. É por tolice que não nos 
rtamos com isto. Tolamente náo tememos a morte, tampouco 
deramos que a morte nos privará de tudo-o que adquirimos 
iante o processo de dharma, artha e kâma. Através de dharma, 
atividades piedosas, pode ser que nos elevemos aos planetas 
estiais, mas isto não quer dizer que nos libertamos das garras de 
nto, morte, velhice e doença: Isto significa que: podemos 
erificar nossos interesses em traivargya "principios: religiosos, 
senvolvimento económico e gozo dos sentidos — mas, não 
podemos sacrificar a causa da liberação. Com respeito à liberação, 
ma-se no Bhagavad-gitã (4.9): tyakivã deham punar' janma 
ti. Liberação significa não ter de aceitar outro corpo material 
abandonar este corpo: Para os impersonalistas, liberação sig= 
fica fundir-se na existência do Brahman impessoal. Mas, de fato, 
to-não é moksa, porque'quem atinge a posição impessoal tem de 
movamente neste mundo material. Portanto, devemos buscar o 
go da Suprema: Personalidade de Deus e ocupar-nos em Seu 
o devocional. Isto é verdadeira liberação. Concluindo, não 
mos enfatizar atividades piedosas, desenvolvimento econômico 
“gozo dos sentidos, senão que devemos interessar-nos em apro- 
irmo-nos do Senhor Visnu em Seus planetas espirituais, entre 
"quais o-mais elevado é Goloka Vpndávana; onde vive o-Senhor 
jma: Portanto, este movimento para a consciência de Krsna é a 

or dádiva para pessoas que realmente desejam a liberação. 
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VERSO 36 


eat a a aro! 
a ato a ARRE 13 


pare 'vare ca ye bhavã 
guna-vyatikarãd anu 

na tesârh vidyate kgemam 
isa-vidhvarhsitâsisâm 


pare—no status superior-de vida; avare-—no status inferior de 
vida;ca-—e; ye—todos esses; bhãvãh-— conceitos; guna-— qualidades 
vyatikarãt--por interação, anu-—seguindo; na—nunca; 
tesâm-—deles; vidyate—existem; ksemam-—correção; isa-—o Senhor 
Supremo; vidhvarhsita-—destruídas; dsisâm-—das bênçãos. 











TRADUÇÃO 
Aceitamos como bênçãos diferentes estados de vida superior, 
distinguindo-os dos estados inferiores de vida, mas devemos enten- 
der que semelhantes distinções existem apenas em relação ao inter- 
câmbio dos modos da natureza material. Na verdade, esses estados 
de vida não têm existência permanente, pois todos eles serão des- 
truídos pelo controlador supremo. 


SIGNIFICADO 

Em: nossa: existência material, aceitamos uma forma de vida 
superior como: bênção e uma forma inferior como maldição. Esta 
distinção de “superior” e “inferior” existe apenas enquanto as dife- 
rentes qualidades materiais (gunas) interagem. Em-outras palavras, 
através de nossas boas ações, somos elevados aos sistemas planetá- 
rios superiores ou a um padrão de vida superior (boa educação, 
beleza física, etc.). Estes são os resultados de atividades piedosas. 
De-modo semelhante, devido a atividades ímpias, permanecemos 
analfabetos, obtemos corpos feios, um padrão de vida pobre, etc. 
Porém, todos esses diferentes estados de vida estão sob a influência 
das leis da natureza material através da interação das qualidades de 
bondade, paixão e ignorância. Entretanto, todas essas qualidades 
deixarão de agir no momento da destruição de toda a manifestação 
cósmica. Portanto, o Senhor diz no Bhagavad-gitã (8.16): 
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abrahma-bhuvanál lokah 
punar âvartino 'rjuna 

mám upetya tu kaunteya 
punar janma na vidyate 


esmo que nos elevemos a sistemas planetários superiores através 
avanço científico de conhecimento ou através dos princípios 
giosos de vida — grandes sacrifícios e atividades fruitivas — no 
ento da dissolução, esses sistemas: planetários superiores e a 
neles serão destruídos. Neste verso, as palavras isa-vidhvam- 
fisam indicam que todas essas bênçãos serão destruídas pelo 
ntrolador supremo. Nada nos protegerá. Nossos corpos, seja 
e planeta, seja em outro planeta, serão destruídos, e novamente 
mos que permanecer por milhões de anos em estado incons- 
nte dentro do corpo de Mahã-Vignu. E outra vez, quando a 
ção se manifestar, teremos que nascer em diferentes espécies de 
ja e recomeçar nossas atividades. Portanto, não devemos con- 
-nos simplesmente com uma promoção aos sistemas planetá- 
superiores. Devemos tentar escapar da' manifestação cósmica 
terial, ir ao mundo espiritual e abrigar-nos na Suprema Persona- 
de Deus. Esta'será nossa conquista máxima. Não devemos 
deixar atrair por algo material, superior ou inferior, mas deve- 

Os encarar tudo no mesmo nível. O que devemos fazer realmente 


indagar acerca do verdadeiro propósito da vida e prestar serviço 


ional ao Senhor. Assim, seremos eternamente abençoados em 
s atividades espirituais, plenas de conhecimento e bem- 
nturança. 


DA civilização humana regulada promove dharma, artha, kâma e 


. É preciso haver religião na sociedade humana. Sem religião, 
ociedade humana não passa de sociedade animal. O desenvolvi- 
nto econômico e o gozo dos sentidos devem basear-se em princi- 

religiosos. Ao conciliarmos a religião, o desenvolvimento 
onômico e o gozo dos sentidos, temos garantida a liberação das 
fibulações materiais de nascimento, morte, velhice e doença. Na 
| era de Kali, entretanto, ninguém pensa em religião e libe- 
ção. Todos se interessam apenas em desenvolvimento econômico 
ozo dos:sentidos. Portanto, apesar do suficiente desenvolvimento 
ômico em todoo mundo, os relacionamentos na: sociedade 
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humana têm se tornado quase animalescos. Quando tudo se torna 
grosseiramente animalesco, ocorre a dissolução. Deve-se admitir 
que esta dissolução é isa-vidhvarhsitasisam. As ditas bênçãos de 
desenvolvimento econômico e gozo dos sentidos oferecidas pelo 
Senhor serão definitivamente dissolvidas pela destruição. No final 
desta Kali-yuga, o Senhor, aparecendo como a encarnação de 
Kalki, terá como única ocupação matar todos os seres humanos na 
superfície: do globo. Após esta-matança, começará outra era dou- 
rada. Portanto, devemos entender que nossas atividades materiais 
são como brincadeiras infantis. Enquanto as crianças brincarem na 
praia, o pai sentar-se-á e observará suas brincadeiras infantis — 
construção-de castelos de areia, construção de muros € tantas coisas 
mas, finalmente, o pai;pedirá às crianças que voltem para casa. 
Então tudo será destruído. Pessoas demasiadamente viciadas nas 
atividades infantis-de construir castelos de desenvolvimento econô- 
micore gozo dos-sentidos, às vezes, são favorecidas especialmente 
pelo Senhor quando Este destrói suas construções. 

O Senhor diz: yasyâham anugrhnâmi harisye tad-dhanarh Sanaih. 
O Senhor disse a Yudhisthira Mahãrája que mostra Seu favor 
especial a Seu devoto, tirando-lhe todas as opulências materiais. De 
um modo: geral, portanto, verifica-se que os Vaismavas não são 
muito opulentos no sentido material. Quando um Vaisnava, um 
devoto puro, procura ser materialmente opulento e ao mesmo 
tempo deseja servir ao Senhor Supremo, seu serviço devocional é 
interrompido. :O Senhor, a fim de mostrar-lhe um favor especial, 
destrói seu dito desenvolvimento econômico é suas opulências 
materiais. Deste modo, o devoto, frustrando-se em suas repetidas 
tentativas de desenvolvimento econômico, por fim refugia-se soli- 
damente aos pés de lótus do Senhor. Esta espécie de ação também 
pode ser considerada i$a-vidhvarhsitasisâm, através da qual o 
Senhor destrói as opulências materiais de alguém mas enriquece-o 
com compreensão espiritual: No decurso do nosso trabalho de pre- 
gação, às-vezes verificamos que certos materialistas vêm à nós e 
oferecem-nos suas reverências com o intuito de receber bênçãos, o 
que significa que eles desejam mais e mais opulências materiais. Se 
perdem essas opulências materiais, semelhantes pessoas não se inte- 
ressam mais em prestar reverências aos devotos. Esses materialistas 
vivem preocupados com seu desenvolvimento econômico. Eles 
prestam reverências às pessoas santas ou ao Senhor Supremo e dão 
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em caridade para o trabalho de pregação com vistas a serem 
impensados com mais desenvolvimento económico. 
Entretanto, no caso de um devoto sincero em seu servigo devo- 
nal, o Senhor obriga-o a abandonar seu desenvolvimento mate- 
e render-se inteiramente a Ele. Como o Senhor não concede 
os de opulência material a Seus devotos, as pessoas temem 
rar o Senhor Visnu porque vêem que-osVaignavas, que são 
radores do Senhor Vişņu, carecem de opulèncias materiais 
¡perficiais. Tais materialistas, contudo, obtêm imensa oportuni- 
de desenvolvimento econômico adorando o Senhor Siva, pois 
Senhor Siva é o esposo da deusa Durgã, a proprietária deste 
. Pela graça do Senhor Siva, um devoto obtém a oportu- 
le de ser abençoado pela deusa Durgã. Rãvana, por exemplo, 
um-grande adorador e devoto do Senhor Siva, e, em troca, ele 
ve todas as bênçãos da deusa Durgã, tanto que todo o seu 
jo era construído com edifícios de ouro. No Brasil, na era atual, 
encontradas imensas quantidades de ouro, e, a partir de re- 
ias históricas nos Puránas, podemos concluir com certeza que 
era o reino de Rávana. Este reino foi, contudo, destruído pelo 
hor Râmacandra. 
Estudando estes incidentes, podemos entender o significado pleno 
isa=vidhvamsitasisam. O Senhor não concede bênçãos mate- 
aos devotos, pois talvez eles se enredem novamente neste 
indo material através de contínuos nascimentos, mortes, velhice 
loença. Devido a opulências materialistas, pessoas como Rávana 
mse arrogantes em busca de gozo dos sentidos. Rávana 
u “inclusive raptar Sitã, que era tanto a esposa do Senhor 
imacandra quanto a deusa da fortuna, pensando que seria capaz 
gozar da potência de prazer do Senhor. Mas, na verdade, ao 
r isto, Rãvana tornou-se vidhvarsita, ou arruinado. Atual- 
, a civilização humana está demasiadamente apegada ao 
nvolvimento econômico e ao gozo dos sentidos'e, portanto, 
xima-se do caminho da ruína. 


VERSO 37 
Aa aqi A 
AFAN | 
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amar fama: 
A ra MSR Lo 


tar tvam narendra jagatâm atha tasthiigar ca 
dehendriyasu-dhisanâtmabhir ãvrtânâm 

yah kşetravit-tapatayā hrdi viśvag āvih 
pratyak cakâsti bhagavârhs tam avehi so 'smi 


tat-—portanto; tvam-—tu; nara-indra—ó melhor dos reis; jaga- 
tâm-—dos móveis; atha--portanto; tasthilsâm—os imóveis; ca— 
também; deha—corpo; indriya—sentidos; asu—ar vital; dhisana— 
por consideragáo; drmabhih—auto-realizagáo; dvrtánam—aqueles 
que estão cobertos dessa maneira; yah—aquele que; ksetra-vit— 
conhecedor do campo; taparaya—controlando; Ardi—no coragáo; 
viávak—em toda a parte; 4vih—manifesto; pratyak—em cada poro 
capilar; cakasti—brilhando; bhagaván—a Suprema Personalidade 
de Deus; tam=—a Ele; avehi—procura entender; sah asmi—eu sou 
isto, 





TRADUÇÃO 
Sanat-kumára aconselhou ao rei: Portanto, meu querido rei 
Prthu, esforça-te para entender a Suprema Personalidade de Deus, 
que vive no coração de todos junto com a alma individual, dentro 
de todos e cada um dos corpos, quer móveis, quer imóveis. As 
almas individuais estão totalmente cobertas pelo corpo material 
grosseiro e pelo corpo sutil composto de ar vital e inteligência. 





SIGNIFICADO 

Este verso aconselha especificamente que, ao invés de perder 
tempo sob a forma humana de vida, esforçando-se para obter 
desenvolvimento econômico e gozo dos sentidos, todos devem 
esforçar-se para cultivar valores espirituais, entendendo a Suprema 
Personalidade de Deus, que vive no coração de todos junto com a 
alma individual. A alma individual e a Suprema Personalidade de 
Deus sob Seu aspecto Paramãtmã encontram-se ambas dentro 
deste curpo, que está coberto por elementos grosseiros e sutis. 
Entender isto é alcançar a verdadeira cultura espiritual. Há duas 


037] O encontro de Prthu Maháãrãja com os Kumāras 201 


neiras de avançar na cultura espiritual — pelo método dos filóso- 
“impersonalistas e mediante o-serviço devocional. O impersona- 
chega à conclusão de que elesero Espírito Supremo são a 
coisa, ao passo que os devotos, ou personalistás, experimen- 
«a Verdade Absoluta, entendendo que, visto que a Verdade 
oluta é o predominador supremo e nós, entidades vivas, somos. 
dominados, nosso dever é servi-lO. Os preceitos védicos dizem 
tai tvam asi, “Vós sois a mesma coisa”, e que so ham, “eusou a; 
coisa”. O conceito impersonalista desses mantras é que o 
r-Supremo, ou a Verdade Absoluta, e a entidade viva são a 
coisa, mas, segundo o ponto de vista do devoto, esses 
iras:afirmam que tanto o Senhor Supremo quanto nós mesmos 
nos da: mesma qualidade. Tar tvam asi, ayam atmá brahma. 
to o Senhor Supremo quanto a entidade viva: são espíritos. 
Compreender isto é auto-realização. Nosso objetivo sob a forma 
na de vida é entender o Senhor Supremo e a nós mesmos 
ivés do cultivo de conhecimento espiritual, Não devemos desper- 
ar nossa preciosa vida ocupando-nos apenas em desenvolvi- 
o econômico e em gozo dos sentidos. 
este verso, a palavra kgetra-vit também é importante. Esta 
ivra é explicada no: Bhagavad-gitã (13.2): idam Sarirarh kaun- 
ksetram ity abhidhiyate. Este corpo chama-se kgetra (o campo 
atividades), e os proprietários do corpo (a alma individual ea 
peralma presentes dentro do corpo) são ambos chamados kgetra- 
i Porém, há uma diferença entre as-duas espécies de kgetra-vit. 
ksetra-vit, ou conhecedor do corpo, a saber, o Paramâtmã, ou 





Superalma, orienta a alma individual. Quando seguimos correta- 


te a orientação da Superalma, nossa vida torna-se exitosa. A 
iperalma orienta-nos interna e externamente. Internamente, Ele 
enta-nos como caitya-guru; ou seja, o mestre espiritual que se 
sontra dentro do coração. Indiretamente, Ele também ajuda a 

de viva, manifestando-Se externamente como o mestre espi- 
ual. De ambas as maneiras, o Senhor dá orientações à entidade 
ja para que ela possa encerrar suas atividades materiais e voltar 
lar, voltar ao Supremo. Qualquer pessoa pode perceber a pre- 
da Alma Suprema e da alma individualdentro do corpo, já 

y enquanto a alma individual e a Superalma vivem ambas 

o do corpo, o corpo é sempre brilhante e fresco. Mas, tão logo 
peralma e a alma individual abandonem a posse do corpo 
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grosseiro, este se decompõe de imediato. Aquele que é avançado 
espiritualmente 'pode entender assim a verdadeira diferença entre 
um-corpo-morto e um corpo vivo. Concluindo, não devemos 
perder nosso tempo com os ditos desenvolvimento econômico e 
gozo dos sentidos, senão que devemos cultivar conhecimento espi- 
ritual a fim de entender a Superalma e a alma individual e a relação 
entre elas. Dessa maneira, através do avanço de conhecimento, 
pode-se álcançar a liberação e a meta última da vida. Afirma-se que 
quem adota o caminho: da liberação, rejeitando inclusive seus 
supostos deveres no mundo material, não sai perdendo em abso- 
luto. Mas, quem não adota o caminho da liberação e todavia exe- 
cuta com cuidado o desenvolvimento econômico e o gozo: dos 
sentidos perde tudo. Uma das afirmações de Nãrada perante Vyãsa- 
deva é apropriada a este respeito: 


tyaktvã sva-dharmam caranâmbujarm harer 
bhajann apakvo ‘tha patet tato yadi 
yatra kva vabhadram abhúd amusya kim 
ko vártha ápto 'bhajatám sva-dharmatah 
(Bhag. 1.5.17) 


Se-uma pessoa, por sentimento ou por alguma outra razão, refugia- 
se aos pés de lótus do Senhor mas, no decurso do tempo, fracassa 
no intento de alcançar a meta última da vida ou cai devido à falta 
de experiência, ela nada perde. 'Mas, quem não adota o serviço 
devocional, mesmo que cumpraseus deveres materiais muito bem, 
não tira nenhum proveito. 


VERSO 38 


a aaa Font 
qe gr añ aa! 
daa 
AAA RA 


yasminn ida sad-asad-Atmataya vibhari 
maya viveka-vidhuti sraji vahi-buddhih 
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tam nitya-mukta-parisuddha-visuddha-tativam 
pratyâdha-karma-kalila-prakrtir prapadye 


iyasmin—na “qual; idam-=esta; sat-asat--o: Senhor Supremo e 


is diferentes energias; ãimatayã-—sendo a raiz de todas as causas 
feitos; vibhãti—-manifesta; mayã-—ilusão;- viveka-vidhuti-—libe- 
lo mediante cautelosa reflexão; sraji—sobre-a corda; vou; 
[=-serpente; buddhih-— inteligência; tam--a Ele; nitya—eterna- 
ente; mukta—liberado; parisuddha—incontaminado; visuddha— 
lra;. tattvam—verdade; ¡pratyidha—transcendental; karma—ati- 
des fruitivas; kalila—impurezas; prakrtim—situado em energia 
itual; prapadye—rende-te. 


TRADUÇÃO 

“Suprema Personalidade de Deus manifesta-Se como a raiz de 
as causas e efeitos dentro deste corpo, porém, quem trans- 
a energia ilusória mediante cautelosa reflexão, a qual escla- 
so equívoco de confundir uma cobra com uma corda, pode 
ender que o Paramitmã é eternamente transcendental 'à criação 
erial; estando situado em energia interna pura. Assim, o Senhor 
transcendental a toda a contaminação material. É apenas a Ele 

e devemos render-nos. 


b SIGNIFICADO 


TA afirmação deste verso destina-se especificamente a desfazer a 


jusão Mayavada de unidade sem diferenciação entre a alma 


Individual e a Superalma. A conclusão Mayavada é que a entidade 


ea Superalma são a mesma coisa: não há diferença entre elas. 
'Mayavádis proclamam que não há existência separada fora do 
man impessoal e que o sentimento de separação é mãyáã, ou 

na ilusão, a qual faz-nos confundir uma corda com uma cobra. O 
mento da corda e da cobra é utilizado geralmente pelos filóso- 
Mayavadis. Portanto, estas palavras, que representam vivarta- 
são especificamente mencionadas nesta passagem. Na verdade, 
Paramãtmã, a Superalma, é a Suprema Personalidade de Deus, e 
rnamente liberado. Em outras palavras, a Suprema Personali- 
de de Deus vive dentro deste corpo junto com a alma individual, 
isto é confirmado nos Vedas. A Superalma e a alma individual 
comparadas a dois pássaros amigos, pousados na mesma 
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árvore. Todavia, o Paramátma está acima da-energia ilusória. A 
energia ilusória chama-se hahirangã sakri, ou energia externa, e a 
entidade viva chama-se rayasthã $akti, ou potência marginal. Como 
se afirma no Bhagavad-gitã, tanto-a energia material, representada 
como'terra, água, ar, fogo, éter, etc., quanto a energia espiritual, a 
entidade viva, são energias do Senhor Supremo. Muito embora as 
energias e o energético sejam idênticos, a entidade viva, a alma 
individual, estando sujeita à influência da energia externa, consi- 
dera a Suprema Personalidade de Deus igual a ela mesma. 

A palavra prapadye também é significativa neste verso, pois 
refere-se à conclusão do Bhagavad-gitã (18.66): sarva-dharmán 
parityajya mãm ekam $aranarh vraja. Em outra passagem, o Senhor 
diz: bahiinãâm janmanâm ante jfiânavân márh prapadyate (Bg. 
7.19). Este prapadye ou $aranam vraja refere-se à rendição do 
indivíduo à Superalma: Ao render-se, “à 'alma individual pode 
entender -que a Suprema Personalidade de Deus, embora situada 
dentro do;coração da alma individual, é superior à alma individual. 
O Senhor é sempre transcendental à manifestação material, muito 
embora pareça que-o Senhor e-a- manifestação material sejam a 
mesma coisa. Segundo a filosofia: Vaisnava, Ele é uno e diferente 
simultaneamente. A energia material é uma manifestação de Sua 
potência externa, e, como a potência é idêntica-ao potente, parece 
que o Senhor e a alma individual são iguais; mas, na verdade, a 
alma individual está sob 'a influência da energia material, e o 
Senhor-é sempre transcendental a ela. A-menos-que o Senhor seja 
superior à alma individual, não há possibilidade de prapadye, ou 
rendição a Ele.' Esta palavra, prapadye, refere-se ao processo de 
serviço devocional. A' mera especulação não-devocional sobre a 
corda e a cobra não nos permite aproximarmo-nos da Verdade 
Absoluta. Portanto, enfatiza-se que o serviço devocional é mais 
importante do que a deliberação ou especulação mental com o 
intuito de entender a Verdade Absoluta. 


VERSO 39 


TARA 
ad aaa Ara: | 


39] - O encontro de Prthu Mahárája com os Kumáras 205 


aza aa asf Ez- 
Sinani art aaa MSI 


yat-páda-pañkaja-palasa-vilasa-bhaktya 
karmãsayarh grathitam udgrathayanti santah 

tadvan na rikta-matayo yatayo piruddha- 
sroto-ganás tam aranarh bhaja vasudevam 


yar—cujos; páda—pés; pañkaja—lótus; palasa—pétalas ou dedos 
pés; vilasa—gozo; bhaktya—mediante o servigo devocional; 
1a—atividades fruitivas; asayam—desejo; grathitam—nó aper- 
udgrathayanti—arrancam: pela raiz; santah—devotos; 1at— 
 vat—como; na—nunca; rikta-matayah—pessoas desprovidas 
serviço devocional; yatayah—tentando cada vez mais; api— 
ito.embora; ruddha—contidas; srotah-ganah—as ondas de gozo 
sentidos; tam-—a. Ele; aranam—digno de servir de refúgio; 
ja—ocupa-te em. serviço devocional; visudevam-—a Krsna, o 
de Vasudeva. 


TRADUÇÃO 
devotos, que vivem ocupados a serviço dos dedos dos pés de 
do Senhor, podem mui facilmente superar os arraigados dese- 
«de atividades fruitivas. Como isto é muito- difícil, os não- 
los — os jfiânis e os yogis —, embora tentem conter as ondas 
“gozo dos sentidos, não podem fazê-lo. Portanto, aconselho-te a 
devocional a Krsna, o filho de Vasudeva, 


bi SIGNIFICADO 
Três são as classes de transcendentalistas que tentam superar a 
iência dos modos da natureza material — os jfiânis, os yogis e 
“bhaktas, Todos eles tentam superar a influência dos sentidos, 
é comparada às incessantes ondas de um rio. As ondas de um 
fluem incessantemente, e é muito difícil contê-las. Da: mesma 
, as ondas dos desejos de gozo material são tão fortes que 
um processo além da bhakti-yoga pode contê-las. Mediante 
transcendental serviço devocional aos pés de lótus do Senhor, 
tas sobrecarregam-se tanto de bem-aventurança transcen- 
| que naturalmente seus desejos de gozo material param. Os 
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jfiânis e os yogis, que não estáo ¡apegados aos pés de lótus do 
Senhor, simplesmente lutam contra as ondas do desejo. Este verso 
os descreve como rikia-marayah, que significa “desprovidos de ser- 
viço devocional”. Em outras palavras, os jfiânis e os yogis, embora 
tentem livrar-se dos: desejos de atividades materiais, realmente 
enredam-se cada vez mais em falsas especulações filosóficas ou em 
árduas tentativas de parar as atividades dos sentidos. Como se afir- 
mou anteriormente: 


vâsudeve bhagavati 
bhakti-yogah prayojitah 
janayary àsu vairâgyam 
jfiânam ca yad ahaitukam 
(Bhag: 1.2.7) 






Enfatiza-se aqui também o mesmo ponto. Bhaja'vasudevam 
indica que quem está ocupado em serviço amoroso a Krsna, o filho 
de Vasudeva, “pode mui facilmente conter as ondas de desejos. 
Enquanto continuarmos tentando conter artificialmente as ondas 
de desejos, decerto seremos derrotados. Indica-se isto neste verso. 
Os desejos de atividades fruitivas estão fortemente enraizados, mas, 
as árvores de desejo podem ser desarraigadas inteiramente median- 
te O servico devocional. porque o'servigo” devocional desenvolve 
desejos: superiores. É possível abandonar os desejos inferiores. 
absorvendo-se em desejós superiores. É impossível querer parar os 
desejos. É preciso que desejemos o Supremo de modo que os dese- 
jos inferiores não nos enredem: Os jfiânis mantêm um desejo de 
tornarem-se unos com o Supremo, mas este desejo também é con- 
sideradokâma, luxúria. 'De forma semelhante, os yogis desejam 
poder místico, o que também é kama: Os bhaktas, por sua vez, não 
desejando qualquer espécie de gozo material, purificam-se. Não 
adianta querer conter os desejos artificialmente: O desejo torna-se 
uma fonte'de gozo espiritual sob'a proteção dos dedos dos' pés de 
tótus do Senhor: Nesta passagem, os Kumaãras afirmam que os pés 
de lótus do Senhor Krsna são o reservatório último de todo o 
prazer. Deve-se, portanto, refugiar-se aos pés de lótus do Senhor. 
ao invés de tentar malogradamente conter os desejos de gozo ma- 
terial: Enquanto sejamos incapazes de parar os desejos dè gozo ma- 
terial, não há possibilidade de libertar-nos do enredamento na 
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istência material: Pode-se argumentar que as ondas de um'rio 
fluem incessantemente e não é possível contê-las, mas, as ondas do 
fio fluem rumo ao mar. Quando a maré cresce para o lado do rio, 
ela domina a correnteza do rio, transbordando o próprio rio, e as 
$ do mar tornam-se mais proeminentes que as 'ondas do rio. 
logamente, o devoto inteligente planeja tantas coisas para o 
iĝo ao Senhor em consciência de Krsna que os desejos materiais 
dos são inundados pelo desejo de servir ao Senhor. Como 
firma Yámunacárya, desde que ele passou a se ocupar a serviço 
“dos pés de lótus do Senhor, há sempre uma corrente cada vez mais 
nova de desejos fluindo rumo ao serviço ao Senhor, tanto que os 
desejos estagnados de vida sexual tornam-se muito insignificantes. 
Yámunacarya diz, inclusive, que'cospe nesses desejos. O Bhagavad- 
'ā (2.59) também confirma: pararh drsfvã nivartate. A conclusão 
'que, desenvolvendo um desejo amoroso de servir aos pés de lótus 
Senhor, subjugamos todos os desejos materiais de gozo' dos 
tidos: 





VERSO 40 


A a variação! 
aaa Ra 
q a orient 
Fizi aag gaT goll 


krechro mahãn iha bhavārņavam aplaveśām 
sad-varga-nakram asukhena titirganti 

tat tvarh harer bhagavato bhajaniyam anghrim 
krivoduparh vyasanam uttara dustarârnam 


Wukrechrah--incômodo; mahãn-—imenso; iha-—aqui (nesta: vida); 
“bhava-arnavam-—oceano de existência material; aplava-isim—dos 
'não-devotos, que não se refugiam aos pés de lótus da Suprema 
Personalidade de Deus; say-varga-—seis sentidos; nakram—tuba- 
ões; asukhera-—com muita dificuldade; titirsanti—cruza; tai-— 

anto; rvam—tu; hareh—da Suprema Personalidade de Deus; 
“bhagavarah-—do Supremo; bhajanivam-—digno de adoração; arngh- 
rimos pés de lótus; krtvã-—fazendo; udupam-—barco; vyasanam — 
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toda a espécie de perigos; uttara—cruza; dustara—=muito difícil; 
arnam-— o oceano. 


TRADUÇÃO 

O oceano de ignorância é muito difícil de atravessar porque está 
infestado de muitos tubarões perigosos. Embora aqueles que são 
não-devotos submetam-se a rigorosas austeridades e penitências 
para cruzar esse oceano, recomendamos que tu simplesmente te 
refugies aos pés de lótus do Senhor, que são como barcos para 
cruzar 0 oceano. Apesar de o oceano ser difícil de atravessar, 
refugiando-te a Seus pés de lótus, superarás todos os perigos. 


SIGNIFICADO 

A existência material é comparada neste verso ao grande oceano 
de ignorância. Outro-nome deste oceano é Vaitarani. Neste Oceano 
Vaitarani, que éo Oceano Causal, existem inúmeros universos flu- 
tuando como bolas de futebol. No outro lado do oceano está o 
mundo espiritual de Vaikuntha, que o Bhagavad-gitã (8.20) des- 
creve como paras tasmãt tu bhãvo 'nyah. Logo, existe uma natu- 
reza espiritual eterna que está além desta natureza material. Muito 
embora todos os universos materiais sejam repetidamente aniquila- 
dos no Oceano Causal, os planetas Vaikuntha, que são espirituais, 
existem eternamente e não estão sujeitos à dissolução. A forma 
humana de vida dá à entidade viva uma oportunidade de cruzar o 
oceano de ighorância, que é este universo material, e entrar no céu 
espiritual. Embora haja muitos métodos ou barcos com os quais 
alguém pode'cruzar o oceano, os Kumãras recomendam que o rei 
se refugie aos pés de lótus do Senhor, assim como uma pessoa se 
abrigaria em um bom barco. 'Os não-devotos, que não se refugiam 
aos pés de lótus do Senhor, tentam cruzar o oceano de ignorância 
mediante outros métodos (karma, jfiâna e yoga), mas submetem-se 
a-muitos incômodos. Na verdade, às vezes, eles se absorvem tanto 
em desfrutar de seus problemas que acabam não cruzando jamais o 
oceano. Não há garantia alguma de que os não-devotos venham a 
cruzar o oceano, mas, mesmo que cheguem a fazê-lo, terão de 
submeter-se a rigorosas austeridades e penitências. Por outro lado, 
qualquer pessoa-que adote o processo de serviço devocional e tenha 
fé que os pés de lótus do Senhor são barcos seguros para cruzar 
esse oceano com certeza cruzá-lo-á muito fácil e confortavelmente. 
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Portanto, Prthu Mahãrãja é aconselhado a embarcar no barco 
pés de lótus do Senhor para transpor facilmente todos os peri- 
Os elementos perigosos no universo são comparados a tuba- 

no oceano. Mesmo que alguém seja um grande nadador, não 

possibilidade de sobreviver se for atacado por tubarões. É fre- 

tes entre muitos ditos svámis e yogis ás vezes declararem-se 

¡petentes para cruzar o oceano de ignoráncia e para ajudar:os 
a cruzá-lo, mas, na verdade, constata-se que eles não passam 
as vítimas de seus próprios sentidos. Ao invés de ajudar seus 

idores a cruzar o oceano de ignorância, semelhantes svâmise 
caem vítimas de mãyã, representada pelo sexo: frágil, a 
, “assim são devorados pelos tubarões neste oceano. 





VERSO 41 
AN IU 


a i aN FRATA | 
¿RR Aaa 37: 11821 


maitreya uvãca 
sa evarh brahma-putrena 
kumârenârma-medhasã 
darsitárma-gatih samyak 
prasasyovãca tar nrpah 


'maitreyah uváca—o grande sábio Maitreya disse; sah—o rei; 
assim; brahma-putrena—pelo filho do Senhor Brahmã; 
árena—por um: dos Kumáras; dtma-medhasá—bem versado 

'conhecimento espiritual; darsita—sendo mostrado; dtma-gatih— 
'0 espiritual; samyak—completamente; prasasya—=adorando; 

lisse; ram—a ele; nrpah—=o rei. 





TRADUÇÃO 
grande sábio Maitreya prosseguiu: Sendo assim iluminado em 
to conhecimento espiritual pelo filho de Brahmā — um dos 
que era pleno de conhecimento espiritual — o rei adorou- 
com as seguintes palavras. 
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SIGNIFICADO 

A expressão ãtma-medhasã; que ocorre neste verso, é comentada 
por Sripáda Vigvanátha Cakravarti Thákura, o qual diz que dimani 
significa “ao Senhor Krsna, paramãtmani”. O Senhor Krsna é 
Paramátma. I$varah paramah krsnah (Brahma-sarhitã 5.1). Por- 
tanto, aquele cuja mente atua plenamente em consciência de Krsna 
chama-se dtma-medhãh. Isto pode ser contrastado com a palavra 
grha-medhi, que se refere àquele cujo cérebro vive entorpecido com 
pensamentos de atividades materiais. O dtma-medhah vive pen- 
sando nas atividades de Krsna em consciência de Krgna: Uma vez 
que Sanat-kumãra, que era filho do Senhor Brahmã, era: plena- 
mente consciente de Krsna, ele podia mostrar o caminho do avanço 
espiritual. A palavra ãtma-gatih refere-se ao caminho de atividades 
através do qual podemos avançar em nossa compreensão de Krsna. 


VERSO 42 


adma 
SA Asg: E an! 
ami aa AA qaam: N8 
rājovāca 
krto me 'nugrahah pūrvarh 
harinãrtânukampinã 
tam ãàpâdayitur brahman 
bhagavan yúyam ágatáh 


rájá uváca—o rei disse; krtah—feita; me—a mim; anugrahah— 
misericórdia imotivada; pirvam-—-anteriormente; harinã-—pela 
Suprema Personalidade-de Deus, o Senhor Visnu; drta-anukampinã-— 
compassivo com as pessoas aflitas; tam-—isto; dpádayitum—para 
confirmá-lo; brahman—ó brahmana; bhagavan—46 poderoso; yúyam— 
todos vós; agatah—chegastes aqui. 


TRADUÇÃO 
O rei disse: Ó bráhmana, ó poderoso, anteriormente o Senhor 
Vismu concedeu-me Sua misericórdia imotivada, indicando que 
viríeis à minha casa, e, para confirmar esta bênção, todos vós 
viestes. 
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SIGNIFICADO 
Quando o Senhor Visnu apareceu na grande arena de sacrifício 


O momento em que o rei Prthu realizava um grande sacrifício 


imedha), Ele predisse que dentro em breve os Kumãras viriam 
iam conselhos ao rei. Portanto, Prthu Mahãrãja lembrou-se 
isericórdia imotivada do Senhor e assim deu boas-vindas à 

a dos Kumãras, que estavam cumprindo a predição do 
or: Em outras palavras, quando-o Senhor faz uma predição, 
Cumpre esta predição através de algum de Seus-devotos. Do 
no modo, o Senhor Caitanya Mahâprabhu predisse que-tanto 
gloriosos nomes quanto o mahã-mantra Hare Krsna seriam 
ndidos em todas as cidades e aldeias do mundo. Srila Bhakti- 
Fhákura e Srila Bhaktisiddhánta Sarasvati Prabhupada 
jam cumprir esta grande predição, e nós estamos seguindo seus 
Com respeito a Seus devotos, o Senhor Krsna disse a Arjuna que 
inteya pratijânihi na me bhaktah pranasyati: “Ó filho de Kunti, 
audaciosamente que Meu devoto jamais perecerá.” (Bg. 





31) A idéia é que o próprio Senhor poderia fazer tais declarações, 


, era Seu desejo fazê-las através de Arjunae assim certificar-Se 
mente de que Sua promessa jamais seria quebrada. O próprio 
or promete, e Seus devotos íntimos cumprem a promessa. O 
nhor faz muitas promessas para o benefício da humanidade 
edora. Embora o Senhor seja muito compassivo com a humani- 
de sofredora, de um modo: geral, os seres humanos não são 
hito ansiosos em servi-1O. Podemos comparar esta atitude com a 
ção que existe entre o pai e.o filho; o-pai vive ansioso acerca do 
m-estar-do filho, muito embora o filho esqueça ou despreze o 
A palavra anukampinã é significativa; o Senhor é tão compas- 
ocom as entidades vivas que Ele próprio vem a este mundo para 
neficiar as almas caídas. 


vadã vadã hi dharmasya 
glânir bhavari bharata 

abhyutthânam adharmasya 
tadatmãânarm srjamy aham 


e-onde quer que haja um-declínio da prática religiosa,ó 
pendente de Bharata, e um aumento predominante-da irreligião 
É Eu próprio desço.” (Bg. 4.7) 
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Assim, é por compaixão que o Senhor aparece sob Suas dife- 
rentes formas.O Senhor Sri Krsna apareceu neste planeta por 
compaixão pelas almas caídas; o Senhor Buddha apareceu por 
compaixão pelos pobres animais que estavam sendo mortos pelos 
demônios; o Senhor Nrsirhhadeva apareceu por compaixão por 
Prahlâda Mahãrãja. Concluindo, o Senhor é tão compassivo com 
as almas caídas neste mundo material que Ele próprio vem ou 
envia-Seus devotos'e Seus servos para cumprir Seu desejo de que 
todas as almas caídas voltem ao lar, voltem ao Supremo. Deste 
modo; o Senhor $ri Krsna ensinou o Bhagavad-gitã a Arjuna para 
o benefício de toda a sociedade humana. Os homens inteligentes 
devem, portanto, considerar seriamente este movimento para a 
consciência de Krsna e utilizar-se plenamente das instruções do 
Bhagavad-gitã, pregadas sem adulteração por Seus devotos puros. 


VERSO 43 


Pa rra añ: | 
ar Ra aaa aa hat tva 


nispâditas ca kârtsnyena 
bhagavadbhir ghrnãlubhih 

sadhúcchistar hi me sarvam 
ātmanā saha kim dade 


nispâditah ca--também' a ordem foi devidamente cumprida; 
kartsnyena—por.completo; bhagavadbhih—pelos representantes da 
Suprema Personalidade de Deus; ghrnalubhih—pelos mais com- 
passivos; sadhu-ucchistam—restos dos alimentos de pessoas santas; 
hi—decerto; me—meu; sarvam—tudo; drmaná—coragáo e alma; 
saha—com; kim—o que; dade—darei. 


TRADUÇÃO 
Meu querido brihmana, cumpriste a ordem perfeitamente porque 
também és tão compassivo como o Senhor. É meu dever, portanto, 
oferecer-te algo. Porém, não possuo nada exceto os restos do ali- 
mento comido por grandes pessoas santas. O que devo dar-te? 
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SIGNIFICADO 

palavra sadhacchistam é significativa neste verso: Prthu Mahá- 
obteve seu reino de grandes santos como Bhrgu e outros assim 
jo alguém consegue restos de alimentos. Após'a morte do rei 
0 mundo inteiro ficou sem um' governante popular. Ocor- 
tantas catástrofes que os grandes santos, liderados por Bhrgu, 
im o corpo do rei Prthu a partir do corpo de seu pai morto, o 
'ena. Uma vez que o rei Prthu recebeu o reino em virtude da 
icórdia de grandes santos, ele não queria dividir seu reino 
santos como os Kumáras. Quando um pai está comendo, ele 
fe; por compaixão, oferecer os restos de sua comida ao filho. 
que o alimento já tenha sido mastigado pelo pai, não se 

* oferecê-lo novamente ao pai. A posição de Prthu  Mahãraja 
lgo assim; tudo o que ele possuía já fora mastigado, e por isso 


y não poderia oferecê-lo aos Kumãras. Indiretamente, contudo, 


ofereceu tudo que possuía aos Kumiras, e, em consegiência 
, eles utilizariam as posses do rei da maneira que quisessem. O 
seguinte esclarece este assunto. 


VERSO 44 


SALA, SATA A AAA: | 
aia a AR g2 


práná dáráh suta brahman 
grhas ca sa-paricchadãh 

rajyarh balarh mahi kosa 
iti sarvarh niveditam 


; rajyam—reino; balam—forga; mahi—terra; kosah— 
; iti—assim; sarvam—tudo; niveditam—oferecido. 


TRADUÇÃO 
rei continuou: Portanto, meus queridos brãhmanas, minha 
esposa, filhos, lar, móveis e parafernália doméstica, meu 
força, terra e especialmente meu tesouro — ofereço-vos tudo 
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SIGNIFICADO 

Em algumas versões, não se usa a palavra dãrãh, mas sim a 
palavra ráyah, que significa “riqueza”. Na Índia, ainda existem 
pessoas ricas que são reconhecidas pelo estado como ráyas. Um 
grande devoto do Senhor Caitanya. Maháprabhu chamava-se 
Râmãnanda Rãya porque era governador de Madras e muito rico, 
Ainda existem muitos portadores do título rãya — Rāya Bahadur, 
Rãya Chaudhuri e assim: por diante. Não é permitido oferecer a 
darãh, ou esposa, aos brâhmanas. Pode-se oferecer tudo a pessoas 
dignas que-são capazes de aceitar caridade, mas em nenhuma parte 
se encontra que se deva oferecer a esposa; portanto, neste caso, ler 
rãyah é mais acurado do que ler dãrâh. Além disso, uma vez que 
Prthu' Mahãrãja ofereceu tudo aos Kumãras, a palavra kosah 
(“tesouro”) não precisa ser mencionada separadamente, Os reis e 
imperadores costumavam manter um tesouro particular, conhecido 
como ratna-bhânda. Ratna-bhânda era um depósito de tesouro 
especial que continha jóias especiais, tais como braceletes, colares e 
assim por diante, que eram presentes dos cidadãos ao rei. Estas 
jóias eram mantidas separadas da tesouraria regular onde se depo- 
sitavam todas as receitas coletadas: Assim, Prthu Mahãrãja ofere- 
ceu seu estoque de jóias particulares aos pés de lótus dos Kumáãras. 
Era do conhecimento geral que toda a propriedade do rei pertencia 
aos brâhmanas e que Prthu Mahãraja a estava usando para o bene- 
fício do estado. Se-ela realmente pertencia aos brãhmanas, como 
poderia ser oferecida novamente a eles? Com relação a isto, Sri- 
páda Sridhara Svámi explica: esta oferenda é como a de um servo 
que oferece alimento ao amo: O alimento já pertence ao amo, pois 
o amo o comprou, mas, ao preparar o alimento, o servo torna-o 
aceitável ao amo e assim oferece-o a ele. Dessa maneira, todos os 
pertences de Prthu Mahãrãja foram oferecidos aos Kumáras. 





VERSO 45 


Amai a mi a gA q | 
adorei a ARAN el 


sainā-patyarh ca rājyarı ca 
danda-netrtvam eva ca 
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sarva-lokadhipatyam ca 
veda-$astra-vid arhati 


tiná-patyam— posto de comandante-em-chefe; ca—e; rájyam— 
to de governante do reino; ca—e; danda—governando; netrtvam— 
a; eva—decerto; ca—e; sarva—toda; loka-adhipatyam— 
riedade sobre o planeta; ca-—e; veda-sâstra-vit---aquele que 
jhece o significado da literatura védica; arhati--merece, 





TRADUÇÃO 
ja vez que somente alguém perfeitamente educado segundo os 
pios do conhecimento védico merece ser comandante-em- 
governante do estado, com poder de castigar e proprietário 
o 0 planeta, Prthu Mahãrãja ofereceu tudo aos Kumãras. 





SIGNIFICADO 
Este verso afirma mui claramente que o reino, o estado ou o 
pério. precisam ser governados sob a orientação de pessoas 


se de brâhmanas como os Kumãras. Quando a. monarquia 
minava'o mundo, o monarca era realmente orientado por uma 
de brâhmanas e pessoas santas. O rei, como administrador do 

, cumpria seus deveres assumindo a posição de servo dos 
nas. Não se pense que os reis ou brâhmanas eram dita- 
tampouco eles se consideravam proprietários do estado. Os 
também eram versados nos textos védicos e assim era-lhes 


jo o que existe pertence à Suprema Personalidade de Deus. No 
avad-gitã, também, o Senhor Krgna afirma ser proprietário de 
os sistemas planetários (sarva-loka-mahesvaram). Sendo 


ssim, ninguém pode afirmar ser proprietário do estado. O rei, pre- 


ou líder do estado deve sempre lembrar-se de que não é 
ário, mas sim servo. 
vera atual, o rei ou presidente esquece que é servo de Deus e 
servo do povo. O atual regime democrático é considerado 
governo do povo, pelo povo e para o povo, mas, esta espécie de 
erno não é sancionada pelos Vedas. Os Vedas afirmam que o 
jo deve ser governado com o propósito de satisfazer a Suprema 
nalidade de Deus, e por isso deve ser administrado por um 
jesentante-do Senhor. Não se deve apontar um líder de estado 
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que seja privado de todo o conhecimento védico. Este verso afirma 
claramente (veda-Sâstra-vid arhati) que todos os altos postos gover- 
namentais destinam-se especialmente a pessoas versadas nos ensina- 
mentos dos Vedas. Nos Vedas, há instruções definidas, determinando 
como um: rei, comandante-em-chefe, soldado e cidadão devem 
comportar-se. Infelizmente, existem muitos pretensos filósofos na 
era atual que dão instruções sem citar a autoridade, e muitos 
líderes seguem suas instruções desautorizadas. Consegientemente, 
as pessoas não são felizes. 

A teoria moderna de comunismo dialético, apresentada por Karl 
Marx e seguida pelos governos comunistas, não é perfeita. Segundo 
o'comunismovédico, ninguém pode jamais passar fome no estado, 
Atualmente, há muitas instituições falsas que coletam fundos do 
público 'com o objetivo de dar alimento às pessoas famintas, porém, 
esses fundos são invariavelmente desviados. De acordo com as 
instruções védicas, o governo deve organizar as coisas de tal manei- 
raque não haja possibilidade de fome. No Srimad-Bhãgavatam, 
afirma-se que um chefe de família deve cuidar para que mesmo um 
lagarto ou umaserpente não passem fome. Eles também devem ser 
alimentados. Na verdade, contudo, não há possibilidade de fome 
porque tudo é propriedade do Senhor Supremo, e Ele zela para 
que haja: amplo suprimento de alimento para todos. Os Vedas 
(Katha: Up. 2.2.:13) dizem: eko bahiinãm yo vidadhãri kâmãn. O 
Senhor Supremo supre as necessidades vitais de todos, não havendo 
possibilidade de fome. Se alguém passa fome, isto deve-se à má 
administração do'dito governante, dirigente ou presidente. 

Fica claro, portanto, que uma pessoa que não seja versada nos 
preceitos védicos (veda-$astra-vit) não deve candidatar-se à eleição 
ao posto de presidente, governador, etc. Outrora, 'os reis eram rája- 
rsis, significando que, embora servissem como reis, eles eram como 
pessoas santas porque não transgrediam nenhum dos preceitos das 
escrituras védicas e governavam sob a orientação de grandes pessoas 
santas e bráhmanas. De acordo com este arranjo, os modernos pre- 
sidentes, governadores e altos funcionários executivos são todos 
indignos de'seus postos porque não são versados no conhecimento 
administrativo védico e não recebem orientação de grandes pessoas 
santas e brâhmanas. Devido a sua desobediência às ordens dos 
Vedas e dos brahmanas, o rei Vena; pai de Prthu Maháraja, foi 
morto pelos hráhmanas. Portanto, Prthu Mahãrãja sabia muito 
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que era sua obrigação governar o planeta como servo das 
santas e dos brâhmanas. 


VERSO 46 
mma dana! 
adami gaa gT: IRI 


svam eva brāhmano bhuħkte 
svarh vaste svarh dadāti ca 

tasyaivânugrahenânnam 
bhuñijate ksatrivadayah 


Im=próprias; eva—decerto; brahmanah—0 brahmana; 
te—goza; svam—próprias; vaste—roupas; svam—próprias; 
fi=faz caridade; ca—e; tasya—sua; eva—decerto; anugra- 
pela misericórdia de, annam-—grãos alimentícios; bhurija- 
me; kyatriva-adayah—outras classes sociais, lideradas pelos 


TRADUÇÃO 
Kgatriyas, vaisyas e $údras tomam seu alimento em virtude da 
rdia dos brâhmanas. São os brâhmanas que gozam de suas 
posses, vestem-se com suas próprias posses e fazem cari- 
“com suas próprias posses. 

Nr SIGNIFICADO 
“Suprema Personalidade de Deus é adorada com as palavras 
brahmanya-devãya, indicativas de que o Senhor Supremo 
ta os braãhmanas como deuses adoráveis. Todos adoram o 
r Supremo; todavia, para ensinar aos outros, Ele adora os 
lanas. Todos devem seguir as instruções dos brâhmanas, pois 
ocupação deles é difundir $abda-brahma, ou conhecimento 
, no mundo inteiro. Sempre que há escassez de brâhmanas 


à difundir o conhecimento védico, toda a sociedade humana 


-se caótica. Uma vez que os brãhmanas e os Vaisnavas são 
diretos da Suprema Personalidade de Deus, eles não depen- 
dos outros. Na realidade, tudo no mundo pertence aos 
ias, Os quais, devido à sua humildade, aceitam caridade dos 
iyas, ou reis, e dos vaisyas, ou comerciantes. Tudo pertence aos 
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brâhmanas, porém, o governo kgatriva e a comunidade mercantil 
mantêm tudo sob custódia, como o fazem os banqueiros, e, sempre 
que os brãhmanas precisam de dinheiro, os ksatriyas e os vaisyas 
devem fornecê-lo. É como se-fosse uma poupança cujo dinheiro o 
depositante possa sacar de acordo com sua vontade. Estando ocu- 
pados a serviço do Senhor, os brãhmanas têm pouquíssimo tempo 
para administrar as finanças do mundo, e por isso as riquezas são 
guardadas pelos kgarriyas, ou reis, que devem produzir dinheiro de 
acordo com as necessidades dos brãhmanas. Na verdade, os brãh- 
manas e os Vaisnavas não vivem à custa alheia; eles vivem gas- 
tando seu próprio dinheiro, embora pareça que estejam coletando 
este dinheiro dos outros. Os ksatriyas eos vaisyas não têm direito a 
dar caridade, pois tudo o que possuem pertence aos brãhmanas. 
Portanto, os kgatriyas e os vaisyas devem fazer caridade sob a 
orientação dos brâhmanas. Infelizmente, no momento atual, há 
escassez de brahmanas, e, como os ditos ksatriyas e vaisvas não 
executam as ordens dos brâhmanas, o mundo está em condição 
caótica. 

A segunda linha deste verso indica que os ksatriyas, os vaisvas e 
os Siidras comem apenas em virtude da misericórdia dos brãâhma- 
nas; em outras palavras, eles não devem comer nada que seja proi- 
bido pelos brãhmanas. Os brâhmanas e os Vaisnavas sabem o que 
comer, e, através de seu exemplo pessoal, não comem nada que 
não tenha sido primeiramente oferecido à Suprema Personalidade 
de Deus. Eles só comem prasãda, ou os restos dos alimentos ofere- 
cidos ao Senhor. Os ksatriyas, os vaisyas e os $iidras devem comer 
apenas krsna-prasâda, que lhes é concedida pela misericórdia dos 
brãhmanas. Eles não podem abrir matadouros e comer carne, peixe 
ou ovos, ou beber bebidas alcoólicas, ou ganhar dinheiro para este 
propósito, sem autorização. Na era atual, como a sociedade não se 
conduz pela instrução bramínica, toda a população está absorta 
apenas em atividades pecaminosas. Consegiientemente, todos estão 
sendo merecidamente punidos pelas leis da natureza. Esta é a 
situação nesta era de Kali. 


VERSO 47 


ef mea afan 
ara AA aaa: | 
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TARA A frei 
AR ART AAA go 


yair idrsi bhagavato gatir átrma-váda 
ekántato nigamibhih pratipadiva nah 

tusyanty adabhra-karunah sva-krtena nityam 
ko náma tat pratikaroti vinoda-pátram 


yaih—por aquelas; ¡drsi—esta espécie de; bhagavatah—da 
iprema Personalidade de Deus; gatih—progresso; dtma-váde— 
ração espiritual; ekântatah-—em compreensão plena; niga- 
ih—por evidências «védicas; pratipadita—conclusivamente 
itada; karunãh-—misericórdia; sva-krtena—por vossas próprias 
idades; nityam-— eternas; kah-—quem; nâma-—ninguém; tar-— 
0; pratikaroti—neutraliza; vind—sem; uda-pátram—oferenda de 
com as mãos juntas em forma de concha. 


TRADUÇÃO 
u Mahãrája prosseguiu: Como podem tais pessoas, que têm 
do serviço ilimitado, explanando o caminho da auto- 
ção em relação com a Suprema Personalidade de Deus, e 
explanações são dadas para nossa iluminação com plena con- 
jo e evidência védica, ser retribuídas? Tudo o que podemos 
'r é oferecer-lhes água, com nossas mãos juntas em forma de 
, para a satisfação delas. Personalidades grandiosas assim 
dem satisfazer-se apenas com suas próprias atividades, que elas, 
sua misericórdia ilimitada, distribuem na sociedade humana. 





SIGNIFICADO 
Grandes personalidades do mundo material anseiam prestar ser- 
O beneficente à sociedade. humana, mas; na verdade, ninguém 


pode prestar melhor serviço do que aquele que distribui o conheci- 


into da compreensão espiritual em relação com a Suprema Per- 


analidade de Deus. Todas as entidades vivas encontram-se dentro 


¿garras da energia ilusória. Esquecendo-se de sua verdadeira 
tidade, elas pairam na existência material, transmigrando de 
corpo a outro em busca de uma vida pacífica. Uma-vez que 
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essas entidades vivas têm pouquíssimo conhecimento da auto- 
realização, não conseguem nenhum alívio, embora anseiem alcan- 
çar paz de espirito e alguma felicidade substancial. Pessoas santas 
como os Kumãras, Nárada, Prahlada, Janaka, Sukadeva Gosvâmi 
e Kapiladeva, bem como os seguidores destas autoridades como os 
âcâryas Vaisnavas e seus servos, podem prestar um valioso serviço 
à humanidade, disseminando conhecimento da relação entre a 
Suprema Personalidade-de Deus e a entidade viva. Tal conheci- 
mento é a bênção perfeita para a humanidade. 

O conhecimento de Krsna é' uma dádiva tão grande que é 
impossível: retribuir“obenfeitor. Portanto, Prthu Maharája pediu 
aos: Kumáras que-se satisfizessem com suas próprias atividades 
benevolentes de libertar almas das garras de mãyã. O rei viu que 
não havia outro modo de satisfazê-los em retribuição às suas eleva- 
das atividades: A expressão vinoda-patram podeser dividida em 
duas palavras, vinã e uda-pâtram, ow pode ser entendida como 
uma palavra só, vinoda-pátram, que significa “palhaço”. As ativi- 
dades do palhaço simplesmente-causam riso, e uma pessoa que 
tenta retribuir o mestre espiritual, ou aquele que ensina a mensa- 
gem transcendental de Krsna, torna-se ridícula como um palhaço 
porque náo é possível pagar semelhante dívida. O melhor amigo e 
benfeitor de todas as pessoas é aquele que desperta a humanidade 
paraa'sua consciência de Krsna original. 


VERSO 48 
Ma sa 


E fa: I 
irdi iaa: Aasiaat a Nc 


maitreya uváca 
ta átma-yoga-pataya 
adi-rajena-pajitah 
Sila radiyarh Sarhsantah 
khe 'bhavan misatam nrnãm 


maitreyah uvâca=o grande sábio  Maitreya continuou a falar; 
te—eles; âtma-yoga-patayah—os mestres da auto-realização atra- 
vés do serviço devocional; adi-rãjena-—pelo rei original (Prthu); 
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-—sendo adorados; $ilam-—caráter; tadiyam=-do rei; sarhsan- 
logiando; khe—no céu; abhavan—apareceram; misatám— 
juanto observavam; nynãâm-—das pessoas. 





TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya continuou: Sendo assim adorados por 
Prthu, os quatro Kumãras, que eram mestres no serviço 
o ficaram muito satisfeitos. Na verdade, eles apareceram 
céu e louvaram o caráter do rei, e todos observaram-nos. 


SIGNIFICADO 

Afirma-se que os semideuses nunca tocam a superfície da Terra. 
caminham e viajam somente no espaço. Assim como o grande 
bio Nãrada, os Kumãras não precisam de máquina alguma para 
jar; no espaço. Além: disso, há: residentes de-Siddhaloka que 
viajar no espaço sem máquinas, Por poderem ir de um 
ta a outro, eles são chamados de siddhas, isto é, eles conquis- 
mi todos-os poderes místicos e ióguicos. Essas grandes pessoas 
que alcançaram completa perfeição em yoga mística não são 
Íveis nesta era sobre a Terra porque a humanidade não é digna 
presença delas. Os 'Kumãras,'contudo, louvaram as caracte- 
ticas de Mahãrãja Prthu e sua grande atitude-devocional e 
imildade, Os Kumáras ficaram satisfeitíssimos com o método de 
jo do rei Prthu. Foi pela graça de Mahãrãja Prthu que-os 
dãos comuns em-seu doriínio puderam ver os Kumáras voando 

espaço exterior. 


VERSO 49 


era qi eat area | 
amarre Rat See: IB SU 


vainyas tu dhuryo mahatám 
samsthityadhyarma-Siksaya 

âpta-kâmam ivatmânarh 
mena átmany avasthitah 


ivainyah-—o filho de Vena Maharaja (Prthu); tu—evidentemen- 
dhuryah—a principal; mahatam—de- grandes personalidades; 
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samsthitya—sendo inteiramente fixo; ddhyãtma-Siksayã-—quanto à 
auto-realização; apra--alcançados; kâmam-— desejos; iva-—como; 
ãtmânam-—na satisfação pessoal; mene—considerado; dimani—no 
eu; avasthitah—situado. 


TRADUÇÃO 
Entre as grandes personalidades, Mahãraja Prthu era a principal 
em virtude de sua posição fixa em relação com a iluminação espiri- 
tual. Ele permanecia satisfeito assim como alguém que obteve todo 
o sucesso na compreensão espiritual. 


SIGNIFICADO 

Quem permanece fixo em serviço devocional obtém o máximo 
em satisfação pessoal. Na verdade, somente os devotos puros, cujo 
único desejo é servir à Suprema Personalidade de Deus, podem 
obter satisfação pessoal. Como nada tem a desejar, a Suprema 
Personalidade de Deus é plenamente satisfeita consigo mesma. Do 
mesmo imodo, o devoto cujo único desejo é servir à Suprema Perso- 
nalidade de Deus sente tanta satisfação pessoal quanto o Senhor 
Supremo. Todos anseiam atingir paz de espírito e satisfação pessoal, 
mas apenas quem'se torna um devoto puro do Senhor pode conse- 
guir essas coisas. 

As afirmações do rei Prthu em versos anteriores, com respeito ao 
seu vasto conhecimento e serviço devocional perfeito, são justifica- 
das:aqui, pois ele é considerado o melhor entre todos os mahátmaás. 
No Bhagavad-gitá (9.13), Sri Krsna fala dos mahármás desta 
maneira: 


mahátmánas tu má pártha 
daivirh prakrtim áSritah 

bhajanty ananya-manaso 
jñatva bhútadim avyayam 


“Ó filho de Prthá, aqueles:que náo são iludidos, as grandes almas, 
estão sob a proteção damatureza divina. Eles ocupam-se plena- 
mente em serviço devocional por saberem que Eu sou a Suprema 
Persona!idade de Deus, original e inexaurível.” 

Os mahâtmãs não estão sob a influência das garras da energia 
ilusória, mas sim sob'a proteção da energia espiritual. Por causa 
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O verdadeiro mahãtmã está sempre ocupado em serviço devo- 
mal-ao Senhor. Prthu Maharája exibia todos os sintomas de 
 mahãtma; portanto, este verso menciona que -gle é dhuryo 

âm, o melhor dos mahãtmãs. 


VERSO 50 
AA a TARA A | 
AN AMARA Moll 


karmâni ca vathãa-kãlarm 
yathã-desarn yathá-balam 

vathocitarh vathã-vittam 
akarod brahma-sãt-krtam 


'máni—atividades; ca—também; yatha-kalam—de acordo com 
mento e as circunstâncias; yarhã-desam-—de acordo com o local 


ituação; yathá-balam—de acordo com sua própria força; yathá- 

fam-—na medida do possível; yathã-vittam-—na medida em que 

possa gastar dinheiro a este respeito; akarot-=realizava; brahma- 
na Verdade Absoluta; krtam-—fazia. 


TRADUÇÃO 
Por estar sempre satisfeito, Mahãraja Prthu cumpria seus deveres 
maneira mais perfeita possível, de acordo com o momento e com 
situação, força e posição financeira. Seu único objetivo em 
as suas atividades era satisfazer a Verdade Absoluta. Dessa 
, ele agia corretamente. 


SIGNIFICADO 
Mahãrãja Prthu era um monarca responsável, e tinha que 
imprir os deveres de ksatriya, de rei e de devoto ao mesmo tempo. 


ndo perfeito no serviço devocional ao Senhor, ele podia cumprir 


deveres prescritos com perfeição plena, de acordo com o 
mento e as circunstâncias e com sua capacidade financeira e 
bilidade pessoal. A este respeito, a palavra karmãni neste verso é 

ificativa. As atividades de Prthu Mahãrãja não eram comuns, 
is estavam relacionadas com a Suprema Personalidade de Deus. 

Rúpa Gosvâmi adverte que. as-coisas favoráveis ao serviço 
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devocional não devem ser rejeitadas, tampouco as atividades favorá- 
veis ao serviço devocional devem: ser consideradas trabalho comum 
ouatividades fruitivas. Por exemplo: um trabalhador: comum 
conduz seus negócios a fim de ganhar dinheiro para-seu gozo dos 
sentidos. Pode ser que um devoto realize o mesmo trabalho exata- 
mente da mesma maneira, porém, seu objetivo é satisfazer o Senhor 
Supremo. Consegiientemente, suas atividades não são comuns. 

Portanto, as atividades de Prthu Mahãrája não eram comuns, 
mas sim espirituais e transcendentais, pois sua meta era satisfazer o 
Senhor. Assim como Arjuna, que era guerreiro, teve que lutar para 
satisfazer Krsna, Prthu Mahãrája cumpria seus deveres reais para a 
satisfação de Krsna: De fato, tudo o que ele fez como imperador do 
mundo inteiro era perfeitamente digno de um devoto puro. Por- 
tanto, um poeta Vaisnava diz que-vaisnavera kriyâ-mudrã vijfte nã 
bujháya: ninguém pode entender as atividades de um devoto puro. 
As atividades do devoto: puro podem parecer atividades comuns, 
mas, por trás delas, existe um profundo significado — a satisfação 
do'Senhor. Afim de entender as atividades de-um Vaisnava, é pre- 
ciso tornar-se muito perito. Mahārāja Prthu não se permitia- agir 
fora da instituição de quatro varnas e quatro âsramas, embora, 
como Vaisnava, ele fosse um paramaharhsa, transcendental a todas 
as atividades materiais. Ele permanecia em sua posição de kgatriya 
para governar o mundo e, ao mesmo tempo, mantinha-se transcen- 
dental a essas atividades, satisfazendo a Suprema Personalidade de 
Deus. Dissimulando sua condição de devoto puro, externamente ele 
se-manifestava como um rei muito poderoso e consciencioso. Em 
outras palavras, nentuma de suas atividades era executada para seu 
próprio gozo dos sentidos: tudo o que ele-fazia destinava-se à satis- 
fação dos sentidos do Senhor. Explica-se isto claramente no verso 
seguinte. 

VERSO 51 


5 aa ña aa | 
sos ARII 


phalar brahmani sannyasya 
nirvigañgah samahitah 

karmadhyaksar ca manvána 
ãtmãnarh prakrteh param 
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¡phalam—resultado; brahmani—na Verdade Absoluta; sannyasya— 
ndo; nirvisarnigah-—sem ser contaminado; samãhitah-—com- 
mente dedicado; karma—atividade; adhyaksam—superinten- 
 ca—e; manvánah-—sempre pensando em; dimánam—a Super- 

; prakrteh-—da natureza material; param-—transcendental, 





TRADUÇÃO 
jãraja Prthu dedicava-se completamente a ser um servo eter- 
«da Suprema Personalidade de Deus, transcendental à natureza 
iterial. Consegiuentemente, ele oferecia todos os frutos de suas 
idades ao Senhor, e sempre julgava-se um servo da Suprema 
dade de Deus, o proprietário de tudo. 





SIGNIFICADO 

Mahārāja Prthu vivia e dedicava-se ao transcendental serviço 
noroso à Suprema Personalidade de Deus, e isto serve como um 
om exemplo de karma-yoga. O termo karma-yoga é usado muitas 
no Bhagavad-gitã, e, nesta passagem, Mahãrâja Prthu dá um 
plo prático do que é realmente karma-voga. O primeiro requi- 
para a execução adequada de karma-yoga é dado aqui. Phalarh 
hmani sannyasya (ou vinyasya): é preciso que, ofereçamos os 
de nossas atividades ao Brahman. Supremo, Parabrahman, 
pa. Por fazê-lo, situamo-nos realmente na ordem de vida renun- 
sannyãsa. O Bhagavad-gitã (18.2) afirma que sannyãsa quer 
r renunciar aos frutos de nossas atividades para oferecê-los à 

prema Personalidade de Deus. 


kamyanám karmaņārh nyāsarh 
sannyâsarn kavayo viduh 

sarva-karma-phala-tyâgam 
prâhus tyâgarm vicaksanah 


Segundo os sábios, renúncia [tyãga] significa abandonar os resul- 

de todas as atividades. Grandes eruditos chamam este estado 

ordem de vida renunciada [sannyãsa]” Embora vivesse como 

fede família, na verdade, Prthu Mahaãrãja estava na ordem de 

da renunciada, sannyãsa. Isto ficará mais claro nos versos 
juintes. 
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A palavra nirvisangah (*não-contaminado”) é muito significativa 
porque Mahãraja Prthu não estava apegado aos resultados de suas 
atividades. Neste mundo material, uma pessoa'vive pensando em 
apropriar-se de tudo que acumula'ou para que trabalha. Entregando 
os frutos de nossas atividades a serviço do Senhor, praticamos 
karma-yoga de verdade. Qualquer pessoa pode praticar karma- 
voga; porém, é algo especialmente fácil para o chefe de família, o 
qual pode instalar a Deidade do Senhor em casa e adorá-lO con- 
forme os métodos de bhakti-yoga, que abrangem nove ítens: ouvir, 
cantar, lembrar, servir, adorar a Deidade; orar, cumprir ordens, 
servir a Krgna como amigo e sacrificar tudo para Ele. 


Sravanam kirtanam vishoh 
smaranam páda-sevanam 
arcanarh vandanam dãsyam 
sakhyam átma-nivedanam 
(Bhag. 7.5.23) 


Estes processos de karma-yoga e bhakti-yoga estão sendo difundi- 
dos em todo o mundo pela Sociedade Internacional para a Cons- 
ciéncia de Krishna. Qualquer pessoa pode aprender esses processos 
= basta seguir os exemplos dos membros da Sociedade. 

Em nosso lar ou no templo, a Deidade é considerada proprietária 
de tudo, e todos são considerados servos eternos da Deidade. O 
Senhor é transcendental, pois não faz parte desta criação material. 
As palavras prakrteh param são usadas neste verso porque tudo 
neste mundo material é criado pela energia material externa do 
Senhor. Porém, o próprio Senhor não é criação desta energia mate- 
rial. O Senhor é o superintendente supremo de todas as criações 
materiais, como se confirma no Bhagavad-gitã (9.10): 


mayâdhyaksena prakrtih 
súyate sa-carácaram 

hetunánena kaunteya 
'jagad viparivartate 


“Esta natureza material funciona sob Minha orientação, ó filho de 
Kunti, produzindo todos os seres móveis e imóveis, e, sob seu 
comando, esta manifestação é repetidamente criada e aniquilada.” 
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fodas as transformações e progressos materiais possibilitados 
maravilhosa interação da matéria estão sob a superintendência 
Suprema Personalidade de Deus, Krsna. Os eventos no mundo 
lerial não ocorrem às cegas. Quem sempre permanece servo de 
ededica tudo a Seu serviço é aceito como jivan-mukta, alma 
rada, mesmo durante sua vida no mundo material. De um modo 
1, a liberação ocorre depois que abandonamos o corpo, mas, 
vive conforme o exemplo de Prthu Mahãrãja está liberado 
imo” nesta vida. Em consciência de Krsna, os resultados de 
atividades dependem da vontade da Pessoa Suprema, De 
em todos os casos, os resultados não dependem de nossa 
ria destreza, senão que dependem inteiramente da vontade do 
ipremo: Este é o verdadeiro significado de phalarh brahmani san- 
ya. Uma alma dedicada ao serviço do Senhor não deve jamais 
r-se o proprietário pessoal ou o superintendente. O devoto 
licado deve realizar seu trabalho segundo as regras e regulações 
ritas no serviço devocional. Os resultados de suas atividades 
lerão totalmente da vontade suprema do Senhor. 


VERSO 52 


Raads a aR: 
a FRA INRI 


grhesu vartamáno pi 
sa sámrajya-Sriyanvitah 
nasajjatendriyarthesu 
niraham-matir arkavar 


'grhesu—em casa; vartamánah—estando presente; api—embora; 
rei Prthu; samrãjya—todo o império; $rivã-—opulência; anvi- 
estando absorto em; na—jamais; asajjata—sentiu-se atraído; 

rthesu—para o gozo dos sentidos; nih—nem; aham-—eu 
y matih—consideragáo; arka—o sol; vat-—como. 


to TRADUÇÃO 

'Maháãrija Prthu, que era muito opulento devido à prosperidade 

todo o seu império, permanecia em casa como chefe de família. 
jamais sentiu-se inclinado a utilizar suas opulências para O 
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gozo de seus sentidos, ele permanecia desapegado, exatamente 
como o sol, que não é afetado em nenhuma circunstáne 





SIGNIFICADO 

A palavra grhesu é significativa neste verso. Dentre os quatro 
asramas — brahmacarya, grhastha, vânaprastha e sannyãsa — so- 
mente-o grhastha, ou chefe de família, tem permissão de associar-se 
com mulheres; portanto, o grhastha-asrama é uma espécie de 
licença para o gozo dos sentidos dada ao devoto. Prthu Mahãraja 
era especial no sentido de que, embora tivesse licença: para perma- 
necer como chefe-de família e embora possuísse imensas opulências 
em seu reino, náo se ocupava jamais-em gozo dos sentidos. Este era 
um sinal especial que indicava ser ele um devoto puro do Senhor. O 
devoto puro nunca;se sente atraído pelo gozo dos sentidos, logo, é 
liberado, Na-vida material, as pessoas envolvem-se com o gozo dos 
sentidos em busca de sua- própria satisfação, contudo, na vida devo- 
cional ou liberada, o objetivo é satisfazer os sentidos do Senhor. 

Este verso compara Mahãrája Prthu ao sol (arka-vat), Às vezes, 
o sol brilha sobre fezes, urina e tantas outras coisas poluídas, mas, 
por ser todo-poderoso, o sol não é jamais afetado pelas coisas po- 
luídas com as quais se associa. Pelo contrário, o brilho do sol este- 
riliza e purifica locais poluídos e sujos. De forma semelhante, um 
devoto poderá ocupar-se-em muitas atividades materiais, mas, por 
ele não desejar gozo dos sentidos, elas jamais o afetarão. Pelo con- 
trário, ele ajustará todas as atividades materiais ao serviço do 
Senhor. Uma vez que'o devoto puro sabe como utilizar tudo a ser- 
viço do Senhor, as atividades materiais nunca o afetam. Em vez 
disso, através de seus planos transcendentais, ele purifica semelhan- 
tes atividades. Descreve-se isto no. Bhakri-rasâmrta-sindhu. Sarvo- 
pâdhi-vinirmuktam tat-paratvena nirmalam; sua meta é purificar-se 
inteiramente no serviço ao Senhor, sem que as designações mate- 
riais:o afetem, 

VERSO 53 


CARTÃO ARA | 
PERERA MAA 11431 


evam adhyãtma-yogena 
karmãny anusamacaran 
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putrán uipadayam ása 
pañcarcisy átma-sammatán 


evam— assim; adhyâtma-yogena-—pelo processo de bhakti-yoga; 


¡—atividades; anu—sempre; samãcaran-— executando; putrân— 
Os; utpâdayâm àsa— gerados; pañca—cinco; arcisi—com sua 
posa, Arci; dima—próprio; sammatán—de acordo com seu 
jo. 


TRADUÇÃO 
| Estando situado na posição liberada de serviço devocional, Prthu 
hãrãja não somente realizou todas as atividades fruitivas mas 
bém gerou cinco filhos com sua esposa, Arci. De fato, todos os 
filhos foram gerados de acordo com seu próprio desejo. 


í SIGNIFICADO 
Como chefe de família, Prthu Mahārāja teve cinco filhos com sua 


Arci, 'e todos esses filhos foram gerados de acordo com seu 
ssejo. Eles não nasceram por capricho ou por acaso. O processo 
E gerar filhos de acordo com o próprio desejo é praticamente des- 
onhecido na era atual (Kali-yuga). Com relagáo a isto, o segredo 
O sucesso depende de que os pais aceitem os diversos métodos 
urificatórios conhecidos como sarnskãras. O primeiro sariskâra, o 

hādhāna-sarıskāra; ou sarnskâra de fecundação, é compulsó- 
especialmente para as: castas superiores, os brâhmanas e os 
uriyas. Como se afirma no Bhagavad-gitã, a vida sexual que não 


É contrária aos princípios religiosos é o próprio Krsna, e, de acordo 


om os princípios religiosos, quando alguém deseja gerar um filho, 
isa realizar o garbhâdhâna-saraskãra antes de fazer sexo. O 
tado-mental do pai e da mãe antes do ato sexual decerto afetarão 
mentalidade da criança a ser gerada. Uma criança gerada. por 
ixúria talvez não venha-a ser oque os pais desejam. Como afir- 
osSâstras, yathã yonir yathã bijam. Yathã yonih indica a mãe, 
ithã bijam, o pai. Se o estado mental dos pais for preparado antes 
eles praticarem sexo, a criança que gerarem com certeza refletirá 
condição mental. Portanto, as palavras dtma-sammatân dão a 
tender que tanto Prthu Mahárája quanto Arci submeteram-se ao 
o purificatório garbhâdhâna antes de gerar filhos, e, assim, 

im todos os seus filhos de acordo com seus desejos e estado 
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mental puro. Prthu Mahārāja não gerou seus filhos por luxúria, 
tampouco sentiu-se atraído por sua esposa com propósitos de gozo 
dos sentidos. Ele gerou os filhos, como um grhastha, para a admi- 
nistragáo futura de seu governo em todo o mundo. 


VERSO 54 
far au al q TE I 
Aaa ae gd luen 


vijitasvar dhtimrakesarh 
haryaksam dravinarh vrkam 

sarvesãm loka-pãlânârh 
dadháãraikah prthur gunân 


vijitâsvam-— chamado Vijitasva; dhúmrakesam — chamado Dhiim- 
rakesa; harvaksam—chamado Haryaksa; dravinam —chamado Dra- 
vina; vrkam-— chamado Vrka; sarvesâm-—de todos; loka-pãlânâm — 
os líderes governamentais de todos os planetas; dadhãra — aceitou; 
ekah—único; prrhuh—Prthu Maharaja; gunán—todas as quali- 
dades. 


TRADUÇÃO 
Após gerar cinco filhos, chamados Vijitisva, Dhúmrakesa, Harya- 
ksa, Dravina e Vrka, Prthu Maháraja continuou a governar o 
planeta. Ele aceitou todas as qualidades das deidades que governa- 
vam todos os demais planetas. 


SIGNIFICADO 

Cada planeta tem sua deidade predominante. O Bhagavad-gita 
dá-nos a“entender que no Sol há uma deidade predominante cha- 
mada Vivasván. Do mesmo modo, há uma deidade predominante 
da Lua e dos diversos planetas. Na verdade, as deidades predomi- 
nantes de todos os outros planetas descendem das deidades predo- 
minantes do Sol e da Lua. Neste planeta Terra, há duas dinastias de 
ksatriyas, uma descendente da deidade predominante do Sol e 
outra, da deidade predominante da Lua. Estas dinastias são conhe- 
cidas:como Siúrya-varhsa e Candra-varhsa respectivamente. Quando 
a monarquia vigorava neste planeta, o membro principal era um 
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'membros da dinastia Súrya, ou Súrya-varáa, e os reis subordi- 
s pertenciam à Candra-varhsa. Entretanto, Mahãraja Prthu era 
| poderoso que podia manifestar todas as qualidades das dei- 
predominantes em outros planetas. 
ja era moderna, habitantes da Terra têm tentado ir à Lua, mas 
conseguiram encontrar ninguém lá, isto para não falar de 
intrar-se com a deidade predominante da Lua: A literatura vé- 
contudo, informa-nos repetidamente que a Lua está repleta de 
itantes elevadíssimos, enquadrados na categoria de semideuses. 
into, estamos sempre em dúvida sobre que espécie de aventura 
ir Os cientistas modernos deste planeta Terra realizaram. 


VERSO 55 


MARTE: E A SETTE: | 
o E A 


gopithaya jagat-srsteh 
kale sve sve 'cyutármakah 
mano-vãg-vritibhih saumyair 
gunaih samrañijayan prajah 


ithãya-—para a proteção de; jagar-srsteh-—do criador supre- 
kãle-—com o transcorrer do tempo; sve sve—próprio; acyuta- 
h-=sendo consciente de Krgna; manah-—mente; vak —palavras; 
tibhih—por ocupação; saumpyaih-—muito amável; gunaih-—por 
lificação; sarnrafijavan—satisfazendo; prajah—os cidadãos. 
TRADUÇÃO 
Uma vez que Maharaja Prthu era um devoto perfeito da Suprema 
nalidade de Deus, ele queria proteger a criação do Senhor, 
fazendo os vários cidadãos de acordo com seus vários desejos. 
to, Prthu Mahãrãja costumava satisfazê-los, em todos os 
, com suas palavras, mentalidade, obras e amabilidade. 


SIGNIFICADO 
Como será explicado no verso seguinte, Prthu Mahãrãja costu- 
satisfazer a todas as classes de cidadãos com sua capacidade 
iraordinária de entender a mentalidade alheia. Na verdade, seus 
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relacionamentos eram tão perfeitos que cada um dos-cidadáos 
sentia-se: bastante satisfeito e vivia. em completa paz, A palavra 
acyutátmakah é significativa neste verso, pois Mahãrája Prthu 
governava este planeta como representante da- Suprema Personali- 
dade de Deus. Ele sabia que era representante do Senhor e que é 
preciso proteger a criação do Senhor de maneira inteligente. Os 
ateus não podem entender o objetivo que existe por trás da criação. 
Embora este mundo material seja condenado quando comparado ao 
mundo «espiritual, de qualquer modo, há certo objetivo por trás 
dele. Os cientistas e filósofos modernos não podem entender este 
objetivo, tampouco crêem na existência de um criador. Eles procu- 
ram estabelecer tudo mediante sua dita pesquisa científica, mas não 
concentram nada em torno'do criador supremo. O devoto, entre- 
tanto, pode entender o objetivo da criação, ou seja, dar oportuni- 
dades às entidades vivas individuais que desejam assenhorear-se da 
natureza material. Logo, o governante deste planeta deve saber que 
todos os seus habitantes, especialmente os seres humanos, vieram a 
este mundo material em busca de gozo dos sentidos. Deste modo, é 
dever do governante satisfazê-los em seu gozo dos sentidos bem 
como elevá-los à consciência de Krsna para que finalmente possam 
voltar ao lar, voltar ao Supremo: 

Com esta idéia em mente, o rei ou líder governamental deve 
administrar o mundo. Dessa: maneira, todos ficarão satisfeitos. 
Como se pode realizar isto? Existem muitos exemplos como Prthu 
Mahãrája, sendo que a história de sua regência sobre este planeta é 
elaboradamente descrita no Srimad-Bhãgavatam. Mesmo nesta era 
caída; se os dirigentes, governantes e presidentes tirarem proveito 
do exemplo de Prthu Mahãrãja, com certeza haverá um reino de 
paz e prosperidade em todo o mundo. 


VERSO 56 
TAS AO E 
EA Ud E NUS 

rájety adhan namadheya 
soma-rãja ivâparah 


súryavad vistjan grhnan 
pratapams ca bhuvo vasu 


057) O encontro de Prthu Maharája com os Kumáras 233 


já—o rei; iti—assim; adhãt-—adotou; nâmadheyam-—chama- 

soma=rajah—o rei do planeta Lua; iva—como; aparah--por 

o lado; siirya-vat—como o deus do Sol; visrjan—distribuindo; 

an—recolhendo; pratapan—mediante forte. domínio; ca— 
huvah—do mundo; vasu—receita; 


TRADUÇÃO 
hãrãja Prthu tornou-se um rei táo célebre como Soma-rája, o 
da-Lua. Ele também era poderoso e exigente, tal qual o deus do 
; que distribui calor e luz e, ao mesmo tempo, recolhe todas as 
s planetárias. 


N SIGNIFICADO 

Neste verso, Mahãraja'Prthu é comparado aos reis da Lua e do 

ol- O rei da Lua e o rei do Sol servem como exemplos de como o 
r deseja que-o universo seja governado: O Sol distribui calor 


Huz-e, ao mesmo tempo, recolhe água de todos os planetas, A lua é 
ito agradável à noite, tanto que uma pessoa fatigada após um 
detrabalho ao sol pode desfrutar do luar, Assim como o deus 
Sol, Prthu Maharája distribuía seu calor e luz para proteger seu 

, pois, ninguém pode existir sem luz e calor..Do mesmo modo, 
Mahãrája coletava impostos e dava ordens tão enérgicas aos 
os e aos membros do governo que ninguém era capaz de 

bedecer-lhe. Por outro lado, ele satisfazia a todos assim como o 
Tanto 0:Sol quanto à Lua têm influências particulares pelas 

s mantêm a ordem do universo, e os cientistas e filósofos 

os deveriam familiarizar-se com os planos perfeitos do 
hor Supremo para a manutenção universal. 


VERSO 57 


ARA o qm 
Ra nd goma kS 


durdharsas tejasevagnir 
mahendra iva durjayah 
titiksaya dharitriva 
dyaur ivabhista-do nrnám 
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durdharsah—inconquistável; tejasáa—com bravura; ¿va—como; 
agnih—fogo; maha-indrah—o rei do céu; iva-—comparado; dur- 
jayah—insuperável; titiksaya—com- toleráncia; dharitri—a Terra; 
iva—como; dyauh—os planetas celestiais; ¡va—como; abhista-dah— 
satisfazendo desejos; nrnâm-—da sociedade humana. 


TRADUÇÃO 
Maharája Prthu era tão forte e poderoso que ninguém podia 
desobedecer às suas ordens, assim como ninguém tentaria conquistar 
o próprio fogo. Tão forte-era ele que comparavam-no a Indra, o rei 
do céu, cujo poder é insuperável. Por outro lado, Mahárája Prthu 
era tolerante como a Terra, e, quanto à satisfação de vários desejos 
da sociedade humana, ele era como o próprio céu. 


SIGNIFICADO 

É dever do rei proteger os cidadãos e satisfazer-lhes os desejos. 
Ao mesmo tempo, os cidadãos devem obedecer às leis do estado. 
Mahãrãja Prthu mantinha todos os padrões de um bom governo. 
Ele era tão invencível que ninguém podia desobedecer às suas 
ordens, assim como ninguém pode impedir o calor e a luz que ema- 
nam de uma fogueira. Sua força e poder eramtão grandes que 
comparavam-no a Indra, o rei do céu- Nesta era, os cientistas 
modernos têm feito experiências com armas nucleares, 'e, núma era 
anterior, costumavam lançar brahmástras, porém, todas essas 
brahmástras e armas nucleares sáo insignificantes se comparadas 
ao raio do reido céu. Quando Indra dispara um raio, mesmo as 
maiores colinas e montanhas se partem ao meio. Por outro lado, 
Mahārāja Prthu era tão tolerante como a própria Terra, e satisfazia 
todos os desejos de seus cidadãos assim como as torrentes de chuva 
que caem do céu. Sem chuva, não é possível satisfazer os vários 
desejos neste planeta. Como se afirma no Bhagavad-gitã (3.14), par- 
janyád anna-sambhavah: os grãos alimentícios são produzidos 
somente porque as chuvas caem do céu, e, sem grãos, não se pode 
satisfazer ninguém na Terra. Consegiientemente, uma distribuição 
ilimitada de misericórdia é comparada à água que cai das nuvens. 
Mahãraja Prthu distribuía sua misericórdia incessantemente, assim 
como a chuva. Em outras palavras, Mahãraãja Prthu era mais suave 
que uma rosa e mais duro que um raio. Dessa maneira, ele gover- 
nava seu reino. 
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VERSO 58 


Toa qa a a an 
ura aa AR cl 


vargati sma yathã-kâmarm 
parjanya iva tarpayan 

samudra iva durbodhah 
sattvenacala-rad iva 


yarsati—derramando; sma—costumava; yathá-kamam—tanto 
into se possa desejar; parjanyah—água; iva—como, tarpayan— 
idável; samudrah—o mar; iva—comparado; durbodhah—in- 
sível; sattvena—pela posição existencial; acala—as colinas; 
¡como o rei de. 


TRADUÇÃO 


Assim como a chuva satisfaz os desejos de todos, Mahãrãja Prthu 
fazia a todos. Ele era como o mar, cujas profundezas ninguém 
entender, e era como Meru, o rei das colinas, em sua firmeza 


propósito. 
a SIGNIFICADO 
lando Maháraja Prthu distribuía sua misericórdia para a 
nidade sofredora, era algo como a chuva após o calor exces- 
|. O oceano é vasto e profundo, e é muito difícil medir sua lar- 
e comprimento; de modo semelhante, Prthu Mahãrája era tão 
mdo e grave que ninguém podia compreender seus propósitos. 
olina chamada Meru está fixa no universo como um pivô uni- 
il, é ninguém pode movê-la um centímetro de sua posição; do 
jo modo, ninguém jamais podia dissuadir Maharaja Prthu 
ele se determinava a fazer algo. 


VERSO 59 


aa fra aa | 
Aa Aaa gai re TM IIS 


dharma-rad iva Siksayam 
áscarye himaván iva 
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kuvera:iva kosadhyo 
guptartho varuno yathã 


dharma-ráp iva—como o: rei Yamarája (o superintendente da 
morte); siksayam—em educação; a$carye—em opulência; himavân 
iva—como as montanhas dos Himalaias; kuverah—o tesoureiro dos 
planetas celestiais; iva--como; kosa-adhyah—quanto à posse de 
riquezas; gupta-arthah—segredo; varunah—o semideus chamado 
Varuna; yathá—como. 


TRADUÇÃO 
A inteligência e educação de Mahãrája Prthu eram exatamente 
como as de Yamarãja, o superintendente da morte. Sua opulência 
era comparável às montanhas dos Himalaias, onde todas as jóias e 
metais preciosos são abundantes. Ele possuía grandes riquezas 
como Kuvera, o tesoureiro dos planetas celestiais, e ninguém podia 
revelar seus segredos, pois eles eram como os do semideus Varuna. 


SIGNIFICADO 

Yamarája, ou Dharmarája, sendo o superintendente da morte, 
tem que julgar as entidades vivas criminosas que cometeram ativi- 
dades pecaminosas no transcurso de suas vidas. Consequentemente, 
Yamarája é tido como.o maior perito em assuntos judiciais. Prthu 
Maharája também era altamente erudito e excessivamente exato em 
proferir seu julgamento aos cidadãos, Ninguém podia excedê-lo em 
opulência, assim como não .se pode avaliar a abundância de mine- 
rais e jóias nas montanhas dos Himalaias; portanto, ele é compa- 
rado a Kuvera, o tesoureiro dos planetas celestiais. Tampouco 
podia alguém descobrir os segredos de sua vida, assim como não se 
consegue;conhecer os segredos de Varuna, o semideus que preside à 
água, à noite e ao céu ocidental. Varupa é onisciente, e, uma vez 
que castiga pelos pecados cometidos, recebe orações de pessoas que 
buscam perdão. Ele também é aquele que envia doenças e muitas 
vezes é encontrado na companhia de Mitra e Indra. 


VERSO 60 


aña aa aa medem | 
AGA. ZA AAA MT Moll 
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mátarisveva sarvatmá 
balena mahasaujasã 

avisahyatayã devo 
bhagaván bhúta-rad iva 


jâtarisvã-—o ar; iva—como; sarva-ãtmã-—onipenetrante; bale- 

pela força corpórea; mahasa ojasa—por coragem e poder; 
por intolerância; devah-o semideus; bhagavân—o 

lerosíssimo; bhiita-rãt iva--como Rudra ou Sadásiva. 


TRADUÇÃO 
Em sua força corpórea e na força sensorial, Mahárája Prthu era 
como o vento, que pode ir a toda e qualquer parte. Quanto à 
intolerância, ele era como a toda-poderosa expansão Rudra do 
Siva, ou Sadasiva. 


VERSO 61 


Fa a dal que aaa | 
aaa ara a AAT: NERI 


kandarpa iva saundarye 
manasvi mrga-rád iva 

vatsalye manuvan nrnãrm 
prabhutve bhagaván ajah 


andarpah-=Cupido; iva—como; saundarye—em beleza; ma- 
vi em reflexão; mrga-rãy iva--como o rei dos animais, o 
; vatsalye—em afeição; manu-var—como Svayambhuva Manu; 
im=-da sociedade humana; 'prabhutve—quanto ao “controle; 
ravân—o senhor; ajah— Brahmã. 


TRADUÇÃO 
sua beleza corpórea, ele era como Cupido, e, em sua reflexão, 
como um leão. Em sua afeição, era como Svayambhuva Manu, 
na capacidade de controlar, era como o Senhor Brahmã. 
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VERSO 62 


E o ri afè: 
a as RR | 
fem maniam: EA NER 


brhaspatir brahma-vāde 
ātmavattve svayarı harih 

bhakiyã go-guru-vipresu 
visvaksenânuvartigu 

hriya prasraya-Silabhyám 
dtma-tulyah parodyame 


brhaspatih—o sacerdote dos planetas celestiais; brahma-vade-— 
quanto à compreensão espiritual; dtma-vartve— quanto ao auto- 
controle, svayam— pessoalmente; harih-—a Suprema. Personalidade 
de Deus; bhakiyã--em devoção; go— vaca; guru-—mestre espiritual; 
vipresu—aos brâhmanas; visvaksena—a Personalidade de Deus; 
anuvartisu—seguidores; hriyã-=por “recato; prasraya-silabhyâm— 
por comportamento muito amável; ãtma-tulyah-— exatamente como 
seu interesse pessoal; para-udyame-— quanto a obras filantrópicas. 


TRADUÇÃO 

Em seu comportamento pessoal, Prthu Mahãrãja manifestava 
todas as boas qualidades, e, em conhecimento espiritual, ele era 
exatamente como Brhaspati. Em auto-controle, ele era como a 
própria Suprema Personalidade de Deus. Quanto a seu serviço 
devocional, ele erg um grande seguidor dos devotos apegados à pro- 
teção às vacas e à prestação de toda a classe de serviços ao mestre 
espiritual e aos brâhmanas. Ele era perfeito em seu recato e em sua 
amabilidade, e, quando se dedicava a alguma atividade filantrópica, 
agia como se estivesse trabalhando para seu próprio interesse. 


SIGNIFICADO 
Ao conversar com Sárvabhauma Bhatfácárya, o Senhor Caitanya 
honrou-o como a encarnagáo de Brhaspati. Brhaspati é o principal 
sacerdote do reino celestial, sendo seguidor da filosofia conhecida 
como. brahma-vada, ou. Máyáváda, Brhaspati é, também, um 
grande lógico. Esta afirmação dá a entender que Mahãrãja Prthu, 
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sar de ser um grande devoto constantemente ocupado no serviço 
roso ao Senhor. podia derrotar todas as classes de impersona- 
tas e Mayãvadis com seu profundo conhecimento das escrituras 
licas. Devemos aprender com o:exemplo de Mahárája Prthu que 
Vaisnava, ou devoto, deve não apenas ser fixo no serviço ao 
hor. como também. se necessário. deve estar preparado para 
umentar com os impersonalistas Mayávâdis. com toda a lógica e 
losofia, e derrotar a alegação deles de que a Verdade Absoluta é 
pessoal. 
A Suprema Personalidade de Deus é o auto-controlador ou o 
hmacāri ideal: Ao elegerem Krsna- para ser presidente do vajña 
jasūya realizado por Mahārāja Yudhişțhira, o avô:Bhişmadeva 
'0uo Senhor Krsna como o maior dos :brahmacãris::Como -0 
¡Bhismadeva era brahmacaári, ele era bastante competente para 
guir um brahmacãri de um vxabhicâri: Embora Prthu Maha- 
ja fosse chefe de família e pai de cinco filhos. de qualquer modo. 
considerado o mais auto-contiolado. Aquele que gera filhos 
inscientes de Krsna para'o benefício da humanidade é um brah- 
Iri de verdade. Quem 'gerafilhos:como cães e gatos não é um 
digno: A palavra brahmacãri também: refere-se àquele que age 
:plataforma de Brahman, ou seja em serviço devocional. Na con» 
o do'Brahmanimpessoal.:náo existe atividade, todayia,- quem 
liza atividades em relação com a Suprema Personalidade de 
us deve ser considerado um brahmacãri. Assim, Prthu Mahãrája 
um brahmacári ideal e grhastha simultaneamente. Vigvaksena- 
vartisu refere-se aos devotos que vivem ocupados a serviço do 
nhor: Outros devotos devem seguir seus passos. Srila Narottama 
sa Thákura dizia que ei chaya gosáñi yáñra, muñitánra dása. Ele 
preparado para tornar-se discípulo de qualquer pessoa que siga 
¡passos dos seis Gosyámis. 
'Além-disso, como todos os Vaisnavas, Maháráaja Prthu era devo- 
lo protetor. das vacas; dos mestres espirituais e. dos bráhmanas 
ificados. Prthu Mahãraja era, também, muito humilde; manso e 
vel, e, sempre.que realizava qualquer obra filantrópica ou ativi- 
beneficente para o público em geral, agia exatamente como se 
ivesse atendendo a-suas próprias necessidades pessoais. Em outras 
ivras, ele:não realizava atividades; filantrópicas para; se exibir, 
5 sim por uma questão-de sentimento e compromisso; Todas as 
ividades filantrópicas devem ser realizadas dessa maneira. 
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VERSO 63 


aa ada a e! 
Ne pied nt a: aafia IERI 


kirtyordhva-gitayā pumbhis 
trailokye tatra tatra ha 

pravistah karna-randhresu 
strinárh rámah satám iva 


kirtyá—por- reputagáo; Grdhva-gitaya=por declaração em voz 
alta; pumbhik—pelo público em geral; trai-lokye—em: todo o:uni- 
verso; fatra tatra--aqui 'e ‘ali; ha—decerto; pravistah—entrando; 
karna-randhresu—nas cavidades auriculares; strinâm-—das mulhe- 
res; râmah-—Senhor Râmacandra; satâm—dos devotos; iva--como. 


TRADUÇÃO 
Em todo o universo — nos sistemas planetários superior, inferior 
e intermediário — a reputação de Prthu Mahãrãja era proclamada 
em voz alta, e todas as senhoras e pessoas santas ouviam suas gló- 
rias, as quais eram tão doces como as glórias do Senhor Râma- 
candra. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, as palavras strinâm e râmah são significativas. É 
costume entre as senhoras ouvir e desfrutar das glorificações de 
certos heróis. Este verso dá a entender que a reputação de Prthu 
Maharaja era tão grande que senhoras de todo o universo costuma- 
vam ouvir falarem dela com muito prazer: Ao mesmo tempo, suas 
glórias eram ouvidas em todo o universo pelos devotos, e eram tão 
agradáveis como as glórias do Senhor Rámacandra: O reino do 
Senhor Râmacandra' ainda existe, e recentemente criou-se um par- 
tido político na Índia chamado Ramarájya, cuja meta era estabe- 
lecer um reino semelhante ao reino de Ráma. Infelizmente, os 
políticos modernos querem o reino de Ráma sem o próprio Ráma. 
Apesar de terem banido a idéia da consciéncia de Deus; mesmo 
assim, esperam estabelecer o reino de Ráma. Os devotos rejeitam 
semelhante proposta. As pessoas santas ouviam acerca da repu- 
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lo de Prthu Mahãrãja porque ele representava exatamente o 
hor Rámacandra, o rei ideal. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Quarto 
to, Vigésimo-segundo Capitulo, do Srimad-Bhágavatam, intitu- 
“O encontro de Prthu Mahãrãja com os quatro Kumáãras.” 





CAPÍTULO VINTE-E-TRÊS 
Maharaja Prthu volta ao lar 


VERSOS 1—3 


Aa am 
ERRA IREA A AAA | 
ara aaa: mf: 11? 1 
IAEA IA AAA | 
Fara af A i 
arar ara franz | 
A AARRE: ESTATAL 


maitre va uvãca 
drsivátmánam pravayasam 
ekadá vainva drmaván 
dimaná vardhiuásega- 
svánusargah prajapatih 


jagatas tasthusas capi 
vritido dharma-bhrt satâm 

nispâditesvarâdeso 
vad-artham iha jajnivân 


âtmajesy amajam nvasva 
virahad rudatimava 

prajásu vimanahsw ekah 
sa-dãro-gãt tapo-vanam 


maitrevah uvâca-—o sábio Maitreva continuou a falar: drsiva 
após: ver;- dimánam—do corpo; pravavasam-- velhice; ekada 
perta vez; vainvah-—rei Prthu; arma-vân - plenamente versado em 

lucacáo espiritual; âtmanã-—pelo próprio: verdhira aumentada; 

lesa—ilimitadamente; sva-anusargah criação de opulèncias: ma- 
eriais: prajâ-patih-- protetor dos cidadãos: jagaral; móveis: tay 
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thusah—imóveis; ca—também:; api—decerto; vriti-dah—aquele que 
dá pensóes; dharma-bhri—aquele que observa os princípios reli- 
giosos; satâm —-dos devotos; nispadira—plenaménte executada: 
isvara—da Suprema Personalidade de Deus: âdesah-—ordem; vat- 
artham—em coordenação com Ele; iha—neste mundo; jajhiv: 
realizou; dima-jesu—a seus filhos; âima-jâm—a Terra; nvasva- 
indicando; virahãt-—por separação; rudatim iva—como que se 
lamentando: prajâsu—aos cidadãos; vimanahsu—aos pesarosos. 
ekah—sozinho; sa-dãrah-scom suaresposa:;-agãt—foi: tapah- 
vanam —na floresta, onde se pode praticar austeridades. 











TRADUÇÃO 

Na última fase de sua vida, quando Mahãraja Prthu viu-se 
envelhecendo, aquela grande alma, que era o rei do mundo, dividiu 
toda a opulência que acumulara entre toda a espécie de entidades 
vivas, móveis é imóv Providenciou pensões para todos de 
acordo com os princípios religiosos, e, após executar as ordens da 
Suprema Personalidade de Deus, em completa coordenação com 
, dedicou seus filhos à Terra, que era considerada sua filha. 
Então, Mahãrãja Prthu deixou a companhia de seus cidadãos, que 
ficaram quase lamentando-se e chorando de saudades do rei, e foi 
para a floresta, na companhia somente de sua esposa, a fim de 
praticar austeridades. 








SIGNIFICADO 

Mahãrãja Prthu era uma das encarnações sakr vavesa da Supre- 
ma Personalidade de Deus, demodo que apareceu na face da Terra 
para executar as ordens do Supremo. Como se afirma no Bhagavad 
gitã, o Senhor Supremo é o proprietário de todos os planetas, e Ele 
stá sempre ansioso por ver que. em cada planeta, as entidades 
vivas vivam felizes e cumpram seus deveres, Sempre que há alguma 
discrepância no cumprimento dos deveres. o Senhor aparece sobre 
a Terra, como se confirma no Bhagavad-gitã (4.7): vada vada hi 
dharmasva glânir bhavati bhãrara. 

Uma vez que havia-muitas discrepâncias durante'o reino do rei 
Vena, o Senhor enviou Seu devoto mais intimo: Maharaja Prthu 
para pôr as coisas em ordem. Portanto. após executar as ordens da 
Suprema Personalidade de Deus e pôr o mundo em ordem, Maha- 
rája Prthu estava pronto para retirar-se: Ele fora exemplar em sua 
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inistração governamental, e agora se tornaria exemplar ao 
rar-se. Dividiu toda a sua propriedade entre seus filhos, 
ntando-os para governar o mundo, e foi então para a floresta 
sua esposa. É significativo a este respeito ter-se dito que Mahã- 
Prthu retirou-se sozinho, mas, ao mesmo tempo, levou sua 
consigo. Segundo os princípios védicos, quem se retira da 
familiar pode levar a esposa consigo, pois, esposo e esposa são 
iderados uma:só unidade. Assim, ambos podem, de comum 
gordo, praticar austeridades visando à liberação. Este foi o cami- 
jo trilhado por Mahaãraja Prthu, cujo caráter era exemplar, e este 
também, o processo da civilização védica. Ninguém deve sim- 
imente permanecer em casa até o momento da morte, mas deve, 
sim, separar-se da vida familiar num momento oportuno e 
r-se para voltar ao Supremo. Sendo uma encarnação saktyã- 
de Deus realmente proveniente de Vaikuntha na qualidade de 
presentante de Krsna, Mahãrâja Prthu tinha garantida a sua 
ta ao Supremo. Todavia, a fim de estabelecer o exemplo em 
los os sentidos, ele também submeteu-se a rigorosas austeridades 
tapo-vana. Parece que naqueles dias havia muitas tapo-vanas, 
florestas especialmente destinadas ao retiro e à prática de auste- 
ridades. Na verdade, era compulsório para todos ir à tapo-vana e 
buscar pleno refúgio na Suprema Personalidade de Deus, pois, é 
muito difícil retirar-se da vida familiar e, ao mesmo tempo, perma- 
necer em casa. 


VERSO 4 


AAA dota | 
ame Sua ar ais guie 


tatrapy adabhya-niyamo 
vaikhánasa-susammate 

ãrabdha ugra-tapasi 
yatha sva-vijaye purá 


tatra—lá; api—também; adabhya—rigorosas; niyamah—auste- 
ridades: vaikhánasa—regras e regulagóes da vida retirada; su- 
sammate— perfeitamente reconhecido; arabdhah—comegando; 
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ugra—rigorosa; tapasi—austeridade; yarha—tanto quanto; sva- 
vijaye—em conquistar o mundo; purá—antes. 


TRADUCAO 
Após retirar-se da vida familiar, Mahãrãja Prthu seguiu estrita- 
mente os regulamentos da vida retirada e submeteu-se a rigorosas 
austeridades na floresta. Ocupou-se nessas atividades tão seria- 


mente como, antes, se ocupara em dirigir o governo e conquistar a 
todos. 





SIGNIFICADO 

Assim:como é necessário tornar-se muito ativo na vida familiar, 
do mesmo modo, após retirar-se da vida familiar, é necessário con- 
trolar a mente e os sentidos. Isto é possível quando alguém se 
ocupa plenamente em serviço devocional ao Senhor. Na verdade, 
todo-o: propósito do sistema védico, da ordem social védica, é 
capacitar-nos a, finalmente, voltar ao lar, voltar ao Supremo. O 
grhastha-asrama é uma espécie de concessão que combina o gozo 
dos sentidos com uma: vida regulada. Serve para capacitar-nos a 
retirar=nos facilmente do ámbito familiar no meio da vida e 
ocupar-nos plenamente em austeridades a fim de transcender o 
gozo material dos sentidos de uma vez por todas. Portanto, na fase 
vánaprastha de vida, tapasya, ou austeridade, é fortemente recomen- 
dada. Mahãraja Prthu observou exatamente todas as regras da vida 
vânaprastha, tecnicamente conhecida como vaikhânasa-asrama. A 
palavra vaikhânasa-susammate € significativa porque na vida vána- 
prastha os princípios regulativos também devem ser seguidos estri- 
tamente. Em outras palavras, Mahãrãja Prthu manifestou caráter 
ideal em todas as esferas da vida. Mahajano yena gatah sa panthãh. 
deve-se seguir os passos dë grandes personalidades; Assim, seguin- 
do o caráter exemplar de Mahārāja Prthu, é possível tornar-se per- 
feito sob todos os aspectos durante esta vida ou após retirar-se da 
vida ativa. Assim, após abandonar o corpo, é possível libertar-se e 
voltar ao Supremo. 


VERSO 5 


ARS qa sf | 
AE AAA A 


Maharaja Pythu volta ao lar 


kanda-múla-phalaharah 
suska-parnásanah kvacit 

ab-bhaksah katicit paksán 
vãvu-bhaksas tatah param 


mda—talo; múla—raizes; phala—Árutos; ahârah comendo: 
secas; parna-—folhas; asanah-— comendo; kvacil--às vezes; 

aksah-—água potável: katicit—por várias; paksan-—quinzenas; 
o ar; bhaksah-—respirando: sarah param — depois disso. 


TRADUÇÃO 
tapo-vana, Mahárája Prthu ora comia talos e raízes de 
lores; ora comia frutos e folhas secas, e, por algumas semanas, 
só água. Finalmente, vivia apenas respirando. 


SIGNIFICADO 

Bhagavad-gitã aconselha os vogis a retirar-se a um lugar isola- 
floresta e viverem ali sozinhos, num lugar santificado. O com- 
mento de Prthu Maharãja dá-nos a entender que, quando. ele 
para a floresta, não comia nenhum alimento cozido, enviado da: 
le por algum devoto ou discípulo. Tão logo alguém se submeta 
voto de viver na floresta, deve comer apenas. raizes, talos de 
lores, frutas, folhas secas ou qualquer coisa que a natureza for- 
dessa maneira. Prthu Mahárája adotou estritamente estes 
cipios de vida na floresta, e, ás: vezes, comia apenas folhas secas 
bebia um pouco dágua. Às vezes, ele vivia somente de ar, e. ás 
S, comia algum fruto das árvores. Dessa maneira, ele viveu na 
sta e submeteu-se-a rigorosas austeridades, especialmente no 
diz respeito à alimentação. Em outras palavras, comer em €x- 
o não é absolutamente recomendado para quem quer avançar 
vida espiritual. Sri Rúpa Gosvámi também adverte que comer 
demasia e esforçar-se em demasia (atyahârah pravãsas ca) são 
Ividades contrárias aos princípios, pelos quais alguém pode avan- 

na vida espiritual. 
lote-se também que, segundo o preceito védico, viver na floresta 
iver no modo de bondade plena, ao passo que viver na cidade é 
r no modo da-paixão, e viver num bordel ou numa casa de 
i é-viver no modo da ignorância. Entretanto, viver num 
plo é viver em Vaikuntha, que é transcendental a todos, os 
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modos da natureza material. Este movimento para a consciéncia de 
Krsna dá a todos a oportunidade de viver no templo do Senhor, o 
qual é tão bom como Vaikuntha. Conseqiientemente, uma pessoa 
consciente de Krsna náo precisa ir para a floresta e tentar artificial- 
mente imitar Mahárája Prthu ou os grandes sábios e munis que 
costumavam viver na floresta. 

Após retirar-se de seu cargo de ministro do governo, Srila Rúpa 
Gosvâmi foi a: Vrndávana, onde viveu debaixo de uma árvore, 
assim como Mahãrãja'Prthu: Desde então, muitas pessoas têm ido 
a Vrndâvana para imitar o comportamento de Rúpa Gosvámi. Ao 
invés de avançarem na vida'espiritual, muitas delas caem em hábi- 
tos materiais e mesmo em' Vrndâvana tornam-se vítimas de sexo 
ilícito, jogos e intoxicação: O movimento para a' consciência de 
Krsna foi introduzido nos países ocidentais, mas não é possível que 
os ocidentais vão à floresta e pratiquem as rigorosas austeridades 
que foram praticadas idealmente por Prthu Mahãraja ou Rúpa Go- 
svâmi. Contudo, os ocidentais ou qualquer outra pessoa podem 
seguir os passos de Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, vi- 
vendo num templo, que é transcendental à vida na floresta, e fazer 
voto de aceitar krsna-prasâda e nada mais, de seguir os princípios 
regulativos e de cantar dezesseis voltas diariamente do mantra Hare 
Krsna. Dessa maneira, sua vida espiritual nunca será perturbada. 


VERSO 6 


A qa ri E: 
ama RR sak afes | 1 


grisme pafica-tapã viro 
varsásv asárasán munih 

akantha-magnah Sisire 
udake sthandile-Sayah 





Erigme—no verão; pafica-tapah—cinco classes de aquecimento; 
virah-—o herói; varsãsu-—na estação das chuvas, asarasãr —expondo- 
sé a torrentes de chuva; munih-—como os grandes sábios; dkantha— 
até o pescoco; magnah—mergulhado; Sisire—no inverno; udake— 
dentro dágua; sthandile-$ayah—deitando-se no cháo. 





Maharaja Prthu volta ao lar 


TRADUÇÃO 
guindo os princípios da vida na floresta e os passos dos 
les sábios e munis, Prthu Mahãrãja aceitou cinco classes de 
de aquecimento durante o verão, expôs-se a torrentes de 
durante a estação das chuvas e, no inverno, permaneceu com 
até o pescoço. Além disso, costumava simplesmente deitar-se 
para dormir. 


SIGNIFICADO 
Estas são algumas das austeridades praticadas pelos jfiânis e 
is, que não podem aceitar o processo de bhakti-voga. Eles preci- 
submeter-se a essas rigorosas espécies de austeridade para 
ificarem-se da contaminação material. Pafica-tapãh refere-se a 
o classes de processos de aquecimento- Segundo a prescrição, 
sentar-se dentro de um círculo de fogo, com chamas 
lendo nas quatro direções e o sol queimando diretamente sobre a 
- Esta é uma espécie de pafica-tapãh recomendada para aus- 
idade. De forma semelhante, na estação das chuvas, a prescrição 
ixpor-se a torrentes de chuva e, no inverno, sentar-se com água 
até o pescoço. Quanto a como: deitar-se, o asceta deve 
entar-se simplesmente de'deitar-sé no chão: “O objetivo de 
ter-se a tão rigorosas austeridades é tornar-se devoto da 
Fema Personalidade de Deus, Krsna, como explica o: verso 
inte. 


VERSO 7 


Rigarma sta fas: 
MTI: gemas ITA lv! 


tirikgur vata-vãg dânta 
úrdhva-retã jitânilah 

ãriradhavisuh krsnam 
acarat tapa uttamam 


riksuh—tolerando; yata—controlando; vak-—palavras; dántah—= 
rolando os sentidos; ¡irdhva-rerah—sem ejacular sêmen; jita- 
h==controlando o ar vital; áriradhayisuh—simplesmente dese- 
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jando; krsnam—Senhor Krsna; acarat—prática; tapah—austerida- 
des; urtamam—o melhor. 


TRADUÇÃO 
Mahãrãja Prthu submeteu-se a todas essas rigorosas austeridades 
para controlar suas palavras e seus sentidos, para abster-se de ejacu- 
lar seu sêmen e para controlar o ar vital dentro do corpo. Tudo isto 
ele fez para a satisfação de Krsna. Ele não tinha outro propósito. 


SIGNIFICADO 
Em Kali-yuga recomenda-se o seguinte: 


harer náma harer náma 
harer nâmaiva kevalam 
kalau násty eva násty eva 
násty eva gatir anyathá 
(Brhan-nãradiya Purâna) 


A fim de ser reconhecidos por Krsna, a Suprema Personalidade de 
Deus, todos devem cantar o santo nome do Senhor continuamente, 
vinte-e-quatro horas por dia. Os desafortunados que não podem 
aceitar esta fórmula preferem praticar alguma classe de pseudo- 
meditação, sem aceitar os outros processos de austeridade. O fato é, 
contudo, que é preciso, ou aceitar o rigoroso método de austeri- 
dade descrito acima para purificar-se, ou adotar o processo de ser- 
viço devocional recomendado para satisfazer o Senhor Supremo, 
Krsna. A pessoa que é consciente de Krsna é muito inteligente 
porque em Kali-yuga não é absolutamente possível submeter-se a 
estas rigorosas austeridades. Precisamos apenas seguir grandes 
personalidades como o Senhor Caitanya Mahãprabhu. Em Seu 
Siksástaka, o Senhor Caitanya Mahãprabhu escreveu que pararh 
vijayate sri-krsna-sankirtanam: todas as glórias aos santos nomes 
do Senhor Krsna, que desde-o início purificam nosso coração e nos 
libertam de imediato. Bhava-mahádavagni-nirvipanam. Se © ver- 
dadeiro propósito de toda a yoga é satisfazer o Senhor Krsna, 
então, este simples sistema de bhakti-yoga recomendado para esta 
era é suficiente. É necessário, entretanto, ocupar-se constantemente 
a serviço do Senhor. Apesar de Prthu Mahārāja ter praticado suas 
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ridades' muito antes do aparecimento do Senhor Krsna neste 
mesmo assim, seu propósito era satisfazer a Krsna. 
uitos tolos afirmam que começou-se a adorar Krgna apenas há 
co mil anos, após o aparecimento do Senhor Krsna na Índia, 
isto não é verdade. Prthu Maharaja adorava Krsna milhóes de 
atrás, pois acontece que Prthu é um descendente da família de 
raja Dhruva, que reinou por trinta-e-seis mil anos durantea 
de Satya-yuga. A menos que o seu período total de vida fosse 
¡cem mil anos, como poderia Dhruva Mahárája reinar no mundo 
trinta-e-seis mil anos? A idéia é que a adoragáo a Krsna existia 
início da criação e continuou a existir através de Satya-yuga, 
retá-yuga e Dvápara-yuga, e agora continua em Kali-yuga. Como 
afirma no Bhagavad-gitã, Krsna aparece, não apenas neste milê- 
da vida de Brahmã, mas em todo o milênio. Portanto, pratica- 
a adoração a Krsna em todos os milênios. Não é verdade que a 
oração a Krsna só começou quando Krsna apareceu neste plane- 
“há cinco mil anos. Esta é uma conclusão tola que não se apoia 





los textos védicos. 


também de importância neste verso são as palavras áriradha- 
krsnam acarat tapa uttamam. Mahãrãja Prthu submeteu-se a 

s espécies de austeridade com o propósito expresso de 

a Krsna. Krsna é tão bondoso, especialmente nesta era, que 

na vibração transcendental de Seu santo nome. Como se 

no Nãrada-paficarâtra, ârâdhito yadi haris tapasã tatah kim, Se 


Iguém adora Krsna e faz dEle a meta de seu avanço, não precisa 


ticar rigorosas espécies de tapasya, porque é alguém que já 
cançou seu destino. Se, após praticar toda a classe de tapasya, 
não alcançar Krgna, toda a sua tapasya não terá valor, 
sem Krsna, qualquer austeridade não passa de mero esforço 
diçado. Srama eva hi kevalam (Bhãg. 1.2.8). Não devemos, 
nto, ficar desanimados só porque não podemos ir à floresta e 

r rigorosas austeridades, Nossa vida é tão curta que devemos 
ar-nos estritamente aos princípios estabelecidos pelos dcâryas 
navas e executar pacificamente a consciência de Krsna. Não há 
idade de cairmos em: desánimo. Narottama dása Thákura 
menda; ánande bala hari, bhaja vrndávana, $ri-guru-vaisnava- 
majãiyã mana. Para uma vida bem-aventurada e transcenden- 
ante o mantra Hare Krsna, venha adorar a terra santa de Vmdā- 
e sempre dedique-se a servir o Senhor, o mestre espiritual 
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eos Vaisnavas. Este movimento para a consciência de Krsna é, por- 
tanto, muito seguro e fácil. Basta executarmos a ordem do Senhor e 
nos rendermos plenamente a Ele. Tudo o que precisamos fazer é 
executar a ordem do mestre espiritual, pregar a consciência de Krsna 
e trilhar o caminho dos Vaisnavas. O mestre espiritual representa 
tanto o Senhor Krgna quanto os Vaisnavas; portanto, seguindo as 
instruções do mestre espiritual e cantando Hare Krsna, tudo correrá 
bem. 
VERSO 8 


da mafia ETA: À 
o O A] 


tena kramânusiddhena 
dhvasta-karma-malasayah 

prânãyâmaih sanniruddha- 
sad-vargas chinna-bandhanah 


tena-=praticando assim essas austeridades; krama--aos poucos; 
anu—constantemente; siddhena—com perfeigáo; dhvasta—esma- 
gou; karma—atividades fruitivas; mala—sujeiras; asayah-—desejo; 
prána=ayámaih-=mediante a prática de pranayáma-yoga, exercicios 
respiratórios; san-=sendo; niruddha—impedidos; sa¡-vargah—a 
mente e os sentidos; chinna-bandhanah—isolado por completo de 
todo o cativeiro. 


TRADUÇÃO 
Praticando assim rigorosas austeridades, aos poucos Maharája 
Prthu tornou-se inabalável na vida espiritual e inteiramente livre de 
todos os desejos de atividades fruitivas. Praticou, também, exerci- 
cios respiratórios para controlar a mente e os sentidos, e, através 
desse controle, libertou-se por completo de todos os desejos de ativi- 
dades fruitivas. 


SIGNIFICADO 
A palavra prânayâmaih é muito importante neste verso porque 
os harha-pogis e os astanga-vogis praticam prânayâma, mas, de um 
modo geral, não lhe conhecem o propósito. O propósito de prân- 
áyáma, ou yoga mística, é impedir a mente e os sentidos de 
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rem-se em atividades fruitivas. Os ditos pogis praticantes nos 
ocidentais não fazem idéia disso. O objetivo de prânãyâma é 
rara Krsna, e náo fortalecer o corpo e prepará-lo parao tra- 
árduo. No verso anterior, mencionou-se especificamente que 
as práticas de austeridade, pránayama e yoga mística realiza- 
por Prthu Maharaja' tinham como objetivo a adoração a 
na. Assim, Prthu Mahãrãja serve como perfeito exemplo 
bém para os yogis. Tudo o que ele fez, fê-lo para satisfazer a 
Personalidade de Deus, Krsna. 
mentes dos viciados em atividades fruitivas vivem cheias de 
jos: impuros. Atividades fruitivas são sintomáticas de: nosso 
jo» poluído: de dominar a natureza material. Enquanto conti- 
jos' sujeitos a desejos poluídos, somos “obrigados a “aceitar 
s materiais, um após o outro. Sem ter noção do verdadeiro 
ivo da yoga, os ditos yogis praticam-na para manter a forma 
. Assim, eles se ocupam em atividades fruitivas, o que os leva 
lesejar aceitar outro corpo. Eles não têm noção de que a meta 
ima da vida é aproximar-se de Krsna. A fim de poupar seme- 
ntes yogis de divagarem pelas diferentes espécies de vida, os 
tras advertem que nesta era esta prática de yoga não passa de 
perda de tempo. O único meio de elevação é o cantar do 
-mantra Hare Krsna. 
s atividades do rei Prthu ocorreram em Satya-yuga, mas, nesta 
era, esta prática de yoga é mal interpretada por almas caídas 
capacidade de praticar nada. Consegientemente, os Sástras 
revem: kalau nãstyeva nãsty eva nãsty eva gatir anyathã. A 
lusão é que, se os karmis, os jfiânis e os yogis não atingirem a 
forma do serviço devocional ao Senhor Krsna, suas ditas aus- 
les e yoga não terão valor. Nãrâdhitah: se Hari, a Suprema 
nalidade de Deus, não é adorado, não há por que praticar 
meditativa, executar karma-yoga ou cultivar conhecimento 
pírico. Quanto a prânâyâma, o cantar do santo nome do Senhor 
«dançar em êxtase também são considerados prânãyâma.: No 
anterior, Sanat-kumãra exortou Mahãrãja Prthu a ocupar-se 
temente a serviço do Senhor Supremo, Vásudeva: 


yat pada-pañkaja-palasa-vilasa-bhaktyá 
karmãsayar grathitam udgrathavanti santah 
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Só quem adora Vâsudeva pode libertar-se dos desejos de atividades 
fruitivas. Se não adorarem Vãsudeva, os vogis e os jfiânis não pode- 
rão libertar-se de tais desejos. 


tadvan na rikta-matayo yatayo pi ruddha- 
sroto-ganás tam aranam bhaja vásudevam 
(Bhag: 4.22.39) 


Nesta passagem, a palavra pránayáma não se refere a nenhum 
motivo secreto: A verdadeira meta é fortalecer a mente:e-os sen- 
tidos: para ocupá-los em serviço devocional. Na era atual, é muito 
fácil adquirir esta determinação: basta cantar os santos nomes — 
Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krgna, Hare Hare / Hare Râma, 
Hare Ráma, Ráma Ráma, Hare Hare. 


VERSO 9 


AABT AAA EA | 
A AT GORRA NS 


sanat-kumáro bhagaván 
yad ahadhyâtmikarm param 
yogarh tenaiva purusam 
abhajat purusarsabhah 


sanat-kumarah—Sanat-kumára; bhagaván—poderosíssimo; yat— 
aquele que; 4ha—disse; ádhyatmikam—avango espiritual na vida; 
param—último; yogam—misticismo; tena—com este; eva—decer- 
to; purusam—a Pessoa Suprema; abhajat—adorou; purusa-rsa- 
bhah-—o melhor dos seres humanos. 


TRADUÇÃO 

Assim, Mahárája Prthu, o melhor entre os seres humanos, 
trilhou aquele caminho de avango espiritual, conforme conselho de 
Sanat-kumãra. Ou seja, ele adorou a Suprema Personalidade de 
Deus, Krsna. 

SIGNIFICADO 

Este verso diz claramente que Maháraja Prthu, praticando o sis- 

tema de prânãyâma-yoga, ocupou-se a serviço da Suprema Perso- 
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lade de Deus, conforme conselho do santo Sanat-kumara. 
le verso, as palavras purusam abhajat purusarsabhah sáo signi- 
tivas: purusarsabha refere-so a Maharaja Prthu, o melhor entre 
'seres humanos, e purusam refere=se à Suprema Pêrsonalidade de 
i$: A conclusão é que o melhor entre todos os homens ocupa-se 
rviço da Pessoa Suprema. Um é o puruga adorável, e o outro é 
rusa adorador. Quando o puruga adorador, a entidade viva, 
em tornar-se uno com a Pessoa Suprema, só faz confundir-se 
i na escuridão da ignorância. Como afirma o Senhor Krsna no 
ravad-gitã (2.12), todas as entidades vivas reunidas no campo 
“batalha, bem como o próprio Krsna, também estiveram pre- 
no passado como indivíduos e continuariam a estar presentes 
futuro como indivíduos. Logo, os dois purugas, a entidade viva 
Suprema Personalidade de Deus, não podem jamais perder suas 
tivas identidades. 
| Na verdade, quem é auto-realizado ocupa-se a serviço do Senhor 
tuamente, tanto nesta vida quanto na próxima. De fato, para 
“devotos, não há diferença entre esta vida e a seguinte. Nesta 
0 devoto neófito é treinado a servir à Suprema Personalidade 
Deus, e, na vida seguinte, ele se aproxima desta Pessoa Suprema 
Vaikuntha e presta-Lhe o mesmo serviço devocional. Mesmo 
ra o devoto neófito, o serviço devocional'é considerado brahma- 
iyâya kalpate. O serviço devocional ao Senhor não é jamais 
nsiderado uma atividade material. Por atuar na plataforma de 
ma-bhita, o devoto já está liberado. Portanto, ele não precisa 
ticar qualquer outra espécie de yoga para aproximar-se da fase 
brahma-bhūta. Se o devoto mantém-se estritamente fiel às 
ns do mestre espiritual, segue as regras e regulações e canta o 
ura Hare Krsna, deve-se concluir que ele já está na fase de 
-bhíta, como se confirma no Bhagavad-gitá (14.26): 





má ca yo vyabhicarena 
bhakti-yogena sevate 

sa gunán samatityaitan 
brahma-bhúyaya kalpate 


quele que se ocupa em pleno serviço devocional, sem cair em 
juma circunstância, transcende de imediato os modos da natu- 
material e, assim, atinge o nível de Brahman.” 
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VERSO 10 


RG: A ARA A A! 
AORTA 112 011 


bhagavad-dharminah sadhoh 
sraddhaya yatatah sadá 

bhaktir bhagavati brahmany 
ananya-visayábhavat 


bhagavat-dharminah-—aquele que executa serviço devocional; 
sadhoh—do devoto; $raddha) com fé; yatatah—esforgando-se; 
sadã--sempre; bhaktih-—devoção; bhagavari-—à: Personalidade de 
Deus; brahmani-—a origem do Brahman impessoal; ananya-visayã-— 
firmemente fixos, sem desvios; abhavat— tornaram-se. 





TRADUÇÃO 
Maharája Prthu ocupou-se assim inteiramente em serviço devo- 
cional, executando as regras e regulações estritamente de acordo 
com os princípios, vinte-e-quatro horas por dia. Assim, seu amor 
e devoção pela Suprema Personalidade de Deus, Krsna, desen- 
volveram-se e tornaram-se fixos e indefectíveis. 


SIGNIFICADO 

A palavra bhagavad-dharminah indica que o processo religioso 
praticado por Mahãrãja, Prthu estava além de todas as preten- 
sões; Como-se afirma no começo do Srimad-Bhãgavatam (1.1.2), 
dharmah projjhita-kaitavo tra: princípios religiosos que sejam sim- 
plesmente pretensiosos na verdade nada mais são que enganação. 
Virarâghava Acârya descreve o processo bhagavad-dharminah como 
sendo nivrtta-dharmena, indicativo de que aspirações materiais não 
podem contaminá-lo..Como descreve Srila Ripa Gosvámi: 


anyabhilasita-Sanyarh 
¡jñana-karmady-andvriam 

ânukiilvena krsnânu- 
Silanam bhaktir uttamã 


Quando alguém se ocupa plenamente em serviço favorável ao 
Senhor, sem se deixar-levar por desejos materiais e sem-se deixar 
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minar pelos processos de atividades fruitivas e especulação 
fica, seu serviço chama-se bhagavad-dharma, ou serviço de- 
malpuro. Neste verso, a palavra brahmani não se refere ao 
man impessoal. O Brahman é um aspecto subordinado da 
prema- Personalidade de Deus, e, como os- adoradores do 
man impessoal desejam fundir-se na refulgência de Brahman, 
se pode considerá-los seguidores de bhagavad-dharma. Após 
rimentar a frustração no gozo material, o impersonalista pode- 
jar fundir-se na existência do Senhor, porém, o devoto puro 
Senhor não tem semelhante desejo. Portanto, o devoto puro é 

avad-dharmi de verdade. 
e verso deixa claro que: Mahãrãja Prthu não foi jamais um 
dor do: Brahman' impessoal, 'senão 'que sempre foi devoto 
roda: Suprema» Personalidade de: Deus: -Bhagavatibrahmani 
fere-se àquele que se ocupa em serviço devocional á Personali- 
le de Deus. O conhecimento que 'o-devoto tem do Brahman 
oal é revelado de forma automática, e ele 'não tem interesse 
fundir-se no Brahman impessoal. As atividades de Mahārāja 
ju em serviço devocional capacitaram-no a fixar-se e estabilizar- 
desempenho de atividades devocionais, sem precisar recorrer 

ja, jfiâna ou voga: 


VERSO 11 


ara aaa: aaa: 
eae dat 

e ma da 
Rda ada RaR e 


tasyânayã bhagavatah parikarma-suddha- 
sartvâtmanas tad-anusarsmaranânupirivã 

jfiânarh viraktimad abhún nisitena yena 
ciccheda samsaya-padamh nija-jiva-kosam 





ya—dele; anaya—com isto; bhagavatah—da Suprema Per- 
lidade de Deus; parikarma-—atividades em serviço devocional; 
ja-—pura, transcendental; sattva—existéncia; dimanah—da 
inte; tat—da Suprema Personalidade de Deus; anusarnsmarana— 
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lembrando-se com constáncia; anupúrtya—sendo feito perfeita- 
mente; ¡Adnam—conhecimento; virakti-—desapego; mat—possuin- 
do; abhút—manifestaram-se; nisitena—por atividades acuradas; 
yena—através do que; ciccheda—separam-se; samsaya-padam— 
posigáo: de:dúvida; nija—própria; jiva-kosam—encarceramento da 
entidade viva. 


TRADUÇÃO 

Executando serviço devocional de maneira regular, Prthu Mahã- 
rãja: desenvolveu uma mente transcendental, e por isso podia 
pensar com constância nos pés de lótus do Senhor. Por causa disso, 
ele tornou-se completamente desapegado e alcançou conhecimento 
perfeito, através do qual pôde transcender todas as dúvidas. Assim, 
ele libertou-se das garras do falso ego e do conceito material de 
vida: 

SIGNIFICADO 

No Náãrada-paricarâtra, o serviço devocional ao Senhor é compa- 
rado a uma rainha. Quando a rainha dá audiência, muitas criadas 
acompanham-na. As criadas do serviço devocional são a opulência 
material, a liberação e os poderes místicos. Os karmis são bastante 
apegados ao gozo material, os jñäānis anseiam muito livrar-se das 
garras materiais e os yogis gostam muito de atingir as oito classes de 
perfeição mística, O Narada-páñcarátra dá-nos a entender que, se 
alguém alcanga a fase de servigo devocional puro, também obtém 
todas as opulências derivadas de atividades fruitivas, especulação 
filosófica empírica e prática de yoga mística, Srila Bilvamangala 
Thákura, portanto, orou em seu Krsna-karnâmyta: “Meu querido 
Senhor, se eu tiver devoção inquebrantável por Ti, manifestar-Te- 
ás pessoalmente ante/mim, é os resultados de atividades fruitivas e 
da especulação filosófica empírica — a saber, religião, desenvolvi- 
mento econômico, gozo dos sentidos e liberação — tornar-se-ão 
como servos pessoais e permanecerão em pé diante de mim como 
que esperando minha ordem.” A idéia aqui é que os jftânis, median- 
te o cultivo de brahma-vidyã, conhecimento espiritual, lutam 
arduamente para escapar das garras da natureza material, mas, o 
devoto, em virtude de-seu avanço em serviço devocional, desapega- 
se automaticamente de seu corpo material. Quando o corpo espi- 
ritual do devoto começa-a manifestar-se, ele realmente ingressa em 
suas atividades na vida transcendental. 





11) Mahãrãja Prthu volta ao lar 


¡No momento atual, estamos em contato com corpo, mente e 
igência materiais, mas, ão livrarmo-nos destas condições mate- 
nosso corpo, mente € inteligência espirituais manifestar-se-ão. 
e estado transcendental, um' devoto obtém todos:os benefícios 
karma; jáiâna e yoga. Apesar de ele nunca se ocupar em ativi 
s fruitivas ou especulação empírica para alcançar poderes mís- 
os poderes místicos aparecem de forma automática em seu 
iço. O devoto não deseja nenhuma espécie de opulência mate- 
y porém, tal opulência-aparece-de forma automática ante ele; Ele 
precisa esforçar-se por obtê-la. Devido a seu serviço devo- 
|, ele naturalmente torna-se brahma-bhiita. Como se afirmou 
isto é confirmado no Bhagavad-gitã (14.26): 





márh ca yo 'vyabhicarena 
bhakti-yogena sevate 

sa gunán samatityaitán 
brahma-bhúyaya kalpate 


uele que se ocupa em pleno serviço devocional, sem fracassar 
nenhuma circunstância, transcende de imediato os modos da 
tureza material e, assim, chega ao nível de Brahman.” 
Devido a seu desempenho regular de serviço devocional, o 
o alcança a fase de vida transcendental. Como sua mente está 
ida na transcendência, ele não pode pensar em nada além dos 
ide lótus do Senhor. Este é o significado da expressão sam- 
ma-anupúrtya. Pensando constantemente nos pés de lótus do 
hor, o devoto situa-se de imediato em suddha-sattva. Suddha- 
iva refere-se à plataforma que está acima dos modos da natureza 
terial, incluindo o modo da bondade. No mundo material, o 
jo da bondade é considerado representativo da perfeição máxi- 
mas, é preciso transcender este modo e chegar à fase de 
sartva; ou bondade pura, onde as três qualidades da natu- 
material não podem atuar. 
rila Vi$vanatha Cakravarti Thákura dá o seguinte exemplo: se 
im tem um forte poder digestivo, após comer, naturalmente 
ide um fogo dentro de seu estômago para digerir tudo, sem 
isär tomar remédio para ajudar sua digestão. De modo seme- 
inte, o fogo do serviço devocional é tão forte que o devoto não 
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precisa esforçar-se separadamente para obter conhecimento perfeito 
ou-desapego dos atrativos materiais: O jfâni poderá desapegar-se 
dos atrativos materiais mediante prolongados colóquios sobre temas 
de conhecimento e poderá dessa maneira finalmente chegar à fase 
brahma-bhita, mas, o-devoto não precisa submeter-se à tantos incô- 
modos:-Em virtude de seu serviço: devocional, ele alcança a fase 
brahma-bhiita, sem sombra de dúvida. Os yogis eos jfiânis são 
sempre incertos quanto à sua posição constitucional; portanto, eles 
erroneamente pensam em tornar-se unos com o Supremo. Contudo, 
a relação do devoto com o Supremo manifesta-se além de todas as 
dúvidas, e ele entende de imediato que sua posição é a de servo 
eterno do Senhor. Os jfiânis e os yogis sem devoção podem julgar-se 
liberados, mas, na verdade, a inteligência deles não é tão pura como 
a do devoto. Em outras palavras, os jfiânis e os yogis não podem 
realmente libertar-se a menos que se elevem à posição de devotos. 


aruhya krechrena pararh padarh tatah 
patanty adho nãdrta-yusmad-anghrayah 
(Bhãg. 10.2.32) 


Os jfiânis e os yogis poderão elevar-se à posição máxima, a com- 
preensão do Brahman, mas, devido à sua falta de devoção aos pés 
de lótus do Senhor, eles caem de novo na natureza material, Por- 
tanto, não se deve aceitar jfiâna e yoga como os verdadeiros proces- 
sos de liberação, Praticando serviço devocional, Mahārāja Prthu 
naturalmente transcendeu todas essas posições. Uma vez que Mahã- 
rãja Prthu era uma encarnação $aktyâvesa do Senhor Supremo, ele 
não precisava fazer nada para alcançar a liberação. Ele veio do 
mundo; Vaikuntha, ou seja, o céu espiritual, a fim de cumprir a 
vontade do Senhor Supremo na Terra. Consegiientemente, ele vol- 
taria ao lar, voltaria ao Supremo, sem precisar executar jfiâna, yoga 
ou karma. Embora Prthu Mahārāja fosse eternamente um devoto 
puro do, Senhor, mesmo. assim, ele adotou o processo de serviço 
devocional para ensinar às pessoas em geral o processo apropriado 
de desempenhar os deveres da vida e, enfim, voltar ao lar, voltar ao 
Supremo. 


Maharaja Prthu volta ao lar 


VERSO 12 


rra 
Asa | 
ma A 
ARA AA 


chinnânva-dhir adhigarâtma-gatir nirihas 
tat tatyaje 'cchinad idarh vavunena vena 

távan na yoga-gatibhir yatir apramatto 
yávad gadagraja-kathásu ratii na kurvar 


linna—separando-se; anya-dhih-—todos os demais conceitos de 

(o conceito corpóreo de vida); adhigata-—estando firmemente 
Ivencido; ãrma-garih-—a meta última da vida espiritual; nirihah 

desejo; rat—isto; tatyaje-—abandonou; acchinat—cortara; 


misto; vayunena—com o conhecimento: vena—pelo qual; 
tanto tempo; na—jamais; yoga-gatibhih—a prática do sis- 
de yoga mística; yarih—o praticante; apramattah—sem 
juer ilusáo; y2vat—tanto tempo; gadagraja—de Krsna; katha- 
palavras; ratim—atracáo; na—jamais; kuryat—fazem-no. 


TRADUÇÃO 

(o livrar-se inteiramente do conceito corpóreo de vida, Mahãrãja 
ju percebeu o Senhor Krgna sentado no coração de todos como 
itmã. Sendo assim capaz de receber todas as instruções 
le, abandonou todas as outras práticas de yoga e jfiâna. Não 
Iva sequer interessado na perfeição dos sistemas de yoga e jñána, 
compreendeu plenamente que o servigo devocional a Krsna é a 
última da vida e que, a menos que os yogis e os jñánis fiquem 
por krsna-kathã [narrações sobre Krsna], suas ilusões con- 

tes à existência não poderão jamais ser dis 


SIGNIFICADO 
quanto alguém esteja demasiadamente absorto no conceito 
bóreo de vida, ele se interessa por muitos diferentes processos de 
realização, tais como o sistema de yoga mística ou o sistema 
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que utiliza os métodos especulativos empíricos. Entretanto, quem 
entende que a meta última da vida é aproximar-se de Krgna percebe 
Krsna dentro do coração de todos e portanto ajuda a todos que 
estejam interessados em consciência de` Krsna, Na verdade, a per- 
feição de nossa vida depende de nossa inclinação por ouvir sobre 
Krsna. Por isso, menciona-se neste verso: yävad gadāgraja-kathāsu 
ratirh na kuryãt. Sem se interessar por Krsna, por Seus passatem- 
pos e atividades, não há possibilidade de liberação por meio da 
prática de yoga ou de conhecimento especulativo. 

Tendo alcançado a fase de devoção, Mahãrãja Prthu perdeu inte- 
resse pelas práticas de jfiâna e yoga e abandonou-as. Esta é a fase 
de vida devocional pura descrita por Rúpa Gosvâmi: 


anyâbhilagita-$ânyar 
jñana-karmády-anávrtam 

ânukiúlyena krsnânu- 
Silanam bhaktir uttamá 


Verdadeiro jñäna significa entender que a entidade viva é serva 
eterna dọ Senhor. Este conhecimento alcança-se após muitos e 
muitos nascimentos, como se confirma no Bhagavad-gitā (7.19): 
bahiinâm janmanâm ante jfiânavân márh prapadyate. Na fase de 
vida paramahamsa, compreende-se plenamente que Krsna é tudo: 
vasudevah sarvam iti sa mahãtmã sudurlabhah. Quem compreende 
plenamente que Krsna é tudo e que a consciência de Krsna é a 
perfeição máxima da vida torna-se um paramaharhsa, ou mahātmā. 
É muito raro encontrar semelhante mahātmā ou paramahamısa. O 
paramaharhsa, ou devoto puro, jamais se sente atraído por hafha- 
yoga ou por conhecimento especulativo, Ele está simplesmente 
interessado no imaculado serviço devocional ao Senhor. Às vezes, 
uma pessoa anteriormente viciada na prática desses processos tenta 
executar serviço devocional e as práticas de jhâna e yoga ao mesmo 
tempo, mas, tão logo chege à fase imaculada de serviço devocional, 
é capaz de abandonar todos os demais métodos de auto-realização. 
Em outras palavras, quando alguém compreende firmemente que 
Krsna é a meta suprema, já não sente atração pela prática de yoga 
mística ou pelos métodos de conhecimento especulativo e empírico. 


Maharája Pythu volta ao lar 


VERSO 13 
o AAA | 
AA Té RÈ aena i FOTA ARM 


evam sa vira-pravarah 
samyojyätmānam ātmani 

brahma-bhūto drdharh kāle 
tatyāja svarh kalevaram 


m—assim; sah—ele; vira-pravarah—o principal dos heróis; 
yjya—aplicando; dtmánam—mente; dimani—na Superalma; 
i-bhútah-—estando liberado; drdham firmemente; kale-—no 
curso do tempo; tatyaja—abandonou; svam—próprio; kale- 
corpo. 


TRADUÇÃO 
devido curso do tempo, quando estava prestes a abandonar o 
Prthu Mahárája fixou sua mente firmemente nos pés de 
de Krsna, e assim, inteiramente situado na plataforma 
-bhúta, abandonou o corpo material. 








SIGNIFICADO 
gundo um provérbio bengali, todo o progresso espiritual que 
m faça na vida será testado no momento da morte. No 
id-gitã (8.6), também se confirma: yam ya vápi smaran 
rh tyajaty ante kalevaram] tarh tam evaiti kaunteya sadã tad- 
bhâvitah. Quem está praticando a consciência de Krgna sabe 
passará por um exame à hora da morte: Se puder lembrar-se de 
na à hora da morte, será transferido de imediato para Goloka 
lávana, ou Krsnaloka, e assim sua vida será exitosa. Pela graça 
Krsna, Prthu Mahãraja pôde entender que o fim de sua vida 
próximo, e deste modo encheu-se de júbilo e preparou-se 
abandonar completamente seu corpo na fase brahma-bhúta, 
nte a prática do processo de yoga. Os versos seguintes descre- 
amplamente como se pode abandonar voluntariamente este 
e voltar ao lar, voltar ao Supremo. O sistema de yoga prati- 
por Prthu Maharaja no momento da morte acelera o processo 
abandonar o corpo enquanto se está em bom estado de saúde 
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física e mental. Todo o devoto deseja abandonar o corpo enquanto 
este está saudável física e mentalmente. O rei Kulasekhara também 
expressou este desejo em seu Mukunda-mala-stotra: 


krsna tvadiya-padapañkaja-pañjarántam 
adyaiva:me visatu mánasa-rája-hamsah 

prána-prayána-samaye kapha-váta-pittaih 
kanthâvarodhana-vidhau smaranam kutas te 


O rei Kulasekhara desejou abandonar seu corpo enquanto estivesse 
saudável, e assim oroua Krsna que o' deixasse morrer logo, 
enquanto; gozava de boa saúde e enquanto sua mente estava sá. 
Quando um homem morre, geralmente ele se enche de tanto muco e 
bílis que fica sufocado. Por ser muito difícil vibrar qualquer som 
quando se está sufocado, é apenas pela graça de Krsna que se pode 
cantar Hare Krsna à hora da: morte. Contudo, situando-se na 
posição muktâsana; um yogi poderá imediatamente abandonar seu 
corpo:e:ir: a: qualquer planeta que desejar. O yogi perfeito pode 
abandonar seu corpo quando lhe aprouver, através da prática de 
yoga. 


VERSO 14 


aeea faire: | 
RANA GUA 112811 


sampidya pâyum pãrsnibhyâm 
váyum utsarayañ chanaih 

nabhyárh kosthesv avasthapya 
hrd-urah-kantha-Sirsani 


sampidya—bloqueando; páyum—a entrada do ánus; parsni- 
bhyâm-—pelas batatas da perna; vapum—o ar que sobe; utsã- 
rayan—empurrando para cima; $anaih—aos poucos; nãbhyâm— 
pelo umbigo; kosthesu-—no coração e na garganta; avasthapya— 
fixando; hrt-—no coração; urah-—para cima; kantha-garganta; 
Sirgani-—entre as duas sobrancelhas. 


Mahãrãja Prthu volta ao lar 


TRADUÇÃO 
A ar uma postura ióguica sentada em particular, Mahã- 
Prthu bloqueou a entrada de seu ânus com o tornozelo, pressio- 
u suas batatas da perna direita e esquerda e aos poucos elevou 
par vital, fazendo-o passar do círculo de seu umbigo para seu 
ção e garganta, e, enfim, empurrou-o para cima, até a posição 
entre as duas sobrancelhas. 





SIGNIFICADO 
A postura sentada descrita nesta passagem chama-se muktâsana. 
b processo de yoga, após seguir os estritos princípios regulativos 
controlar o dormir, o comer e o acasalar-se, a pessoa tem 
issáo de praticar as diferentes posturas sentadas. A meta 
lima da yoga é capacitar-nos a abandonar este corpo de acordo 
nosso próprio livre arbítrio. Alguém que tenha alcançado o 
ce da prática de yoga pode viver no corpo enquanto desejar, ou, 
juanto não for inteiramente perfeito, pode deixar o corpo para ir 
qualquer parte dentro ou fora do universo. Alguns yogis deixam 
corpos para irem aos sistemas planetários superiores © goza- 
«dos recursos materiais ali existentes. Entretanto, Os yogis inte- 
es não desejam em absoluto perder seu tempo dentro deste 
o material;-eles não se importam com os recursos materiais 
5 sistemas planetários superiores, senão que estão interessados 
ir diretamente ao céu espiritual, de volta ao lar, de volta ao 
premo. 
descrição neste verso dá a entender que Mahãrája Prthu não 
ja desejo de promover-se aos sistemas planetários superiores. Ele 
ria voltar ao lar imediatamente, de volta ao Supremo. Apesar de 
hãrája Prthu ter parado toda a prática de yoga mística após 
preender a consciência de Krgna, ele aproveitou-se de sua práti- 
anterior e situou-se de imediato na plataforma brahma-bhúta a 
de acelerar sua volta ao Supremo. A meta deste sistema especi- 
de àsana, conhecido como a postura sentada para liberação, 
tâsana, é obter sucesso em kundalini-cakra e, aos poucos, 
ar a vida do miilâdhãra-cakra até o svadhisthâna-cakra, e 
ao manipiira-cakra, ao anâhata-cakra, ao visuddha-cakra e, 
im, ao ajfiâ-cakra. Ao alcançar o djfiã-cakra, entre as duas 
ncelhas, o yogi é capaz de penetrar o brahma-randhra, ou o 
jo em seu crânio, e ir a qualquer planeta que deseje, inclusive 
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o reino espiritual de Vaikunthã ou Krsnaloka. Concluindo, é pre- 
ciso chegar à fase brahma-bhiita para voltar ao Supremo. Contudo, 
aqueles queestão em consciência de Krsna, ou que praticam 
bhakti-voga ($ravanarh kirtanarh visnoh smaranarh pâda-sevanam), 
podem voltar ao lar mesmosem praticar o processo muktâsana. O 
propósito da prática de muktâsana é atingir a fase brahma-bhúta, 
pois, sem estar na fase brahma-bhútra, ninguém pode ser promovido 
ao céu espiritual. Como se afirma no Bhagavad-gitã (14.26): 


mám ca yo Vyabhicárena 
bhakti-yogena sevate 

sa gunân samatityaitân 
brahma-bhúyaya kalpate 








Praticando bhakti-voga, o bhakti-yogi está sempre situado na fase 
brahma-bhúta (brahma-bhúyáya kalpate). Se um devoto é capaz de 
continuar na plataforma brahma-bhiita, ele entra no céu espiritual 
imediatamente após a morte e retorna ao Supremo. Logo, o devoto 
não precisa lamentar-se por não ter praticado kundalini-cakra, ou 
por náo ter penetrado os seis cakras, um após outro. Quanto a 
Maharaja Prthu, ele já havia praticado este processo, e, como não 
queria esperar até o momento em que sua morte ocorreria natural- 
mente, aproveitou-se do processo de penetração sar-cakra e assim 
abandonou o corpo de acordo com sua própria vontade, entrando 
imediatamente no céu espiritual. 


VERSO 15 


sai dq ama Aaa 
a Ran A RA 


utsarpayarhs tu tam mirdhni 
kramenavesva nihsprhah 

vayum váyau ksitau káyam 
tejas tejasy ayúyujat 


utsarpcyan—assim colocando; tu—mas; tam—o ar; mirdhni— 
sobre a cabeça; kramena-— gradualmente; âvesva— colocando; nihs- 


o 15] Mahárája Prthu volta ao lar 


lhah-—livrando-se de todos os desejos materiais; vayum—a porção 
"ar do corpo; vãyau-—na totalidade de-ar que cobre o universo; 
auna camada total de terra; kayam—este corpo material; 
h—Ño fogo no corpo; rejasi—na'totalidade de fogo da cobertura 
erial; ayūyujat— misturou. 


TRADUÇÃO 
Dessa maneira, Prthu Mahãrãja gradualmente elevou seu ar vital 
o orifício em seu crânio, após o que perdeu todo o desejo de 
ncia material, Pouco a pouco, fundiu seu ar vital na totali- 
do ar, seu corpo na totalidade da terra, e o fogo dentro de seu 
rpo na totalidade do fogo. 


SIGNIFICADO 
Quando a centelha espiritual, a qual é-descrita como a décima 
sima parte da ponta de um fio de cabelo, é forçada a entrar na 
itência material, essa: centelha fica coberta por elementos mate- 
grosseiros è sutis. O corpo material é composto de cinco ele- 
entos grosseiros — terra;água, fogo, ar e éter = e três elementos 
-= "mente, inteligência e ego; Quemalcança a liberação livra-se 
s coberturas materiais. De fato, o sucesso na voga acarreta o 
r-se' dessas coberturas materiais evo ingresso na existência 
ritual; “Os ensinamentos do Senhor Buddha sobre nirvana 
jam-se neste princípio. O Senhor Buddha mandou que seus 
idores abandonassem essas coberturas materiais por meio da 
tação e da yoga. O Senhor Buddha não deu informação 
sobre a “alma, mas, sé alguém: seguir estritamente suas 
ções, por fim libertar-se-á' das coberturas materiais e atingirá 

na. 

jo abandonar as coberturas materiais, a entidade vivacontinua 
ndo alma espiritual. Esta alma espiritual é obrigada -a entrar no 
espiritual para fundir-se na refulgência Brahman. Infelizmente, 
nos que a entidade viva tenha informação sobre o mundo espi- 
e os Vaikunthas, há 99,9 por cento de probabilidade: de que 
¡de novo na existência material. Há, entretanto, uma pequena 
isibilidade de ela-ser promovida a algum planeta espiritual a 
Irtir da refulgência Brahman, ou do brahmajyoti. Este brahma- 
| Os impersonalistas consideram-no desprovido de variedades, e 
budistas consideram-no vazio. De qualquer modo, se alguém 
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aceita o céu espiritual como sendo sem: variedade ou vazio, não 
existe ali nenhuma das espécies: de bem-aventurança espiritual des- 
frutadas nos planetas espirituais, os Vaikunthas, ou Krsnaloka. Na 
ausência de variedades de prazer, a alma espiritual pouco a pouco 
sente-se atraída a gozar de uma vida de bem-aventurança, e, não 
tendo qualquer informação sobre Krsnaloka ou Vaikunthaloka, 
naturalmente cai em atividades materiais para gozar de variedades 
materiais. 
VERSO 16 


SARL A A mera fera; 
Ra a a AR ZA 


khany akase dravam toye 
vathã-sthânarh vibhãgasah 

ksitimambhasi tat tejasy 
ado váyau nabhasy amum 


kháni—os diferentes orifícios no corpo para os órgãos dos senti- 
dos; ākāśe—no céu; dravam—a substância líquida; roye—na água; 
yathä-sthānam—conforme a devida ‘situação; vibhāgaśah—como 
sáo divididos; kşirim—terra; ambhasi—na água; tat—isto; fejasi— 
no fogo; adah—o fogo; vāyau—no ar; nabhasi—no céu; amum— 
isto. 


TRADUÇÃO 
Dessa maneira, conforme as diferentes posições das diversas 
partes do corpo, Prthu Mahārāja- fundiu os orifícios de seus- senti- 
dos no céu; os líquidos de seu corpo, tais como sangue è várias 
secreções, na totalidade da água; e fundiu a terra na água, depois a 
água no fogo, o fogo no ar, o ar no céu e assim por diante. 


SIGNIFICADO 
Neste; verso, duas palavras são muito importantes: yathã-sthânam 
e vibhagasah. No Srimad-Bhagavatam, Segundo. Canto, Quinto 
Capítulo, o Senhor Brahmã explica claramente a Nárada como 
ocorreu a criação, e explica, passo a passo, as divisões próprias dos 
sentidos, o controlador dos sentidos, os objetos dos sentidos e os 
elementos materiais, além de também explicar como eles são criados. 
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jós outro: o ar do céu, o fogo doar, a água do fogo, a terra da 
petes É importante conhecer perfeitamente ʻo: processo’ de 
jo da'maneiracomo ele se aplica a esta manifestação cósmica. 
rma semelhante, o Senhor Supremo cria este'corpo de acordo 
o mesmo processo; A Personalidade de Deus, após entrar no 
so, cria as manifestações cósmicas, uma após outra. Do 
modo, a entidade viva, após entrar no ventre materno, 
m' reúne seus corpos grosseiro e sutil, tomando ingredientes 
lidade do céu, do ar, do fogo, da água e da terra, As palavras 
thânam vibhãgasah indicam que devemos conhecer o pros 
de criação e devemos meditar no processo criativo inversa- 
; livrando-nos, assim, da contaminação material. 





VERSO 17 


SAL AAA RAG o ARAN, l 
o ALO) 


indriyeşu manas tāni 
tan-mātreşu yathodbhavam 

bhútádinamúny utkrsya 
mahaty átmani sandadhe 


lrivesu-—nos órgãos dos sentidos; manah--a mente; táni-=08 
jos-dos sentidos; rat-mãtresu-=nos objetos dos sentidos; yathã» 

yami=-de onde geraram; bhiita-adinã-—pelos cinco elementos; 
ini—todos aqueles objetos dos sentidos; utkrsya-<tirando; 
i==no mahat-tartva; âtmani—com o ego; sandadhe--amal- 


TRADUÇÃO 
amalgamou a mente com os sentidos e os sentidos com os 
dos sentidos, de acordo com suas respectivas posições, e 
amalgamou o ego material com a totalidade da energia 
Il, o mahat-tattva. 


SIGNIFICADO 
respeito ao ego, a totalidade-da energia material divide-se 
as partes — uma agitada-pelo modo da ignorância & outra 
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agitada pelos modos da paixão e da bondade. Devido à agitação 
pelo modo da ignorância, são criados os cinco elementos grosseiros. 
Devido à agitação pelo modo da paixão, a mente é criada, e, devido 
à agitação pelo modo da bondade, o falso ego, ou seja, a identifi- 
cação com a matéria, é criado. A mente é protegida por uma classe 
específica de semideus. Às vezes, considera-se que a mente (manah) 
também tem uma deidade controladora ou semideus. Dessa manei- 
ra, a totalidade da mente, a saber, a mente material controlada por 
semideuses materiais, foi amalgamada com os sentidos. Os sentidos, 
por sua vez, foram amalgamados com os objetos dos sentidos. Os 
objetos dos sentidos são formas, sabores, cheiros, sons, etc. O som é 
a fonte última dos objetos dos sentidos. A mente ficou atraída pelos 
sentidos e os sentidos pelos objetos dos sentidos e tados eles final- 
mente foram amalgamados com o céu. A criação é arranjada de tal 
maneira que causa e efeito seguem-se, uma após o outro. O pro- 
cesso de fusão envolve-o amalgamar do efeito com a causa original. 
Uma vez que a causa fundamental no mundo material é o mahat- 
tattva, tudo foi gradualmente liquidado e amalgamado com o 
mahat-tartva. Pode-se comparar isto ao Sinya-vâda, ou niilismo, 
mas este é o processo para purificar a verdadeira mente espiritual, 
ou consciência. 

Quando a mente se purifica inteiramente de toda a contaminação 
material, a consciência pura age. A vibração sonora oriunda do céu 
espiritual pode limpar de forma automática todas as contaminações 
materiais, como confirma Caitanya Maháprabhu: cero-darpana- 
mãrjanam. Precisamos apenas aceitar o conselho do Senhor Caita- 
nya Maháprabhu e cantar o mantra Hare Krsna para limpar a 
mente de toda a contaminação material, e isto pode ser considerado 
o resumo deste difícil verso. Tão logo toda a contaminação material 
seja eliminada mediante este processo de cantar, todos os desejos e 
reações a atividades materiais extinguem-se de imediato, e a vida 
real, a existência pacífica, começa. Nesta era de-Kali, é muito difícil 
adotar o processo de: yoga mencionado neste verso. A menos que 
sejamos muito peritos nessa yoga, o melhor é adotar o processo do 
Senhor Caitanya Mahãprabhu, sri-krsna-sankirtanam. Deste modo, 
podemos livrar-nos gloriosamente de toda a contaminação material 
mediante o simples processo de'cantar Hare Krsna, Hare Krsna, 
Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Ráma, Hare Ráma, Ráma Ráma, 
Hare Hare. Assim como a vida neste mundo material comega com 
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im material, de modo semelhante, a vida espiritual começa com 
vibração sonora espiritual. 


VERSO 18 
data SMA ATIRA o | 
d TEEN RT | 
aaa aras 1d 


tam sarva-guna-vinyâsarm 
jive mãyâmaye nyadhãt 

tam cânusayam âtma-stham 
asãv anusayi pumán 

jñána-vairágya-viryena 
svarúipa-stho jahát prabhuh 


¡—a: Ele; sarva-guna-vinyasam-—o reservatório 'de todas as 
lades; jive—com as designações; mãyã-maye---o reservató- 
de todas as potências; nyadhãt--pôs; tam-—isto; ca-—também; 
1yam— designação; dima-stham—situado em auto-realização; 
le; anusayi—a entidade viva; pumán—o desfrutador; ¡ñhana— 
imento; vairãg) ú viryeņa—com a força de; sva- 
sthah-—situando-se em sua posição constitucional; ajahát-— 
ao lar; prabhuh—o controlador. 


TRADUÇÃO 
Mahãrãja então ofereceu a designação total da entidade 
so controlador supremo da energia ilusória. Libertando-se de 
as designações em cuja armadilha a entidade viva caiu, ele 
através do conhecimento e da renúncia e mediante a 
espiritual de seu serviço devocional. Dessa maneira, situando- 
sua posição constitucional original de consciência de Krsna, 
mou este corpo como um prabhu, ou controlador dos 


SIGNIFICADO 
s2 afirma nos Vedas, a Suprema Personalidade de Deus é 
da energia material. Conseqiientemente, ás vezes Ele é cha- 
de mãvâmava, ou a Pessoa Suprema, que pode criar Seus 
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passatempos através de Sua potência conhecida como energia mate- 
rial. A jiva, ou a entidade viva individual, cai na armadilha da ener- 
gia material pela vontade suprema da Suprema Personalidade de 
Deus. No Bhagavad-gitã (18.61), ouvimos: 


isvarah sarva-bhitânâm 
hrd-dese 'rjuna tisthati 

bhrâmayan sarva-bhitâni 
vantrãriidhâni mãyayã 


Isvara, a Suprema Personalidade-de Deus, encontra-Se dentro do 
coração de todas as almas condicionadas, e, por Sua vontade 
suprema, a entidade viva, ou alma individual, obtém a oportuni- 
dade de assenhorear-se da: natureza material 'em várias classes de 
corpos, que são conhecidos como yantra, ou seja, os veículos 
móveis oferecidos pela totalidade da energia material, mãyã. Em- 
bora a entidade viva individual (jiva) eo Senhor estejam ambos 
situados dentro da energia material, o Senhor orienta os movimen- 
tos daʻalma (jiva), oferecendo-lhe diferentes classes de corpos 
através da energia material, e dessa maneira a entidade viva fica 
vagueando pelos universos sob várias formas de corpo e envolve-se 
em diferentes situações, compartilhando das reações de atividades 
fruitivas. 

Quando Prthu Maharaja tornou-se espiritualmente poderoso 
através do realce de seu conhecimento espiritual (jâna) e de sua 
renúncia aos desejos materiais, ele tornou-se um prabhu, ou senhor 
de-seus sentidos (às vezes chamado gosvâmi ou svâmi). Isto quer 
dizer que ele já não era controlado pela influência da energia mate- 
rial. Quem: tem força: suficiente para abandonar a influência da 
energia material é chamado de prabhu: Neste verso, a palavra 
svariipa-sthah também é muito significativa. A verdadeira identi- 
dade da alma individual está-em ela entender ou obter oconheci- 
mento de que é eternamente serva de Krsna. Esta compreensão 
chama-se svariipopalabdhi. Cultivando serviço devocional, pouco a 
pouco o devoto chega a entender sua verdadeira relação com a 
Suprema Personalidade de Deus: Está compreensão de sua posição 
espiritual pura chama-se svaripopalabdhi, e, quando alguém atinge 
esta fase, pode entender como sua relacio com a Suprema Perso- 
nalidade de Deus é, ou como servo, ou como amigo, ou como pai 
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mãe, ou como amante conjugal. Esta fase de compreensão 
-se svarizpa-sthah. Prthu Mahãraja compreendeu perfeita- 
le este svarâpa, e os versos posteriores deixarão claro que ele 
Imente deixou este mundo, ou este corpo, montado numa 
iga enviada de Vaikuntha. 
imbém significativa neste verso é a palavra prabhu. Como 
lou-se antes, quem é perfeitamente auto-realizado e age de 
lo com essa posição pode ser chamado de prabhu. O mestre 
itual é chamado de “Prabhupãda” por ser uma alma inteira- 
auto-realizada. A palavra pãda significa “posição”, e Prabhu- 
indica que ele recebeu a posição de prabhu, ou seja, a posição 
uprema Personalidade de Deus, pois, age em favor da Suprema 
nalidade de Deus. Quem não é prabhu, ou controlador dos 
idos, não pode agir como mestre espiritual, o qual é autorizado 
prabhu supremo, ou seja, o Senhor Krsna. Em seus versos de 
r ao mestre espiritual, Srila Visvanátha' Cakravarti Thákura 





sakgad-dharitvena samasta-sastrair 

uktas tathã bhavyata eva sadbhih 
mestre espiritual recebe as mesmas honras que o Senhor 
remo por ser o servo mais íntimo do Senhor.” Assim, Prthu 
rája também pode ser chamado de Prabhupáda, ou, como se 
nesta passagem, prabhu. Outra pergunta pode ser feita a 
respeito. Como Prthu Mahãrãja era uma encarnação dotada de 
r-da Suprema Personalidade de Deus, Saktyâvesa-avatára, por 
teve ele que executar os princípios regulativos a fim de tornar- 
prabhu? Por ter aparecido nesta Terra como um rei ideal e 
ser dever do rei instruir os cidadãos na execução de serviço 
jonal, ele seguiu todos os princípios regulativos do serviço 
ional a fim de ensinar os outros: De modo semelhante, Cai- 
'Mahãprabhu, embora fosse o próprio Krsna, ensinou-nos'a 
aproximar-nos de Krsna como devotos. Afirma-se que 
ácari' bhakti: Sikhainu sabáre. O: Senhor Caitanya: Mahã- 
u ensinava aos! outros o processo de serviço devocional, esta= 
lo- Ele próprio o exemplo através de Suas próprias ações. 
imo modo, Prthu Mahãrãja, apesar de ser uma encarnação 
'$a-avatára, comportou-se exatamente como um: devoto 
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para alcançar a posição de prabhu. Além disso, svariipa-sthak sig- 
nifica “liberação completa”. Como se diz (Bhãg. 2.10.6), hitva- 
nyatháa-rúpam svarúpena vyavasthitihi: quando uma entidade viva 
abandona as atividades de mãyã e atinge a posição na qual pode 
executar serviço devocional, esse estado chama-se svariipa-sthah, ou 
liberação completa. 





VERSO 19 


E a TAN | 
gala ral ai a LS 


arcir náma mahd-rajñi 
tat-patny anugatá vanam 
sukumary atad-arhá ca 
yat-padbhyam sparsanarh bhuvah 


arcih nâma—chamada Arci; mahã-rajfii-—a rainha; tar-patni—a 
esposa de Mahárája Prthu; anugatá—que seguiu seu esposo; 
vanam_—na floresta; su-kumári—corpo muito delicado; a-tat-arha— 
que náo merecia; ca—também; yat-padbhyam—pelo contato de 
cujos pés; sparsanam—tocando; bhuvah—sobre a Terra. 


TRADUÇÃO 
A rainha, a esposa de Prthu Mahãrãja, cujo nome era Arci, 
seguiu seu esposo à floresta. Como era uma rainha, seu corpo era 
muito delicado, Embora não merecesse viver na floresta, ela volun- 
tariamente tocou o solo com seus pés de lótus. 


SIGNIFICADO 

Como à esposa de Prthu Mahãrãja era a rainha e também filha 
de um.rei, ela nunca experimentara caminhar sobre o solo, pois as 
rainhas jamais costumavam sair do palácio. Com certeza, elas 
nunca iam às florestas nem toleravam todas as dificuldades de viver 
num lugar selvagem. Na civilização védica, há centenas de exem- 
plos semelhantes de tal renúncia da parte das rainhas e da dedi- 
cação delas ao esposo. A deusa da fortuna, mãe Sitã, seguiu seu 
esposo, Râmacandra, quando Este foi para a floresta. O Senhor 
Rámacandra foi para a floresta em cumprimento da ordem de Seu 
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“Maharaja Dasaratha, porém, mãe Sitã não recebeu ordem a 
. Todavia, ela aceitou voluntariamente trilhar o caminho de 
esposo. Do mesmo modo, Gândhãri, a esposa do rei: Dhrta- 
i também seguiu seu esposo à floresta. Sendo esposas de 
's personalidades como Prthu, Senhor Rámacandra e Dhrta- 
, essas eram mulheres castas ideais. Tais rainhas também 
vam às pessoas em geral, mostrando-lhes como tornar-se uma 
casta e acompanhar o esposo em todas as fases da vida. 
indo o esposo é rei, ela senta-se ao lado dele como rainha, e, 
ido ele vai para a floresta, ela também o acompanha, apesar de 
que tolerar toda a classe de dificuldades da vida na floresta. 
anto, aqui se diz (atad-arhã) que, embora ela: não quisesse 
* O solo com seus pés, mesmo assim, aceitou todas as dificul- 
ao ir para a floresta com seu esposo. 


VERSO 20 


Rol 


ativa bhartur vrata-dharma-nisthaya 
Susrúsaya carsa-deha-yátrayd 

návindatártim parikarsitâpi sã 
preyaskara-spar$ana-mãna-nirvrtih 


muito; bhartuh—do esposo; vrata-dharma-—voto de servi- 

nisthayã--com determinação; $usriisayã-—servindo; ca-—também; 

como os grandes sábios santos; deha—corpo; yãtrayã-—con- 

de vida; na—não; avindata-—percebia; ãrtim-— qualquer difi- 

y parikarsita api—embora transformada a ponto de ficar 

e magra; sá—ela; preyah-kara—muito agradável; sparsana— 
ymãna-—ocupou-se; nirvrtih-—prazer. 


TRADUÇÃO 
não estivesse acostumada a essas dificuldades, a rainha 
acompanhou seu esposo na prática dos princípios regulativos 
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de viver na floresta como os grandes sábios. Ela deitava-se no chão 
e'comia apenas frutas, flores e folhas, e, como não estava prepa- 
rada para tais atividades, ficou fraca e magra. Mas, devido ao 
prazer que obtinha em servir ao esposo, ela não sentia qualquer 
dificuldade. 


SIGNIFICADO 

'As palavras bhartur vrata-dharma-nisthayã indicam que-o dever, 
ou princípio religioso, da mulher é servir ao esposo em todas as 
condições. Na: civilização védica, o homem é ensinado, desde o 
começo: de sua vida, a-tornar-se um brahmacari, depois, um 
grhastha ideal; depois; um vânaprastha, depois, um sannyâsi, e a 
esposa é ensinada a apenas seguir o esposo estritamente em todas 
as condições de vida. Após o período de brahmacarya, o homem 
abraça a vida familiar, e a mulher também é ensinada por seus pais 
a ser uma esposa casta. Assim, quando o rapaz e a moça se unem, 
ambos estão treinados para uma vida dedicada a um propósito 
superior. O rapaz é treinado a:cumprir seu dever de acordo com o 
objetivo supremo da vida, e à moça é treinada a segui-lo. O. dever 
da esposa casta é manter o esposo satisfeito na vida familiar sob 
todos os aspectos, e, quando o esposo retira-se da vida familiar, ela 
deve ir á floresta e adotar 'a vida de vanaprastha, ou vana-vási. 
Nesta ocasiáo, a esposa deve acompanhar o esposo e cuidar dele, 
assim como cuidava dele na vida: familiar. Mas, quando o esposo 
adota a ordem de vida renunciada, a saber, sannyása, a esposa deve 
regressar ao lar e tornar-se uma mulher santa, estabelecendo um 
exemplo para seus filhos e noras e mostrando-lhes como levar uma 
vida de austeridades. 

Quando 'Caitanya: Mahãprabhu tomou: sannyãsa, Sua esposa, 
Visnupriyá-devi, embora 'tivesse apenas dezesseis anos, também fez 
voto de austeridade devido ao fato de seu esposo ter deixado o lar. 
Elacantava em suas contas, e, após terminar uma volta, pegava um 
grão de arroz. Dessa maneira, de acordo com o número de voltas 
que cantava, ela pegava'o total de grãos de arroz e então os cozi- 
nhava e depois comia-os como prasâda. Isto chama-se austeridade. 
Mesmo hoje em dia na Índia, viúvas ou mulheres cujos esposos 
tomaram sannyãsa seguem os princípios de austeridade, muito 
embora vivam com seus filhos. Arci, a esposa de Prthu Maharaja, 
estava firmemente determinada a cumprir o dever de uma esposa, €, 
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juanto seu esposo permanecia na floresta, ela o seguiu comendo 
frutas e folhas e deitando-se no chão; Uma vez que o corpo 
julher é consideravelmente mais delicado do que o do homem, a 
Arci tornou-se muito fraca e magra, parikaísita. Quando 

im pratica austeridades, geralmente seu corpo-torna-se débil e 
o. Engordar não é muito boa qualificação na vida espiritual 
jue uma pessoa ocupada em vida espiritual deve reduzir:os con- 
los do corpo — a saber, comer, dormir e acasalar-se — ao 
limo. Embora a rainha Arci tivesse emagrecido muito por viver 
| floresta de acordo com os princípios regulativos, ela não se 


infeliz, pois desfrutava da honra de servir a seu grande 
O. 


VERSO 21 


E REE 
qa: ona aan: | 


aa ña Roa aa 
RARA RAN 


deharh vipannákhila-cetanádikam 
patyuh prihivya dayitasya catmanah 
álaksya kiñicic ca vilapya sá sati 
citâm athãropayad adri-sânuni 


'ham-—corpo; vipanna-— inteiramente inerte; akhila-—todos; ce- 
sentindo; adikam-—sintomas; patyuh-—de seu esposo; prthi- 
=o mundo; dayitasya—do misericordioso; ca ãtmanah— 
m para com ela; alaksya-—ao ver; kificit-—bem pouco; ca—e; 
-=lamentando-se; sá—ela; sati—a casta; citâm—ao fogo; 

; âropayat —colocou; adri—colina; sânuni—no topo. 


TRADUÇÃO 
ver que seu esposo, que fora tão misericordioso com ela e com 
já não mostrava sintomas de vida, a rainha Arci lamentou- 
bem pouco tempo e depois construiu uma pira de fogo no 
de uma colina e colocou o corpo de seu esposo sobre el 
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SIGNIFICADO 
Após ver todos os sintomas de vida em seu esposo cessarem, a 
rainha lamentou-se por algum tempo. A: palavra kiñcit significa 
“por bem pouco tempo”. A rainha estava perfeitamente consciente 
de que seu esposo não estava morto, embora os sintomas de vida — 
ação, inteligência e percepção sensória -— tivessem cessado. Como 
se afirma no Bhagavad-gitã (2.13): 


dehino 'smin yathã dehe 
kaumararh yauvanarh jará 

rathã dehântara-prâptir 
dhiras tatra na muhyati 


“Assim como a alma corporificada passa continuamente, neste 
corpo, da infância à juventude e à velhice, da mesma forma, a alma 
passa a outro corpo à hora da morte. A alma auto-realizada não se 
deixa confundir por semelhantes mudanças.” 

Quando uma entidade viva se transfere de um corpo a outro, um 
processo geralmente conhecido como morte, o homem sensato não 
se lamenta, pois sabe que a entidade viva não está morta mas sim- 
plesmente transferiu-se de um corpo a outro. A rainha deveria 
temer estar sozinha na floresta com o corpo de seu esposo, mas, 
como era a grande esposa de uma grande personalidade, ela 
lamentou-se por algum: tempo. mas; logo compreendeu que tinha 
muitos deveres a cumprir, Assim, ao invés de perder seu tempo com 
lamentação, ela imediatamente preparou uma:pira de fogo no topo 
de uma colina e então colocou nela o corpo de seu esposo para ser 
cremado, 

Maharaja Prthu é descrito aqui.como dayita, pois, além de ser o 
rei da Terra, ele a tratava como um filho dependente de sua pro- 
teção. Do; mesmo modo, ele também protegia sua esposa, É dever 
do rei proteger a todos, especialmente a Terra ou/a área por ele 
governada, bem como os cidadãos e seus membros familiares. 
Como Prthu Maharaja era um rei perfeito, ele protegia a todos, e 
por isso é descrito nesta passagem como dayita. 


VERSO 22 
fara ei. feia, 
asia o dear 


Maharaja Prthu volta ao lar 


a Rafa: vía 
fa afé sur al Ra 


vidhãya krtyam hradini-jalâplutã 
dartvodakarh bhartur udãra-karmanah 

natvá divi-stháms tridasams trih paritya 
vivesa vahnith dhyâyati bhartr-pâdau 


Vidhãya—executando; krtyam—a função regulativa; Aradini—na 
do: rio; jala-aplutá—tomando um: banho completo; dattvá 
jam-— oferecendo 'oblações de água; bhartuh--de seu esposo; 
karmanah-—que era tão liberal; natva-— prestando. reverên- 
| divi-sthân—situados no céu; tri-dasân-—os trinta milhões de 
deuses; trih—três vezes; paritya—circum-ambulando; vivesa— 
rou; vahnim—na fogueira; dhyâyari--enquanto pensava em; 
tr—de seu esposo; padau-—os dois pés de lótus. 





TRADUÇÃO 
disso, a rainha executou os funerais necessários e ofere- 
oblações de água. Após banhar-se no rio, ela-prestou reverên- 
aos diversos semideuses situados no céu em diferentes sistemas 
jários. Em seguida, ela circum-ambulou a fogueira e, enquan- 
pensava nos pés de lótus de seu esposo, entrou em suas chamas. 





SIGNIFICADO 

ato de uma esposa casta entrar nas chamas da pira de seu 
so morto chama-se saha-gamana, que significa “morrer com o 
”. Este sistema de saha-gamana vinha sendo praticado na civi- 

jo védica desde tempos imemoriais. Mesmo após o período bri- 
na Índia, essa prática era rigidamente observada, mas logo 
dou-se a tal. ponto que, mesmo quando a esposa não tinha 
suficiente para entrar na fogueira de seu esposo morto, os 
ntes forçavam-na a fazê-lo. Deste modo, esta prática teve que 
sustada, mas, mesmo hoje em dia, ainda existem alguns casos 
litários de esposas que voluntariamente entram na fogueira e 
m com o esposo. Mesmo após 1940, pessoalmente-soubemos 

esposa casta que morreu dessa maneira. 
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VERSO 23 


Rara ardi y at àa | 
gna Radar qr RNI 


vilokyanugatám sadhvim 
prthurh vira-vararh patim 

tustuvur varada devair 
deva-patnyah sahasrasah 


vilokya—observando; anugatám—morrendo após o esposo; sã- 
dhvim—a-mulher casta; prihum—do rei Prthu; vira-varam—o 
grande guerreiro; parim-—esposo; tuspuvuh—ofereceram oragdes; 
vara-dãh--capazes de dar bênçãos; devaih-— pelos semideuses; deva- 
patnyah-—as esposas dos semideuses; sahasrasah-—aos milhares. 


TRADUÇÃO 
Após observar este ato de bravura executado pela casta esposa 
Arci, a esposa do grande rei Prthu, muitas milhares de esposas de 
semideuses, juntamente com seus esposos, ofereceram orações à 
rainha, pois estavam muito satisfeitas. 


VERSO 24 
He mt afinar | 
TRE qua mo E RR 


kurvatyah kusumasârarn 
tasmin mandara-sânuni 

nadatsv amara-tiiryegu 
grnanti sma parasparam 


kurvatyah—derramando; kusuma-asáram—chuvas de flores; tas- 
min—nisso; mandara—da Colina Mandara; sánuni—no topo; 
nadatsu—vibrando; amara-tiiryesu—o bater de tambores dos semi- 
deuses; grnanti sma—falavam; parasparam—entre si da seguinte 
maneira. 

TRADUÇÃO 

Naquela ocasião, os semideuses encontravam-se no topo da Coli- 

na Mandara, e todas as suas esposas começaram à derramar flores 
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a pira funerária e puseram-se a falar entre si da seguinte 


VERSO 25 


Hs 
a ia a quot ti 
aa A RRA 


devya úicuh 
aho iyarh vadhiir dhanyã 
vã caivarh bhú-bhujám patim 
sarvâtmanã patim bheje 
yajñeśarh śrir vadhūr iva 


yah ūcuh—as esposas dos semideuses disseram; aho—oh!; 
esta; vadhūh—a esposa; dhanya-—gloriosíssima; yd—que; 
também; evam—como; bhū—do mundo; bhujām—de todos os 
patim—o rei; sarva-âtmanã--com plena compreensão; patim— 
“esposo; bheje--adorou; yajfia-isam--=ao Senhor Vignu; $rih—a 
da fortuna; vadhúh—esposa; iva—como. 


TRADUÇÃO 
esposas dos semideuses disseram: Todas as glórias à rainha 
Podemos ver que essa rainha do grande rei Prthu, o impera- 
de todos os reis do mundo, serviu seu esposo com mente, pala- 


e corpo exatamente como a deusa da fortuna serve à Suprema 


alidade de Deus, Yajñesn, ou Visnu. 


SIGNIFICADO 
te verso, as palavras yajfiesarh $rir vadhūr iva indicam que a 
Arci serviu seu esposo assim como a deusa da fortuna serve 
rema Personalidade de Deus, Visnu. Podemos observar que, 
na história deste mundo, quando o Senhor Krsna, o Visnu 
mo, governava Dvãrakã, à rainha Rukmini, a qual era a prin- 
“de todas as rainhas de Krsna, costumava servir pessoalmente 
hor Krsna, apesar de ter muitas centenas de criadas para 
-lai Do mesmo modo, a deusa da fortuna nos planetas Vai- 
também serve pessoalmente a Nārāyaņa, embora existam 
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muitos milhares de devotos prontos para servir ao Senhor. Esta 
prática também é observada pelas esposas dos semideuses, e outro» 
ra as esposas dos homens também seguiam este mesmo princípio. 
Na civilização védica, esposo e esposa não eram separados por leis 
feitas pelo homem tais como o divórcio. Devemos entender a neces- 
sidade de manter a instituição familiar na sociedade humana e, 
assim, abolir esta lei artificial conhecida como divórcio. Esposo € 
esposa devem: viver em consciência de Krsna e seguir os passos de 
Lakgmi-Nãrãyana ou Krsna-Rukmini. Dessa maneira, a paz e har- 
monia tornar-se-ão possíveis neste mundo. 


VERSO 26 


da iaa dei fi at 
ARE FAN IRGI 


saisã niinam vrajaty iirdhvam 
anu vainyarh patirh sati 

paśyatāsmān atityārcir 
durvibhāvyena karmanā 


sá—ela; esá—isto; núnam—decerto; vrajati—indo; úrdhvam— 
para cima; anu—seguindo; vainyam—o filho de Vena; patim— 
esposo; sati—casta; pasyata—vede só; asmán—nos; atitya—ultra- 
passando; arcih—chamada Arci; durvibhávyena—por inconcebí- 
veis; karmaná—atividades: 


TRADUÇÃO 
As esposas dos semideuses prosseguiram: Vede só como essa 
casta senhora, Arci, devido a suas inconcebíveis atividades piedosas, 
ainda está seguindo seu esposo, indo para cima com ele, tanto 
quanto podemos ver. 


SIGNIFICADO 
Tanto o aeroplano de Prthu Mahãrãja quanto o aeroplano que 
levava a rainha Arci estavam passando fora da visão das damas 
dos sistemas planetários superiores. Essas damas estavam simples- 
mente boquiabertas de ver a posição tão elevada atingida por Prthu 
Maharája e sua esposa. Apesar de serem esposas de habitantes 


26] Maharaja Prthu volta ao lar 


sistemas planetários superiores e Prthu Maharaja ser habitante 
um sistema planetário inferior (a Terra), o rei, juntamente com 
“esposa, ultrapassou os domínios dos semideuses e continuou 
até Vaikunthaloka. A palavra úrdhvam (“para cima”) é 
Ificativa nesta passagem, pois as damas que falavam eram dos 
as planetários superiores, que incluem a Lua, o Sole Vênus, 
Brahmaloka, ou seja, o planeta mais elevado. Além de Brahma- 
está o céu espiritual, onde existem inúmeros Vaikunthalokas. 
m, a palavra iirdhvam indica que os planetas Vaikuntha estão 
ou acima desses planetas materiais, e era para esses planetas 
tuntha que Prthu Mahárája e sua esposa estavam indo. Isto 
ém indica que, ao abandonarem seus corpos materiais na fo- 
material, Prthu Mahãrája e sua esposa, Arci, desenvolveram 
diatamente seus corpos espirituais e embarcaram em aeroplanos 
ituais, que podiam penetrar os elementos materiais e alcançar 
4 espiritual. Como foram levados por dois aeroplanos distintos, 
se concluir que, mesmo após serem cremados na pira funerá- 
y eles permaneceram como pessoas distintas e individuais. Em 
s palavras, eles nunca perderam sua identidade nem tornaram- 
s, como imaginam os impersonalistas. 

damas nos sistemas planetários superiores eram capazes de 
nto acima quanto abaixo de suas regiões. Ao olharem para 
o, puderam ver que o corpo de Prthu Mahárája estava sendo 
nado e que sua esposa, Arci, estava entrando na fogueira, e, ao 
rem para cima, puderam vê-los sendo transportados em dois 
oplanos para os Vaikunthalokas. Tudo isto só é possível median- 
ibhâvyena karmanã, atividades inconcebíveis. Prthu Mahá- 
era um devoto puro, e sua:esposa, a rainha Arci, simplesmente 
jaio esposo. Assim, ambos podem ser considerados devotos 
o que os capacita a realizar atividades inconcebíveis. Seme- 
es atividades não são possíveis para homens comuns. Na ver- 
os homens comuns não podem sequer adotar o serviço 
ional ao Senhor, tampouco podem as mulheres comuns 
tais votos de castidade e seguir seus esposos em todas as 
des. Uma mulher não precisa alcançar altas qualificações, 
se ela simplesmente seguir os passos de seu esposo, que 
ser devoto, então, tanto esposo quanto esposa libertar-se-ão 
tão promovidos aos Vaikunthalokas. As atividades inconce- 

de Mahãraja Prthu e sua esposa evidenciam isto. 
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VERSO 27 


dei qui Rh aaa! RA 
ARA A area NoN 


tesãrm durâparh kim tv anvan 
martyânãrn bhagavar-padam 

bhuvi lokayuso ye vai 
naiskarmyarh sadhayanty uta 


tesam—deles; durapam—dificil de obter; kim—o que; tu=mas; 
anyat—qualquer- outra “coisa; martyânâm-=dos seres: humanos; 
bhagavat-padam=0 reino de-Deus; bhuvi-=no mundo; loka osci- 
lante; dyusah—duração de vida; ye—aqueles; vai=com certeza; 
naiskarmyam—=0 caminho da liberação; sâdhayanti— executam; 
uta--exatamente. 


TRADUÇÃO 
Neste mundo material, todo o ser humano tem uma curta dura- 
ção de vida; mas, aqueles que se -ocupam em serviço devocional 
voltam ao lar, voltam ao Supremo, pois realmente estão trilhando o 
caminho da liberação. Para pessoas assim, não há nada que não 
seja alcançável. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã (9:33), o Senhor Krsna diz: anityam asukhar 
lokam imarh prâpya'bhajasva mãâm: Aqui, o Senhor declara que 
este mundo material é cheio de misérias (asukham) e, ao mesmo 
tempo, é muito instável (anityam). Portanto, nosso único dever é 
ocupar-nos em serviço devocional. Este é o melhor fim que se pode 
dar à vida humana: Aqueles devotos que vivem ocupados a serviço 
dos pés de lótusdo Senhor obtêm, não somente todos os benefi- 
cios materiais, mas também todos os benefícios espirituais, pois, 
no fim da vida, eles voltam ao lar, voltam ao Supremo. O destino 
deles é: descrito neste verso como bhagavat-padam. A palavra 
padam significa “morada”, e bhagavat, “a Suprema: Personalidade 
de- Deus”. Deste ' modo, o destino dos devotos é a morada da 
Suprema Personalidade de Deus. 


so 27] Mahãrãja Prthu volta ao lar 


fambém significativa neste verso é a palavra naiskarmyam, que 
ica “conhecimento transcendental”. A menos que alguém 


je à plataforma de conhecimento transcendental e preste ser- 
O devocional ao Senhor, ele não é perfeito: De um modo geral, 
processos de jiâna, yoga e karma são executados vida após vida 
les que se obtenha a oportunidade de prestar serviço devocional 
fo ao Senhor. Esta oportunidade é dada pela graça de um devoto 
|, e é somente dessa maneira que se pode realmente alcançar a 
ração. No contexto desta narração, as esposas dos semideuses 
am arrependidas porque, embora tivessem a oportunidade de 
nascimento em um sistema planetário superior, uma duração de 
de milhões de anos e todos os:confortos materiais, elas não 
táo afortunadas como Prthu Mahárája e sua esposa, que 
nente as estavam superando. Em outras palavras, Prthu Mahã- 
e sua esposa desdenharam a promoção aos sistemas planetários 
jores e mesmo a Brahmaloka porque a posição atingida por 
era incomparável. No Bhagavad-gitã (8.16), o Senhor afirma 
¿Gbrahma-bhuvanál lokáh. punar āvartino rjuna: “Desde o 
mais elevado no mundo: material até o mais baixo, todos 
ns de miséria onde ocorre a repetição de nascimentos e 
” Em outras palavras, mesmo que alguém vá ao planeta 
i: inao, Brahmaloka, será obrigado a retornar às misérias de 
nto e morte. Além disso, no Nono Capítulo do: Bhagavad- 
(9.21), 0 Senhor Krsna afirma: 


te tar bhuktva svarga-lokam visâlan 
ksine punye martya-lokarh visanti 


s gozarem assim de prazer sensório celestial, eles voltam outra 
sa este planeta mortal.” Desta maneira, após esgotarem-se os 
tados de nossas atividades piedosas, somos obrigados a voltar 

mente aos sistemas planetários inferiores e começar um novo 
pítulo de atividades piedosas. É por isso que se diz no Srimad- 
dgavatam (1.5.12) que naiskarmyam apy acyuta=bhava-varjitam: 
ninho da liberação não é absolutamente seguro a não ser que 
Alcance o serviço devocional ao Senhor.” Mesmo quem é promo- 
020: brahmajyotiimpessoal tem toda a possibilidade de cair 
munao material. Se é possível cair do'brahmajyoti, que está 

m dos sistemas planetários superiores neste mundo material, o 
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que dizer. então. dos vogis e karmis comuns, que podem apenas 
elevar-se aos planetas materiais superiores”? Assim. as esposas dos 
habitantes dos sistemas planetários superiores não apreciavam 
muito os resultados de karma, jñana e voga. 


VERSO 28 


a af SATER A E E | 
sad al A RR A 


sa vaficito barâtma-dhruk 
krechrena mahará bhuvi 

labdhvápavargvam manusvarn 
visavesu visajjare 


sah=ela' vañicitah—enganada: bara—decerto: drma-dhruk-—inve- 
josa de si mesma; krechrena—=com muita dificuldade; maharã — por 
grandes atividades; bhuvi-— neste mundo; /abdhvã--atingindo: dpa- 
vargvam--o caminho da liberação; mânusvam —na forma humana 
devida; visavesu— quanto ao gozo dos sentidos: visajjate —ocupa-se 





TRADUÇÃO 
Qualquer pessoa que neste mundo material se ocupe em executar 
atividades que exigem grande esforço, e que, após obter a forma 
humana de vida — a qual é uma oportunidade de libertar-se das 
i s — submete-se às difíceis tarefas de atividades fri S, 
deve ser considerada enganada e invejosa de seu próprio eu. 





SIGNIFICADO 

Neste mundo material, as pessoas dedicam-se a diferentes ativi- 
dades simplesmente para obter um pequeno sucesso no gozo dos 
sentidos. Os karmis ocupam-se na realização de atividades muito 
difíceis, e assim abrem: indústrias gigantescas, constroem cidades 
enormes, fazem grandes descobertas: científicas, etc. Em outras 
palavras, eles se dedicam à realização de sacrifícios muito custosos à 
fim de serem promovidos aos sistemas planetários superiores. De 
modo semelhante, os pogis dedicam-se à busca de uma meta seme- 
lhante, aceitando as práticas tediosas de poga mística. Os jfiânis 
ocupam-se em especulação filosófica para libertarem-se das garras 
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tureza material. Assim sendo, todos estão ocupados em exe- 

jr tarefas muito difíceis simplesmente em troca de gozo dos sen- 
. Todas essas classes de pessoas são consideradas ocupadas em 
des de gozo dos sentidos (ou visava) porque” todas exigem 

a facilidade para a existência material. Na verdade, os resul- 

Os de semelhantes atividades são temporários. Como o próprio 
fa proclama no Bhagavad-gitã (7:23). antavar tu phalam tesam: 
y frutos [dos adoradores de semideuses] são limitados e temporá- 
E” Assim, os frutos das atividades dos vogis, karmis e jfiânis são 
ros. Além disso, Krsna diz que tad bhavaty alpa-medhasám: 

© resultados destinados apenas a homens de pouca inteligência.” 
lavra visaya denota gozo dos sentidos. Os karmis afirmam cla- 
te que querem gozo dos sentidos. Os yogis também querem 
dos sentidos, mas querem-no num grau superior. É desejo deles 

r alguns resultados miraculosos através da prática de yoga. 

, eles lutam arduamente para obter sucesso em tornarem-se 
ores que o menor ou maiores que o maior, ou em criar um 
como 'a Terra, ou, como cientistas, em inventar tantas 

inas maravilhosas. De forma semelhante, os jfiânis também 

O ocupados em gozo dos sentidos, pois seu único interesse é 
mi-se unos com o Supremo. Deste modo, a meta dë todas 
atividades é o gozo dos sentidos em graus superior ou inferior. 
bhaktas, contudo, não estão interessados em práticas de gozo 
Psentidos; para eles ficarem satisfeitos, basta obterem uma opor- 


lidade de servir ao Senhor. Embora se contentem com qualquer 
dição, não há nada que eles não possam obter, porque ocupam- 
mente em servir ao Senhor. 
esposas dos semideuses condenam os praticantes de atividades 
gozo dos sentidos como sendo vaficita, enganados. Pessoas 
idas dessa maneira realmente estão se matando a si mesmas 
hã). Como se afirma no Srimad- Bhagavatam (11.20.17): 


nr-deham ádyam sulabham sudurlabham 
plavam sukalparm guru-karnadháram 
mayânukiilena nabhasvateritam 
pumān bhavābdhi na taret sa ātma-hā 


Quem deseja cruzar um grande oceano precisa de um barco forte. 
-se que esta forma humana de vida é um bom barco com o 
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qual podemos cruzar o oceano da ignorância. Sob a forma humana 
de vida, podemos obter a orientação de um bom navegador, o 
mestre espiritual. Conseguimos, também, um vento favorável pela 
misericórdia de Krsna. Este vento representa as instruções de 
Krsna. O corpo humano é o barco, as instruções do Senhor Krsna 
são os ventos favoráveis, e o mestre espiritual é o navegador, O 
mestre espiritual sabe muito bem como ajustar as velas para apros 
veitar os ventos favoráveis e conduzir o barco ao seu destino. Con- 
tudo, se não tiramos proveito desta oportunidade, desperdiçamos a 
forma humana de vida. Desperdiçar tempo e vida dessa maneira é o 
mesmo que cometer suicídio. 

A palavra labdhvapavargyam é significativa neste verso, porque, 
segundo Jiva Gosvâmi, ãpavargyam, ou o caminho da liberação, 
não se refere ao fundir-se no Brahman impessoal, mas a sãlok yãdi- 
siddhi,. que «significa alcançar o mesmo planeta onde reside a 
Suprema Personalidade de Deus. Existem cinco espécies de libe- 
ração, uma das quais chama-se sãyujya-mukti, ou fundir-se na exis- 
tência do Supremo, ou a refulgência do Brahman impessoal, 
Entretanto, como há a: possibilidade de se cair novamente no céu 
material da refulgência Brahman, Srila Jiva Gosvâmi aconselha 
que, nesta forma humana de vida, o único objetivo deve ser voltar 
ao lar, voltar ao Supremo. As palavras sa vaiicitah indicam que, 
uma vez que uma pessoa tenha obtido a forma humana de vida, ela 
realmente se engana caso não se prepare para voltar ao lar, voltar 
ao Supremo, A posição de todos os não-devotos, que não estão 
interessados em voltar ao Supremo, é muito lamentável, pois o único 
objetivo da forma humana de vida é executar serviço devocional. 


VERSO 29 

2 Sa 
eira OR ma ag 
daa gt de eremita tt 


maitreya uvãca 
stuvatisv amara-strisu 
pati-lokarh gata vadhúh 
var va atma-vidarh dhuryo 
vainyah prapacyutásrayah 


29] Maharaja Prthu volta ao lar 


reyah uvāca—o grande sábio Maitreya continuou a: falar; 
fisu=enquanto glorificavam; amara-strisu—pelas esposas dos 
tantes do céu; pati-lokam-—o planeta para onde fora o esposo; 
alcançando; vadhih-—a esposa; yam-—onde; vã-—ou; dtma- 
im-—das almas auto-realizadas; dhuryah—a mais elevada; 
h=o filho do rei Vena (Prthu-Mahãraja); prâpa—obtido; 
ta-asravah—sob a proteção da Suprema Personalidade: de 


TRADUÇÃO 
grande sábio Maitreya continuou a falar: Meu querido Vidura, 
to as esposas dos habitantes do céu falavam dessa maneira 
si, a rainha Arci alcançou o planeta que seu esposo, Mahãrãja 
ju, a mais elevada das almas auto-realizadas, havia atingido. 


SIGNIFICADO 
gundo os princípios védicos, uma mulher que morre junta- 


te com seu esposo, ou entra-na fogueira em que seu esposo está 
cremado, também entra no mesmo planeta alcançado pelo 
o. Neste mundo material, existe um planeta conhecido como 
loka, assim como existe um planeta conhecido como Pitrloka, 
im, neste verso, a palavra pati-loka não se refere a algum 
ta dentro deste universo material, pois Prthu Maháraja, sendo 
is elevada entre as almas auto-realizadas, decerto voltou ao lar, 
ao Supremo, e alcangou um dos planetas Vaikuntha. A 
Arci também entrou em Patiloka, mas este planeta náo fica 
iverso material, pois ela realmente entrou no: planeta alcan- 
por seu esposo. O mesmo ocorre no mundo material: quando 
mulher morre com seu esposo, ela novamente se une a ele no 
imo nascimento. De forma semelhante, Mahãrãja Prthu e a 
ha Arci uniram-se nos planetas Vaikuntha: Nos planetas Vai- 
| existem esposos e esposas, mas eles jamais pensam em 
filhos ou praticar sexo. Nos planetas: Vaikuntha, tanto os 
5 quanto: as esposas são extraordinariamente belos, ve, 
ra sintam atração um pelo outro, não gozam de vida sexual. 
verdade, eles não consideram o sexo coisa muito agradável 
tanto esposo quanto esposa vivem absortos em consciência 

na e em glorificar e cantar as glórias do Senhor. 
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Também, segundo Bhaktivinoda Thãkura, esposo e esposa podem 
transformar o'lar em um lugar tão bom quanto Vaikuntha, mesmo 
enquanto estiverem neste mundo material. Estando absortos em 
consciência de Krsna, mesmo neste mundo esposo e esposa podem 
viverem Vaikuntha, bastando eles instalarem a Deidade do Senhor 
no-lar e servirem à Deidade conforme as orientações dos $âstras. 
Dessa maneira; eles não sentirão jamais o impulso sexual. Este é o 
teste do avanço no serviço devocional. Quem é avançado em serviço 
devocional nunca sente atração pela vida sexual, e, tão logo se 
desapegue da vida sexual e proporcionalmente se apegue ao serviço 
do Senhor, realmente experimenta a vida nos planetas Vaikuntha 
Em última análise, não existe realmente um mundo material, mas, 
quando nos esquecemos do serviço ao Senhor e nos ocupamos a 
serviço de nossos sentidos, considera-se que estamos vivendo no 
mundo material. 

VERSO 30 


ORTSA. TJ: 0 AURA 
A ql agrada À IRN 


iutham-bhútamubhavo 'sau 
prthuh sa bhagavattamah 

kirtitarh tasya caritam 
uddāma-caritasya te 


ittham-bhūta—assim;, anubhāvah—grandioso, poderoso; asau— 
este; prihuh—rei Prthu; sah—ele; bhagavat-tamah—0 melhor entre 
os'senhores; kirritam=—descrito; tasya—seu; caritam—caráter; ud- 
dâma--excelente;-caritasya—aquele que possui tais qualidades; 
te-para ti. 


TRADUÇÃO 
Maitreya prosseguiu: O maior de todos os devotos, Mahãrãja 
Prthu, era muito poderoso, e seu € ter era liberal, magnificente e 
magnânimo. Assim, acabo de descrevê-lo para ti na medida do 
possível. 





SIGNIFICADO 
Neste verso, a palavra bhagavattamah é muito significativa, pois, 
a palavra bhagavar usa-se especialmente para referir-se à Suprema 
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nalidade de Deus, assim como a palavra bhagaván (“a Su- 
Personalidade de Deus") deriva-se da palavra bhagavar. Às 
|, contudo, vemos que a palavra bhagavan é usada para grandes 
nalidades como o Senhor Brahmã, o Senhor Siva e Naãrada 
à. Este é o caso de: Prthu Maharaja, ao qual descreve-se aqui 
o melhor dos bhagavâns, ou o melhor'dos senhores. Só pode- 
ser chamado assim quem for uma: grande personalidade que 
ifeste características extraordinárias e incomuns ou que alcance 
ior de todas as metas após seu desaparecimento ou que saiba a 
rença entre conhecimento e ignorância. Em outras palavras, não 
usar a palavra bhagavân para pessoas comuns. 








VERSO 31 


q K gegi anta: 39 
ARAN a A: ATA N 


ya idarh sumahat punyarh 
$raddhayâvahitah pathet 
$ravayec chrnuyad vápi 
sa prihoh padavim iyar 


h:—qualquer pessoa; idam-— isto; su-maha! --muito grande; 

—piedoso; $raddhayã-—com muita fé; avahitah--com muita 

O; pathet-—leia; Srâvayet-—explique; $rnuyãt-—ouça; vã— ou; 

m certeza; sah—esta pessoa; prthoh—do rei Prthu; pada- 
|=situação; ivãt-—alcança. 


TRADUÇÃO 
er pessoa que descreva as grandes características do rei 
com fé e determinação — quer as leia ou ouça pessoalmente; 
ajude outros a ouvi-las — com certeza alcançará o mesmo 
alcançado por Mahãrãja Prthu. Em outras palavras, tal 
também voltará ao lar, aos planetas Vaikuntha, de volta ao 


SIGNIFICADO 
execução de- serviço devocional, enfatiza-se sravanam kir- 
visnoh em especial. Isso quer dizer que bhakti, ou serviço 
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devocional, comega:com- ouvir e cantar sobre Visnu. Ao falarmos de 
Visnu, também referimo-nos áquilo que está relacionado com 
Vignu:-No-Siva-Purâna, o Senhor Siva recomenda a adoração a 
Visnu como a adoração mais elevada, e melhor que a adoração a 
Vignu-é a adoração ao Vaisnava ou a qualquer coisa que esteja 
relacionada com Visnu: Nesta passagem, explica-se o fato de que 
ouvir-e cantar sobre um-Vaisnava é tão bom como ouvir e cantar 
sobre Visnu, pois: Maitreya explica: que qualquer pessoa que ouça 
sobre Prthu Mahãraja com atenção também alcançará o planeta 
alcançado por Mahãrãja Prthu. Não há dualidade entre Visnu e o 
Vaisnava, e isto-chama-se advaya-jfiâna. O Vaisnava é tão impor- 
tante como Visnu, e por isso Srila Visvanátha Cakravarti Thákura 
escreve em seu Gurv-astaka: 


saksad-dharitvena samasta-Sástrair 
uktas tathã bhãvyara eva sadbhih 

kintu prabhor yah priya eva tasya 
vande guroh Sri-caranáravindam 


“O mestre espiritual recebe 'as: mesmas honras que o Senhor Su- 
premo por ser o servo mais íntimo do Senhor. Isto é reconhecido 
em todas as escrituras reveladas e é seguido por todas as autori- 
dades: Portanto, presto minhas respeitosas reverências aos pés de 
lótus demeu mestre espiritual; que é um representante fidedigno de 
Sri Hari.” 

O Vaisnava supremo é 6 mestre espiritual, e ele não é diferente da 
Suprema Personalidade de Deus. Afirma-se que, às vezes, o Senhor 
Caitanya Mahãprabhu costumava cantar os nomes das gopis. 
Alguns dos alunos do Senhor tentaram aconselhá-lO a cantar ao 
invés disso o nome-de-Krsna, mas, ao ouvir isso, Caitanya Mahã- 
prabhu ficou muito irado com Seus alunos. A controvérsia sobre 
este assunto chegou a tal ponto que, após este incidente, Caitanya 
Mahãprabhu decidiu tomar sannyâsa porque não estava: sendo 
levado muito:a sério em Seu grhastha-àsrama: A idéia é que, uma 
vez que Sri Caitanya Mahãprabhu cantava os nomes das gopis, a 
adoração às gopis ou aos devotos do Senhor é tão boa como o 
serviço devocional prestado diretamente ao Senhor. O próprio 
Senhor também afirma que o serviço devocional a Seus devotos é 
melhor que o serviço prestado diretamente a Ele. Às vezes, a classe 
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jivãde devotos se interessa apenas pelos passatempos pessoais 

rsna, a ponto de excluir as atividades dos devotos. Esta classe 

devoto não. está em nível muito alto; quem vê o devoto e o 
rno mesmo nível está em plataforma mais avançada. 


VERSO 32 


e ne a a | 
ARS: ARA EIA 119211 


bráhmano brahma-varcasvi 
rájanyo jagati-patih 

vaigyah pajhan vit-patih syac: 
chiidrah sattamatám iyãr 


iráhmanah—os bráhmanas; brahma-varcasvi—alguém que alcan- 
o poder do sucesso espiritual; rajanyah-—a ordem real; jagati- 
llh—o rei do mundo; vaisyah—o classe dos mercadores; pajhan — 
; vif-patih—torna-se senhor dos animais; syãt-—torna-se; 
ah—a classe dos trabalhadores; 'sattama-tâm-—a posição de 
¡grande devoto; ¡yát—alcanga. 


TRADUÇÃO 
Se alguém ouve as características de Prthu Mahárãja e é um 
mana, torna-se perfeitamente qualificado com poderes bramí- 
; se for um kgatriya, torna-se rei do mundo; se for um vaisya, 
ja-se senhor de outros vai$yas e muitos animais; e se for um 
torna-se o devoto mais elevado. 





SIGNIFICADO 

Srimad- Bhãgavatam recomenda que todos devem “tornar-se 
tos, independentemente de qual seja sua condição. Quer 
não tenha. nenhum: desejo (akâma), quer tenha desejos 
iâma), quer deseje a liberação (moksa-kâma), ele é aconselhado 
rar o Senhor Supremo e a prestar-Lhe serviço devocional. 
im fazendo, alcançará toda a perfeição em qualquer campo da 
O processo de serviço devocional — especialmente ouvir e 
r — é tão poderoso que pode levar uma pessoa: à fase de 
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perfeigáo. Menciona-se neste verso os bráhmanas, os ksatriyas, os 
vaisvas e os sildras, mas deve-se compreender aqui como esta refe- 
rência diz respeito ao brãhmana nascido em família bramínica, ao 
ksatriva nascido em família de ksarrivas, ao vaisva riascido em fa- 
mília de vaisyas e ao sidra nascido em família de sidras. Porém, 
quer alguém seja hrâhmana, kgatriva, vaisva ou $údra, ele pode 
alcançar a perfeição pelo simples fato de ouvir e cantar. 

Nascer em família de brâhmanas não é tudo; é preciso ter o 
poder bramínico, que se chama hrahma-tejas. De modo semelhante, 
nascer em família real não é tudo; é preciso possuir poderes de 
governar o mundo. Da mesma forma, nascer como vaigva não é 
tudo; é preciso possuir centenas ou milhares de animais (especial- 
mente vacas) e governar outros vaisvas como Nanda Mahãraja fazia 
em Vrndâvana. Nanda Maharaãja era um vaisva que possuía nove- 
centas mil vacas e governava muitos vaqueiros e vaqueirinhos. Uma 
pessoa nascida em família de siidras pode tornar-se superior a um 
brãhmana pelo simples fato de aceitar o-serviço devocional e dar 
acolhida auditiva aos passatempos do Senhor e de Seus devotos 





VERSO 33 


pra are ad abrem | 
aa: gA A aT: NRI 


trih krtva idam ākarnya 
naro nãry athavâdrtã 

aprajah suprajatamo 
nirdhano dhanavattamah 


trih—trés vezes; krtvah—repetindo; idam—isto; ákarnya—ouvin- 
do; narah-—homem; nári—mulher; athava—ou; âdrtã--com grande 
respeito; aprajah—quem não tenha filhos; su-praja-tamah—rodea- 
do por muitos filhos; nirdhanah-=sem nenhum dinheiro: dhana- 
vat-—rico; tamah—o maior. 





TRADUÇÃO 
Quer alguém seja homem ou mulher, se ouvir, com grande 
respeito, esta narração de Mahãrãja Prthu, tornar-se-á o pai de 
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filhos se náo tiver filhos e tornar-se-á o mais rico dos 
se não tiver dinheiro. 


SIGNIFICADO 

materialistas que gostam muito de dinheiro e grandes famílias 
iram diferentes semideuses para satisfazer seus desejos, especial- 
te a deusa Durgã, o Senhor Siva e o Senhor Brahmã. Tais 
flerialistas chamam-se srivaisvarya-prajepsavah. Sri significa “bele- 
Vaisvarva significa “riquezas”, prajã significa “filhos”, e ipsavah 
lifica “desejando”. Como se descreve no Segundo Canto do 
Id- Bhâgavatam, é preciso adorar vários semideuses para obter 
ntes espécies de bênçãos. Contudo, indica-se aqui como, pelo 
les fato de ouvir sobre a vida eo caráter de Mahárája Prthu, 
pode obter riquezas e filhos em enormes quantidades. Basta 
entender a história, a vida e as atividades de Prthu Mahãraja. 
inselha-se a todos que a leiam pelo menos três vezes. Aqueles 
tiverem aflitos materialmente beneficiar-se-ão tanto ouvindo 
peito do Senhor Supremo e de Seus devotos que não precisa- 
recorrer a nenhum semideus. A palavra suprajatamah (*rodea- 

r muitos filhos”) é muito significativa neste verso, po 
im pode ter muitos filhos mas não ter nenhum filho qualifi- 
= Aqui. contudo, declara-se (su-prajatamah) que todos os filhos 
obtidos serão qualificados em educação, riqueza, beleza e 

— perfeitos em tudo. 


VERSO 34 
A: qu quí afã figa: 
Eo aei JARA RR 


aspasta-kirtih suvasã 
miirkho bhavati panditah 

idam svasty-avanarh purisam 
amangalva-niváranam 


sta-kirrih—reputagáo “imanifesta; st=vasah—muito famoso; 
'hah—iletrado; bhavati—torna=se: panditah—erudito; idam— 
isvasti-ayanam—auspiciosidade: pumsam—dos homens; amañ- 
inauspiciosidade: nivaranam—proibindo. 
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TRADUÇÃO 
Além disso, quem ouvir essa narração três vezes tornar-se-á 
muito famoso se não for reconhecido na sociedade, e tornar-se-á 
um grande erudito se for iletrado, Em outras palavras, ouvir as 
narrações de Prthu Mahãrãja é tão auspicioso que afasta toda a má 
sorte, 


SIGNIFICADO 

No mundo- material, todos desejam algum lucro, alguma ado- 
ração e alguma reputação, Associando-nos de diversas maneiras 
com a Suprema Personalidade de Deus ou Seu devoto, podemos 
mui facilmente tornar-nos opulentos em todos os sentidos. Mesmo. 
que alguém não seja conhecido ou reconhecido na sociedade, 
tornar-se-á muito famoso e importante se adotar o serviço devo- 
cional e'a pregação. Quanto à educação, alguém pode tornar-se 
famoso na sociedade como grande erudito pelo simples fato de 
ouvir o Srimad-Bhãgavatam é o Bhagavad-gitã, onde se descrevem 
os passatempos do Senhor e Seus devotos. Este mundo material 
está cheio de perigos a cada passo, porém, o devoto não tem medo 
porque-o serviço devocional é tão auspicioso que naturalmente neu- 
traliza toda a classe de má sorte. Já que ouvir sobre Prthu Mahãrãja 
é-um dos métodos de serviço devocional ($ravanam), naturalmente 
ouvir sobre ele traz toda a boa fortuna. 


VERSO 35 


Ti So am efe | 
Ea ff | 
rg qa rat AI 


dhanyam vasasyam áyusyarh 
svargyarh kali-malãâpaham 

dharmãrtha-kâma-moksânãm 
samyak siddhim abhipsubhih 

$raddhayaitad anusrãvyarh 
caturnãrh kãranar param 


dharyam—a fonte das riquezas; yasasyam—a fonte da reputa- 
ção; dyusyam—a fonte de maior duração de vida; svargyam—a 
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da elevação aos planetas celestiais; kali—da era de Kali; mala- 
jam-—diminuindo a contaminação; dharma-— religião: 'artha— 
nvolvimento económico; kdma—gozo dos sentidos; moksd- 
—da liberacio; samyak—inteiramente; siddhim—perfeigáo; 
lipsubhih—por aqueles que desejam; sraddhayã-—com grande 
peito; erar—esta narração; anusrâvyam—é preciso ouvir; catur- 
i-—das quatro; kãranam-—causa; param — fundamental. 





TRADUÇÃO 

O ouvinte da narração de Prthu Mahãrãja pode tornar-se emi- 
, aumentar a duração de sua vida, ser promovido aos planetas 
is e neutralizar as contaminações desta era de Kali. Além 
pode promover as causas da religião, do desenvolvimento 
mico, do gozo dos sentidos e da liberação. Portanto, sob 
os pontos de vista, é aconselhável que o materialista interes- 
em tais coisas leia e ouça as narrações da vida e do caráter de 

Maharaj: 


SIGNIFICADO 
luem ler e ouvir as narragóes da vida edo caráter de Prthu 
rája naturalmente vai tornar-se um devoto, e, tão logo se 
devoto, seus desejos materiais serão satisfeitos de: forma 
tica: Portanto, recomenda-se no Srimad-Bhagavatam (2.3, 10): 


akâmah sarva-kâmo vã 
moksa-kama udara-dhih 

tivrena bhakti-vogena 
vajeta purugarh param 


lguém deseja voltar ao lar, voltar ao Supremo, ou deseja tornar- 
to puro (akâma), ou deseja alguma prosperidade material 
ima ou sarva-kâma), ou deseja fundir-se na existência da reful- 
do Brahman Supremo (moksa-kâma), recomenda-se. que 
o-caminho do serviço devocional e ouça e cante a respeito do 
jor Visnu ou de Seu devoto. Esta é a essência de todos os textos 
« Vedais ca sarvair aham eva vedyah (Bg: 15.15), O propósito 
conhecimento ivédico é compreender Krsna e Seus devotos. 
re que falamos de Krsna, também nos referimos a Seus-devo- 
pois Ele jamais está sozinho. Ele nunca é nirvisesa ou -Siinya, 
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sem variedade, ou zero. Krgna é pleno de variedades: a presença de 
Krsna elimina qualquer possibilidade do vazio. 


VERSO 36 


ga a ser a 1 
AS ER ER TA: YAA MIRA 


vijayâbhimukho rajã 
$rutvaitad abhiyati yan 

balim tasmai harant y agre 
rãjânah prthave vathã 


vijaya-abhimukhah—aquele que está prestes a partir em busca da 
vitória; rãjd-—rei; $rutva-ouvindo; erar-=isto; abhiyâti-—começa; 
yán—na quadriga; balim—impostos; tasmai—a ele; haranti—dáo; 
agre—antes; rájanah—outros reis; prihave—ao rei Prthu; yatha— 
como foi feito, 





TRADUÇÃO 
Se um rei, desejoso de sair vitorioso e obter o poder governamen- 
tal, cantar a narração de Prthu Mahãrãja três vezes antes de partir 
em sua quadriga, todos os reis subordinados naturalmente entregar- 
lhe-ão toda a espécie de impostos — assim como entregaram-nos a 
Mahãrãja Prthu — simplesmente por sua ordem. 


SIGNIFICADO 

Visto que um rei kgatriya naturalmente deseja governar o mundo, 
eledeseja fazer que todos os demais reis se tornem vassalos: dele. 
Era-esta também a posição, há muitos anos atrás, quando Prthu 
Mahaãrája governava a Terra. Naquela época, ele era o único impe- 
rador deste planeta. Há cinco mil anos atrás, também, Maharaja 
Yudhisthira e Maharaja Parikgit eramos únicos imperadores deste 
planeta: Às vezes; os reis subordinados rebelavam-se e era'necessá- 
rio que o imperador fosse até eles e os castigasse. Este processo de 
cantar as narrações da vida-e do caráter de Prthu Mahãraja é 
recomendado para os conquistadores reais, caso eles queiram satis- 
fazer seus desejos de governar o mundo. 
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VERSO 37 


GAR Mm AA | 
a Rd qu ria ol 


muktanya-sañgo bhagavaty 
amalarh bhaktim udvahan 

vainyasya caritah punyah 

$rnuyác chravayet pathet 






ya-sañgahi—estando livre de toda a contaminação mate- 
bhagavati—á Suprema Personalidade de Deus; amalám—= 
lado; bhakrim—servigo devocional; udvahan—executando; 
yasya—do filho de Maháraja Vena; caritam—caráter; pun- 
=piedoso; $rnuydr—precisa ouvir; $ravayer—precisa induzir 
os a ouvir; pathet-—e continuar lendo. 











TRADUÇÃO 
im devoto puro dedicado à execução dos diferentes processos 
serviço devocional poderá estar situado na posição transcen- 
|, estando completamente absorto em consciéncia de Krsna, 
|, mesmo ele, enquanto executa serviço devocional, precisa 
s ler e induzir outros a ouvir sobre o caráter e a vida de 
Mahārāja. 











SIGNIFICADO 
iste uma classe de devotos neófitos que'vivem muito ansiosos 
ouvir sobre os passatempos do'Senhor, especialmente os capitu- 
de râsa-lilã no Srimad-Bhâgavatam. Tais devotos devem saber, 
Ivés desta instrução, que os passatempos de Prthu Mahãrája não 
b diferentes dos passatempos da Suprema Personalidade de Deus. 
rei ideal, Prthu Mahãrãja manifestou todos os talentos ao 
itrar como governar os cidadãos, como educá-los, como desen- 
rio estado economicamente, como lutar contra inimigos, como 
izar grandes sacrificios (yajñas), etc. Assim, recomenda-se ao 
iyã, ou o devoto neófito, que ouça; cante e faça que outros 
sobre as atividades de Prthu Mahãrãja, mesmo que ele se 
situado na posição transcendental de “serviço devocional 
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VERSO 38 


FeR Aaa | 
AGAR RAE cI 


vaicitraviryabhihitark 
'mahan=-máhátmya-súcakam 

asmin krtam atimartyam 
parthavih gatimapnuya! 


vaicitravirya—ó6 filho de: Vicitravirya (Vidura); abhihitam—ex- 
plicado; mahat—grande; máahátmya—grandeza; súcakam-—desper- 
tando; vasmin—nisto; krtam—executado; ati-martyam—incomum; 
páârthavim-=em relação com Prthu Maharaja; garim—avango, des- 
tino; dpnuyar—deve-se alcançar. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya prosseguiu: Meu querido Vidura, 
acabo de falar na medida: do: possível as narrações sobre Prthu 
Mahárája, que enriquecem: nossa atitude devocional. Quem quer 
que tire proveito desses benefícios também volta ao lar, volta ao 
Supremo, como Mahãrãja Prthu. 


SIGNIFICADO 

A palavra $râvayer, mencionada num verso anterior, indica que 
devemos ler, não somente para nós' mesmos, mas também devemos 
induzir outros: a ler e-a ouvir Isto chama-se pregação. Caitanya 
Maháprabhu recomendava esta prática: yare. dekha, tãre kaha 
“krgna “upadesa (Ce. Madhya 7.128). “Quem. quer que: encontres, 
simplesmente fala-lhe' sobre as instruções dadas por Krsna. ou 
relata-lhe às narrações a respeito de Krsna.” A história do serviço 
devocional de Prthu Mahãrãja é tão potente quanto as narrações 
sobreias atividades da Suprema Personalidade de, Deus. Ninguém 
deve fazer distinções entre os passatempos do Senhor:e as ativi- 
dades de Prthu Mahãrãja, e, sempre que possível, o devoto: deve 
procurar induzir outros a ouvir sobre Prthu Mahãrãja. Devemos, 
não apenas ler seus passatempos: para nosso próprio benefício, 
como também devemos “induzir outros a lê-los e; ouvislos. Dessa 
maneira, todos poderão beneficiar-se. 


Maharaja Prthu volta ao lar 


VERSO 39 


IEA A 
ios | 

A RAR 
ROSES 


anudinam idam âdarena $rnvan 
prihu-caritarn prathayan vimukta-sangah 
bhagavati bhava-sindhu-pota-páde 
sa ca nipunám labhate ratirh manusyah 


dinam-—dia após dia; idam—isto; «Adarena—com grande 

$rnvan—ouvindo; prthu=caritam—a: narracáo de Prthu 

ja; prathayan—cantando; vimukta—liberada; sañgah—asso- 

ção; bhagavati—à Suprema Personalidade de Deus; bhava- 

lhu—o oceano da ignorância; pota—o barco; pâde—cujos pés 

lótus; sah—ele; ca—também; nipunâm-—completo; labhate— 
: ratim—apego; manusyah—a pessoa. 





TRADUÇÃO 
Iquer pessoa que, com grande reverência e adoração, regu- 
te leia, cante e descreva a história das atividades de Prthu 
hārāja com certeza desenvolverá fé inquebrantável e atração 
pés de lótus do Senhor. Os pés de lótus do Senhor são o barco 
o qual se pode cruzar o oceano da ignorância. 


SIGNIFICADO 

IA expressão bhava-sindhu-pota-pãde é significativa neste verso. 
pés de lótus do Senhor são conhecidos como mahat-padam; isto 
ifica que a fonte total da existência material repousa nos pés de 
us do Senhor. Como se afirma no Bhagavad-gitã (10.8), aham 
ya prabhavah: tudo emana dEle. Esta manifestação cósmica, 

E É comparada a um oceano de ignorância, também repousa aos 
de lótus do Senhor. Sendo assim, este grande oceano de igno- 
ja é minimizado por alguém que seja devoto puro. Quem se 
igia aos pés de lótus do Senhor não precisa cruzar o oceano, 
já o cruzou em virtude de sua posição aos pés de lótus do 
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Senhor. Ouvindo e cantando as glórias do Senhor ou do devoto do 
Senhor, é possível fixar-se firmemente no serviço aos pés de lótus 
do Senhor. Também pode alcançar esta posição mui facilmente 
quem narra a história: da vida de Prthu Maharaja regularmente, dia 
após dia. A palavra vimukta-sañgah também é significativa a este 
respeito. Por estarmos em 'contato com as três qualidades da natu- 
reza material, nossa posição; neste-mundo; material é cheia de peri- 
gos, mas, ao nos ocuparmos em serviço devocional ao Senhor 
mediante o processo de: $ravanam e kirtanam, imediatamente 
tornamo-nos vimukta-sariga, ou liberados. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do 
Quarto Canto, Vigésimo-terceiro Capítulo, do Srimad-Bhágavatam, 
intitulado “Maharãja-Prthu volta ao lar." 


CAPÍTULO VINTE E QUATRO 


at 


ntoando a canção cantada pelo Senhor Siva 


VERSO 1 
a sa 


Atera fretes: gt | 
e E TÀ 1 21 


maitreya uváca 
vijitasvo “dhirajásit 
prihu-putrah prthu-sravah 
yaviyobhyo “dada: kasthá 
bhrãtrbhyo bhrãtr-vatsalah 


itreyah uvâca-—Maitreya continuou a falar; vijivasvah—cha- 

Vijitasva; adhiraja—o imperador;  dsit—tornou-se; prihu- 

¿o filho de Mahárája Prthu; prihu-$raváh—de grandes ativi- 

; yaviyobhyah—aos irmãos- mais novos; adadāt—ofereceu; 

Ihah—diferentes partes; bhratrbhyah—aos irmãos; bhrãtr-vatsa- 
muito afetuoso com os irmãos. 


à TRADUÇÃO 

grande sábio Maitreya continuou: Vijitásva, o filho mais velho 

Mahirija Prthu, cuja reputação era igual à de seu pai, tornou-se 
dor e deu a seus irmãos mais novos diferentes partes do 
para que governassem, pois, ele era muito afetuoso com 

irmãos. 


SIGNIFICADO 
'Após descrever a vida e o caráter de Maháraja Prthu no capítulo 
Iterior, o grande sábio Maitreya começou a falar sobre os filhos e 
na árvore genealógica da dinastia de Prthu. Após a morte de 
hárája Prthu, seu filho mais velho, Vijitasva, tornou-se impera- 
do mundo. O rei Vijitágva era muito afetuoso com seus irmãos 
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mais novos, e por isso quis que eles governassem diferentes partes 
do mundo. Desde tempos imemoriais, geralmente o filho mais velho 
torna-se rei após a morte do rei anterior. Quando os Pándavas 
governavam a Terra, Mahãrája Yudhisthira, o filho mais velho do 
rei Pându, tornou-se imperador, e seus irmãos mais novos o ajuda- 
vam. De forma semelhante, os irmãos mais novos do rei Vijitasva 
foram apontados para governar as diferentes partes do mundo. 


VERSO 2 
CRIT. RA ÍA 1 
sá aa a RR AR 


haryaksáyadisat prácim 
dhúmrakesaya daksinám 

praticim vrka-samjñáya 
turyãm dravinase vibhuh 


haryaksãya—a Haryakga; adisat—deu; prácim—oriental; dhiim- 
rakesaya-—a Dhúmrakesa; daksinam—a parte meridional; prati- 
cim—a parte ocidental; vrka-samjñaya—a seu irmáo cujo nome era 
Vrka; turyâm-—a parte setentrional; dravinase--a outro irmão, 
chamado Dravina; vibhuh-—o senhor. 


TRADUÇÃO 
Mahãrãja Vijitasva ofereceu a parte oriental do mundo a seu 
irmão Haryaksa, a parte meridional a Dhâmrakesa, a parte ociden- 
tal a Vrka e a parte setentrional a Dravina. 


VERSO 3 


ARE ami: | 
si E E 


antardhãna-gatirm Sakrál 
labdhvântardhãâna-sarhjfiitah 

apatya-trayam âdhatta 
Sikhandinyam susammatam 
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tardhána—do desaparecimento; gatim—conquista; Sakrat—do 
Indra; labdhvá—obtendo; antardhána—chamado; samjñitah— 
denominado; aparya—filhos; trayam—trés; adhatta—gerou; 
ir ikhandini, sua esposa; su-sammatam-—aprovados 


TRADUÇÃO 
Anteriormente, Maháraja Vijitasva satisfizera o rei do céu, Indra, 
recebera o título Antardhána. O nome de sua esposa era 

, e dela gerou três bons filhos. 


SIGNIFICADO 

raja Vijitava era conhecido como Antardhána, que signi- 
Pdesa parecimento” Este ‘titulo recebido: dè Indra refere-se- à 
lo em que Indra roubou o cavalo de Maharaja Prthu da arena 
ificatória. Ao roubar o cavalo, Indra tornou-se invisível para os 
os, porém, Vijitásva, o filho de Mahārāja Prthu, pôde vê-lo. 
apesar de saber que Indra 'estava roubando o cavalo de seu 
y Vijitasva não o atacou. Isto indica que Maharaja Vijitásva 
va as pessoas certas: Embora Indra estivesse roubando o 
lo de seu pai, Vijitasva sabia perfeitamente bem que Indra não 
um: ladrão comum. Já que Indra era um grande e poderoso 
ideus e servo da Suprema Personalidade de Deus, Vijitasva lhe 
u de propósito, movido por seu sentimento de respeito, 
embora Indra estivesse agindo erroneamente. Deste modo, 
ficou muito satisfeito com Vijitasva naquela ocasião. Os 
ideuses têm o grande poder místico de serem capazes de apa- 
é desaparecer de acordo com sua vontade; e; como Indra ficou 
fito" satisfeito" com Vijitasva, outorgou-lhe esté poder místico: 

im, Vijitasva tornou-se conhecido como Antardhãna. 


VERSO 4 


qa ar AA: qui 
aa gama art e 


pavakah pavamânas ca 
Sucir ity agnayah pura 

vasistha-Sapad uipannah 
punar yoga-gatirh gatãh 
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pávakah—chamado Pávaka; pavamánah—chamado Pavamána: 
ca—também; $ucih—chamado Suci; ¡ti—assim; agnayah—os deuses 
do fogo; purã-—anteriormente; vasistha-—o grande sábio Vasistha; 
sapat—sendo amaldigoados; utpanndh—agora nascidos assim; 
punah—outra vez; yoga-gatim—o destino da prática de yoga mís- 
tica; gatah—alcangaram. 


TRADUÇÃO 

Os três filhos de Mahárája Antardhána chamavam-se Pávaka, 
Pavamina e Suci. Anteriormente, estas três personalidades eram os 
semideuses do fogo, mas, devido à maldição do grande sábio Vasis- 
tha, eles tornaram-se os filhos de Mahárája Antardhána. Sendo 
assim, eles eram tão poderosos como os deuses do fogo, e alcança- 
ram o destino do poder de yoga mística, situando-se outra vez como 
semideuses do fogo. 


SIGNIFICADO 

O Bhagavad-gitã (6.41-43) afirma que quem cai da prática de 
voga é elevado aos planetas celestiais, e, após gozar das amenidades 
materiais de lá, desce-outra vez ao planeta terrestre e nasce em 
família muito rica ou em família de brãhmanas muito piedosa, 
Assim, deve-se compreender que, quando os semideuses caem, eles 
nascem na Terra como filhos de famílias muito ricas e piedosas. Em 
semelhantes famílias, a entidade viva obtém a oportunidade de exe- 
cutar: consciência de Krsna e, por este meio, é promovida à meta 
desejada, Os, filhos de- Mahãrãja Antardhâna, que haviam. sido 
semideuses encarregados do fogo, recuperaram sua posição anterior 
e, através do poder místico, regressaram aos planetas celestiais. 


VERSO 5 


Aa aaa aña | 
aa RA A RAN 


antardháno nabhasvatyam 
havirdhanam avindata 

va indram asva-hartãrar 
vidván api na jaghnivan 
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'antardhanah— o rei chamado Antardhâna; nabhasva. yim—com 

esposa Nabhasvati; havirdháanam—chamado Havirdhána; avin- 

obteve; yah—quem; indram—rei Indra; asva-hartaram—que 

iva roubando o cavalo de seu pai; vidvân api--embora soubesse 
to; na jaghnivân-—não matou. 


TRADUÇÃO 


Mahãrãja Antardhãna tinha outra esposa, chamada Nabhasvati, 


a qual teve a felicidade de gerar outro filho, chamado Havir- 
. Como fosse muito liberal, Mahãrãja Antardhâna não matou 
'semideus Indra enquanto este roubava o cavalo de seu pai no 


SIGNIFICADO 

Diversas escrituras e Purânas dão a entender que Indra, o rei do 
pera muito perito em roubar e raptar. Ele podia roubar qual- 
coisa sem ser visto pelo proprietário, e podia raptar a esposa 
jualquer pessoa sem ser descoberto. Certa vez, ele violou a 
de Gautama Muni, valendo-se de sua arte de desapareci- 
, e, do mesmo modo, tornando-se invisível, ele roubou o 
lo de Mahãrája Prthu. Embora na sociedade humana tais ativi- 
sejam consideradas abomináveis, o semideus Indra não foi 
rado degradado por causa delas. Embora: Antardhâna per- 
sse que o rei Indra estava roubando o cavalo de seu pai, ele não 
ju- Indra, pois sabia que, se uma: pessoa muito poderosa, ás 
s, comete um ato abominável, isto não deve ser levado em 

ta. O Bhagavad-gitá (9.30) afirma claramente: 


api cet sudurâcãro 
bhajate mám ananya-bhak 
sadhur eva sa mantavyah 
samyag vyavasito hi sah 


im, o Senhor diz que, mesmo que um devoto cometa um ato 
'minável, ele deve ser considerado um sadhu, ou homem piedoso, 
ido a sua inquebrantável devoção ao Senhor. Os devotos do 

r -nunca cometem algum ato pecaminoso: voluntariamente, 
, às vezes, eles fazem algo abominável devido a seus hábitos 
riores. Semelhantes atos não devem ser levados muito 'a sério, 
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porque os devotos do Senhor são muito poderosos quer estejam 
nos planetas celestiais, quer estejam neste planeta. Se por acaso eles 
fazem algo abominável, isto não-deve ser levado em conta, senão 
que deve ser tolerado. 


VERSO 6 


TEAR AMARA 
qnt aa Ra EEN 


rājñārh vrttiń karādāna- 
danda-śulkādi-dārunām 

manyamáno dirgha-sattra- 
vyájena visasarja ha 


rãjfiâm--dos reis; vrttim-==fonte de subsistência; kara-impostos; 
ádána—realizagáo; danda—punigáo; Sulka--multas; âdi— 
dârunâm-—que são muito severas; manyamânah-—pensando assim; 
dirgha—longo; sattra—sacrificio; vyájena—com o pretexto; visa- 
sarja—abandonou; ha—no passado. 








TRADUÇÃO 
Sempre que Antardhâna, o supremo poder real, tinha que cobrar 
impostos, punir seus cidadãos ou multá-los severamente, ele não 
queria fazê-lo. Consegiientemente, ele retirou-se da execução desses 
deveres e ocupou-se na realização de diferentes sacrifícios. 


SIGNIFICADO 

Torna-se claro aqui que orei, às vezes, precisa desempenhar 
deveres que não são muito agradáveis simplesmente porque ele é o 
rei. Do mesmo modo, Arjuna não estava absolutamente desejoso de 
lutar, porque lutar contra os próprios parentes e membros familia- 
res ou matá-los não é agradável em absoluto. Todavia, os ksatrivas 
eram obrigados a realizar essas ações desagradáveis por questão de 
dever. Mahãrãja Antardhâna não ficava muito feliz enquanto cobra- 
va impostos ou punia-os cidadãos por seus crimes; portanto, com o 
pretexto de realizar sacrifícios, ele retirou-se do elevado poder real 
numa idade bastante precoce. 
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VERSO 7 
am de gui AAA | 
Vigia queda aan ll ol 


tatrâpi hamsarh purusam 
paramátmánam atma-drk 

yajams tal-lokatám ápa 
kusalena samadhiná 


tatra api—apesar de sua ocupacáo; hamsam—aquele que elimina 

“aflição de seus parentes; purusam—à Pessoa Suprema; parama- 

inam-—a muito amada Superalma; dtma-drk — aquele que vê ou 

ge a auto-realização; yajan—adorando; tai-lokatâm — alcançou 

“mesmo planeta; apa—alcangado; kusalena—com muita facili- 
y samādhinā— mantendo-se sempre em êxtase. 


TRADUÇÃO 
de Mahārāja Antardhāna se dedicar à realização de 
fícios, por ser uma alma auto-realizada, ele mui inteligente- 
le prestava serviço devocional ao Senhor, que erradica todos os 
res de Seus devotos. Adorando assim ao Senhor Supremo, 
ja Antardhina, arrebatado em êxtase, alcançou Seu planeta 
facilmente. 
SIGNIFICADO 

Uma vez que de um modo geral são os trabalhadores fruitivos 
realizam sacrifícios, menciona-se aqui especialmente (tatrâpi) 
embora Mahãrája Antardhâna estivesse externamente ocupado 
executar sacrifícios, seu verdadeiro interesse era prestar serviço 
ional ouvindo e cantando. Em outras palavras, ele estava exe- 
ndo os sacrifícios habituais mediante o método de sankirtana- 

, como se recomenda aqui: 


$ravanarh kirtanam visnoh 
smaranarm pâda-sevanam 
arcanam vandanarh dasyam 
sakhyam átma-nivedanam 
(Bhag. 7.5.23) 


serviço devocional chama-se kirtana-yajfia, e, praticando o 
Ikirtana-yajña, elevamo-nos com muita facilidade ao planeta 
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onde reside o Senhor Supremo. Dentre as cinco classes de libe- 
ração, atingir o mesmo planeta onde reside o Senhor e viver ali com 
o Senhor chama-se liberação sãlokya. 


VERSO 8 


a A E GA | 
a o UA 
havirdhânãd dhavirdhâni 
vidurâsiita gar sutân 


barhişadarh gayan śuklarh 
krgnarh satyarh jitavratam 


havirdhânãt— de Havirdhâna; havirdhâni--o nome da esposa de 
Havirdhána; vidura—6 Vidura; asilta-—deu à luz; sat-—seis; sutân— 
filhos; barhisadam—chamado Barhigat; gayam—chamado Gaya; 
Suklam—chamado Sukla; krsnam—chamado Krsna; satyam—cha- 
mado Satya; jitavratam—chamado Jitavrata. 


TRADUÇÃO 
Havirdhána, o filho de Mahárája Antardhána, teve uma esposa 
chamada Havirdháni, que deu à luz seis filhos, chamados Barhigat, 
Gaya, Sukla, Krsna, Satya e Jitavrata. 


VERSO 9 
a aaa aaa: mf: | 
Barom ficar TAL eae 1 SI 


barhisat sumahá-bhágo 
havirdhanih prajapatih 

kriya-kándesu nisnáto 
yogesu ca kurúdvaha 


barhisat—chamado Barhisat; su-mahá-bhagah—muito afortunado; 
havirdhanih—chamado Haávirdháni: praja-patih—o posto de Prajápati; 
kriya-kandesu—quanto a atividades fruitivas; nisnãtah—estando 
imerso em; vogesu--em práticas de voga mística; ca—também: 
kuru-udvaha—ó6 melhor dos Kurus (Vidura). 
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u TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya prosseguiu: Meu querido Vidura, o 
'osíssimo filho de Havirdhāna chamado Barhişat era muito 
em realizar várias classes de sacrifícios fruitivos, e também 
hábil na prática de yoga mística. Por suas grandes qualificações, 

tornou-se conhecido como Prajápati. 





SIGNIFICADO 
No início da criação, não havia muitas entidades vivas, em conse- 
cia do que as entidades vivas muito poderosas, ou semideuses, 
apontadas como Prajâpatis a fim de gerar filhos e aumentar a 
lação. Existem muitos Prajápatis — Brahmã, Daksa e Manu 
conhecidos às vezes como Prajâpatis — e Barhisat, o filho de 
irdhâna, tornou-se um deles, 


VERSO 10 


ee duna fama | 


mA: ginig IgE Ro 


vasyedarh deva-vajanam 
anuyajña vitanvatah 

prãcinâgraih kusair âsid 
àstrtam vasudhã-talam 


¡yasya—cujo; idam-—este; deva-yajanam-— satisfazendo os semi- 
através de sacrifícios; anuyajfiam—sacrificando continua- 
te; vitanvatah—realizando; prácina-agraih—mantendo a grama 
voltada para o.lado oriental; kusaih—a grama kusa; ásit— 
mecia; dstrram—espalhada; vasudhá-talam—por toda a su- 
ie do globo. 
TRADUÇÃO 

¿Mahárája Barhigat realizou muitos sacrifícios em todo o mundo. 
espalhava grama kusa é mantinha as pontas dessas gramas vol- 

para o oriente. 


SIGNIFICADO 
“Como se afirmou no verso anterior (kriyã-kândesu nisnãtah), 
rãja Barhisat mergulhou mui profundamente nas atividades 
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fruitivas de sacrifício. Isto quer dizer que, assim que terminava um 
yajña num determinado lugar, ele começava a realizar outro yajfia 
na'vizinhança imediata. No momento atual, há' uma necessidade 
semelhante “de realizar sarikirtana-yajfia em todo `o- mundo. Q 
movimento para a consciência de Krgna foi iniciado com realizações 
de sarikirtana-yajria em diferentes locais, e tem-se experimentado 
que, onde quer que se realiza sarkirtana-yajfia, muitas milhares de 
pessoas reúnem-se e tomam parte nele. A imperceptível auspiciosi- 
dade alcançada neste particular deve motivar sua continuação em 
todo o mundo. Os membros do movimento para a consciência de 
Krsna devem realizar sañkirtana=yajñas, um após: outro, tanto que 
todas as pessoas do mundo, por brincadeira ou seriamente, cantem 
Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare-Hare /' Hare Rama, 
Hare Ráma, Ráma Ráma, Hare Hare e obtenham assim o benefício 
da limpeza do coração. O santo nome do Senhor (harer nâma) é tão 
poderoso que, quer seja cantado por brincadeira, quer seriamente, 
o efeito de vibrar este som transcendental será igualmente distri- 
buído. Não é possível, no momento atual, realizar repetidos yajñas 
como Mahãrãja Barhisat o fez, mas está dentro de nossas possibili- 
dades realizar sankirtana-yajhia, que não custa nada. Basta sentar- 
se em qualquer parte-e cantar Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna 
Krsna, Hare Hare / Hare Ráma, Hare Ráma, Ráma Ráma, Hare 
Hare. Se a superfície do globo for inundada com o cantar do 
meas Hare Krsna, a população do mundo será muito e muito 
eliz. 


VERSO 11 


q. an al 
a ai grega 
re as q RR 


sâmudrirh devadevoktâm 
upayeme Satadrutim 
yarh viksya caru-sarvangirh 
kisorim susthv-alankrtâm 
parikramantim udváhe 
cakame gnih Sukim iva 
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isâmudrim-= com “a filha do oceano; deva-deva-ukiâm-—sendo 
inselhado pelo semideus supremo, o Senhor Brahmã; upayeme — 
ju-se; Satadrutim—chamada Satadruti; yám-—a quem; viksya— 
; cáru—muito atrativas; sarva-añgim—todas as características 
corpo; kisorim—jovem; susthu—suficientemente; alañkriam— 
itada com vários adornos; parikramantim—circum-ambulando; 
na cerimônia de matrimônio; cakame--ficando atraído; 
jih—o deus do fogo; Sukim—-com Suki; iva—como. 





R TRADUÇÃO 
Mahārāja Barhişat — doravante conhecido como Prácinabarhi — 
u ordem do semideus supremo, © Senhor Brahmā, de casar-se 
à filha do oceano chamada Satadruti. Ela tinha características 
eas muito belas e era muito jovem. Estava enfeitada com 
pas adequadas, e, ao chegar à arena matrimonial e começar a 
um-ambulá-la, o deus do fogo, Agni, sentiu-se tão atraído por 
que desejou sua companhia, exatamente como antes desejara 

irutar com Suki. 


) SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra susfhv-alankrtâm é significativa, Segundo 
sistema védico, quando uma mocinhase casa, ela é profusa e 
berantemente vestida com saris caros e adornada de jóias precio- 
e, durante a cerimônia de matrimônio, a noiva circum-ambula o 
ivo sete vezes. Depois disso, o noivo e a noiva olham um para o 
ro € sentem-se atraídos para o resto da vida, Se-o noivo acha a 
iva muito bela, a atração entre eles fixa-se mui fortemente, Como 
firma no: Srimad-Bhagavatám, homem: e mulher naturalmente 
m-se atraídos um pelo outro, e, ao se unirem pelo casamento, 
atração torna-se muito forte. Estando tão fortemente atraído, o 
ivo procura estabelecer “uma bela residência e, posteriormente, 
bom campo para produção de cereais. Então vêm os filhos, 
pois os amigos e em seguida a riqueza. Dessa maneira, o homem 
cada vez mais enredado 'nos conceitos de vida material, e 
a pensar: “Isto é meu” e “Soweu que estou agindo”: Dessa 

ingira, perpetua-se a ilusão da existência material. 
“As palavras Sukim iva também são significativas, pois Agni; o 
do fogo, ficou atraído pela beleza-de Satadruti enquanto esta 
um-ambulava Prácinabarhi, o noivo, assim como anteriormente 
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sentira-se atraído pela beleza de Suki, a esposa de Saptarsi. Quando 
o deus do fogo estivera presente há muito tempo na assembléia de 
Saptarsi, ele sentiu-se atraído pela beleza de Suki ao vê-la circum- 
ambulando da mesma maneira. A esposa de Agni, chamada Svahã, 
assumiu a forma de Suki e gozou de vida sexual com Agni. Não 
somente o deus do fogo, Agni, mas também o deus celestial Indra e, 
às vezes, até mesmo o Senhor Brahmã e o'Senhor Siva —todos eles 
semideuses altamente situados — estão sujeitos a sentir-se atraídos 
pelo sexo a qualquer momento. O impulso sexual é tão forte nas 
entidades vivas que todo o mundo material funciona apenas na base 
da atração sexual, e é devido à atração sexual que alguém perma- 
nece no mundo: material, sendo obrigado a aceitar diferentes classes 
de corpos.:A atração da vida sexual será mais claramente explicada 
no verso seguinte. 


VERSO 12 
frac | 
Pra: ter Reg em q: e 


vibudhásura-gandharva- 
muni-siddha-naroragãh 

vijitah súryaya dikgu 
kvanayantyaiva núpuraih 


vibudha— eruditos; asura—os demónios; gandharva—os habitantes 
de Gandharvaloka; muni—grandes sábios; siddha—os habitantes de 
Siddhaloka; nara—os habitantes dos planetas terrestres; uragah— 
habitantes de Nãgaloka; vijitâh-—cativados; siiryayã-—pela jovem 
noiva; dikgu--em todas as direções; kvanayant yã-—tinir; eva-—ape- 
nas; núpuraik-— por seus sinos de tornozelo. 


TRADUÇÃO 
Durante esta cerimônia de matrimônio de Satadruti, os demô- 
nios, os habitantes de Gandharvaloka, os grandes sábios e os habi- 
tantes de Siddhaloka, dos planetas terrestres e de Nágaloka, embora 
fossem altamente elevados, sentiram-se todos cativados pelo tinir de 
seus sinos de tornozelo. 
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y SIGNIFICADO 

De um modo geral, uma mulher torna-se mais bela quando, após 
casamento precoce, dá à luz um filho. Dar à luz um filho é a 
ção natural de uma mulher, e por isso a mulher torna-se cada 


iz mais bela à medida que dá à luz um filho após outro. No caso 


Satadruti, contudo, ela era tão bela que atraiu todo o universo 
inte sua cerimônia de casamento. Na verdade, ela atraiu todos 
eruditos e elevados semideuses com o simples tinir de seus sinos 


tornozelo. Isto indica que todos os semideuses desejavam ver 


mpletamente sua beleza, mas não podiam vê-la porque ela estava 
la vestida e coberta com adornos. Como pudessem ver apenas os 


de Satadruti, ficaram atraídos por seus sinos de tornozelo, que 


niam enquanto ela caminhava. Em outras palavras, os semi- 
es ficaram cativados por ela pelo simples fato de ouvirem o 


ir de seus sinos de tornozelo. Eles não precisaram ver toda a sua 


. Às vezes, percebe-se que um homem torna-se luxurioso pelo 
ples fato de ouvir o tinir dos braceletes nas mãos das mulheres 
o tinir de sinos de tornozelo, ou pelo simples fato de ver o sari 
“uma mulher. Assim, conclui-se que a mulher é a representação 
mpleta de mãyã. Embora Visvâmitra Muni estivesse praticando 
ga mística com olhos fechados, sua meditação transcendental foi 
'ompida quando ele ouviu o tinir dos braceletes nas mãos de 
nakã. Dessa maneira, Visvâmitra Muni tornou-se vítima de 
à e gerou uma filha universalmente célebre como Sakuntala. 
juindo, ninguém pode escapar da atração por uma mulher, 
mo que seja um elevado semideus ou um habitante dos planetas 


¡periores. Apenas o devoto do Senhor, que sente atração por 


a, pode escapar do feitiço de uma mulher. Uma vez que alguém 
atração por Krsna, a energia ilusória do mundo não pode 


VERSO 13 


aiaa: ga: Igi IAA | 
Ga laa: aa: LR 


pracinabarhisah putrāh 
Satadrutyâm dasabhavan 

tulya-nâma-vratãh sarve 
dharma-snãtãh pracetasah 
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pracinabarhisah—do rei Pracinabarhi; putrah—filhos; $atadru- 
tyâm-—no ventre de Satadruti; dasa-—dez; abhavan-—manifestaram- 
se; tulya—igualmente; náma—nome; vratah—voto; sarve—todos; 
dharma-—religiosidade; snãtãh-—inteiramente imersos em; prace- 
tasah—todos eles sendo designados como Pracetãs. 


TRADUÇÃO 
O rei Pracinabarhi gerou dez filhos no ventre de Satadruti. Todos 
eles eram igualmente dotados com religiosidade, e eram conhecidos 
como os Pracetás. 


SIGNIFICADO 

A expressão dharma-snátáh é significativa, pois os dez filhos esta- 
vam todos imersos na prática de religião. Além disso, eles possuíam 
todas as boas qualidades. Uma pessoa é considerada perfeita quando 
é perfeitamente religiosa, perfeita na execução de seus votos de 
prestar serviço devocional, perfeita em conhecimento, perfeita em 
bom comportamento e assim por diante. Todos os Pracetãs esta- 
vam no mesmo nível de perfeição. 


VERSO 14 


Raka: al as | 
o 12e 


pitrâdistãh prajá-sarge 
tapase 'rnavam avisan 

dasa-varsa-sahasráni 
tapasárcams tapas-patim 


pitráa—pelo. pai; adistah—sendo ordenados por; praja-sarge— 
quanto a gerar filhos; tapase—para praticar austeridade, arna- 
vam—no oceano; dvisan—entraram; dasa-varsa—dez anos; saha- 
srâni—esses milhares; tapasá—com a austeridade deles; ãrcan— 
adoraram; tapah—da austeridade; patim—o senhor. 


TRADUÇÃO 
Quando todos estes Pracetãs receberam ordem de seu pai de 
casarem-se e gerarem filhos, em vez disso, todos eles entraram no 
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e praticaram aí austeridades e penitências por dez mil anos. 
eles adoraram o senhor de toda a austeridade, a Suprema 
ide de Deus. 


SIGNIFICADO 

vezes, grandes sábios e ascetas sobem às montanhas dos 
ias para afastarem-se do turbilhão do mundv. Parece, con- 
| que todos os Pracetãs, os filhos de Pracinabarhi, entraram 
profundezas do oceano para praticar austeridades em local iso- 
Já que praticaram austeridade por dez mil anos, este incidente 
rreu em Satya-yuga, quando as pessoas costumavam viver por 
mil anos. Também é significativo que, através de sua austeri- 
, eles adoraram o senhor da austeridade, Sri Krsna, a Suprema 
nalidade de Deus. Se alguém deseja praticar austeridades e 
itências para alcançar a meta suprema, precisa obter o favor da 
rema Personalidade de Deus. Subentende-se que quem obtém o 
r do Senhor Supremo terminou toda a espécie de austeridades e 
itências e alcançou eficiência em sua execução. Por outro lado, 
quem não tenha atingido a fase perfeita de serviço devocional, 
as austeridades e penitências realmente não têm significado, 
sem o Senhor Supremo, ninguém pode obter os resultados 
imos derivados da execução delas. Como se afirma no 
ravad-gitã (5.29), o Senhor Sri Krsna é o senhor de todas as 
itências e sacrifícios. Bhoktáram yajña-tapasám sarva-loka- 
'$varam. Assim, o resultado desejado de praticar austeridades 

ser obtido com o Senhor Krsna. 

O Srimad- Bhagavatam (3.33.7) afirma: 


aho bata $va-paco 'to gariyán 
yaj-jihvagre vartate náma tubhyam 

tepus tapas te juhuvuh sasnur Gryá 
brahmâniicur nâma grnanti ye te 


imo que alguém nasça em família de candâlas — o nascimento 
baixo que se pode obter na sociedade humana — ele é glorioso 
“cantar os santos nomes do Senhor, pois, deve-se compreender 
cantando os santos nomes, o devoto prova definitivamente que 
ibmeteu a toda a classe de austeridades em sua vida anterior. 
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Pela graça do Senhor Caitanya, quem canta o mahã-mantra (Hare 
Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Râma, Hare 
Rãâma, Râma Rama, Hare Hare) alcança a fase máxima de per- 
feição, que outrora era atingida por pessoas que entravam no 
oceano e praticavam austeridades por dez mil anos. Nesta era de 
Kali, se alguém não tira proveito do cantar do mahã-mantra Hare 
Krsna, que é oferecido como grande concessão para os seres huma- 
nos caídos desta era, deve-se entender que ele está muito confun- 
dido pela energia ilusória do Senhor. 


VERSO 15 


aga A ma o is l 
AGR URIA TRA TE AN 


vad uktam pathi drstena 
girisena prasidatã 

tad dhyayanto japantas ca 
pújayantas$ ca samyatah 


yat—isto; uktam—disseram; pathi—no caminho; drstena—ao 
ena—pelo Senhor Siva; prasidatã--estando 
muito satisfeito; tat—isto; dhyãyantah--meditando; japantah ca 
também cantando; pújayantah ca—também adorando; sarnyatãh-— 
com muito controle. 





TRADUÇÃO 
Ao deixarem o lar para praticar austeridades, os filhos de 
Prãcinabarhi encontraram-se com o Senhor Siva, o qual, com 
grande misericórdia, instruiu-os sobre a Verdade Absoluta. Todos 
os filhos de Prãcinabarhi meditaram nestas instruções, cantando e 
adorando-as com muito cuidado e atenção. 


SIGNIFICADO 
Está: claro que, para praticar austeridades ou penitências, ou, 
quanto a isso, qualquer forma de serviço devocional, é preciso bus- 
car a orientação de um mestre espiritual. Afirma-se claramente 
nesta passagem que os dez filhos de Mahãrãja Pracinabarhi foram 
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recidos pelo aparecimento do Senhor Siva, o qual, com muita 
idade, deu-lhes instruções relativas à prática de austeri- 
O Senhor Siva realmente tornou-se o mestre espiritual dos 
filhos, e, por'sua vez, seus discípulos tomaram suàs palavras tão 
io-que, pelo simples fato de meditarem em suas instruções 
ipantah), tornaram-se perfeitos. Este é o segredo do sucesso. 
ser iniciado e receber as ordens do mestre espiritual, o dis- 
ulo deve, sem hesitação, meditar sobre as instruções ou ordens 
mestre espiritual e não deve 'deixar-se perturbar por nada mais. 
também é o veredito de Srila Visvanátha Cakravarti Thákura, 
, ao explicar um verso do Bhagavad-gitã (vyavasâyâtmikã bud- 
ekeha kuru-nandana, Bg. 2.41), demonstra que a ordem do 
espiritual é a substância vital do discípulo. O discípulo não 
preocupar-se se voltará ao lar, se voltará ao Supremo; seu inte- 
básico deve ser cumprir a ordem de seu mestre espiritual. 
o discípulo deve sempre meditar na ordem do mestre espi- 
le esta é a meditação perfeita. Ele deve, não apenas meditar 
ordem, como também encontrar os meios com os quais possa 
jeitamente adorá-la e executá-la. 


VERSO 16 


AgI. 
a a a aga: | 
qae a A A LEN 


vidura uvãca 
pracetasârh giritrena 
yathástt pathi sangamah 
yad utaha harah pritas 
tan no brahman vadárthavat 


lidurah uvaca—Widura perguntou; pracetasám—de todos os 
s; giritrena—pelo Senhor Siva; yarhá—assim como: 
pathi-—no caminho; sarigamah-—encontro; yar-—o qual; uta âha— 
; harah—Senhor Siva; pritah—estando satisfeito; tat— isto; 
para nós; brahman—ó grande brahmana; vada —fala; artha- 
com significado claro. 





















































320 - Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 24 


TRADUÇÃO 
Vidura perguntou a Maitreya: Meu querido bráhmana, por que 
os Pracetãs encontraram-se com o Senhor Siva no caminho? Por 
favor, conta-me como ocorreu o encontro, como o Senhor Siva 
ficou tão satisfeito com eles e como os instruiu. Com certeza, estas 
conversas são importantes, e desejo que tu, por favor, tenhas mise- 
ricórdia de mim e as descrevas para mim. 


SIGNIFICADO 

Sempre que ocorre alguma conversa importante entre um devoto 
eo Senhor, ou entre devotos elevados, devemos ser muito curiosos 
de ouvi-la. No encontro de Naimigãranya, onde Súta Gosvâmi falou 
o: Srimad-Bhágavatam a: todos os grandes sábios, Sta Gosvâmi 
também foi interrogado sobre as conversas entre Mahãraja Pariksit 
e Sukadeva Gosvâmi, pois, os sábios acreditavam que as conversas 
entre Sukadeva Gosvámi e Mahárája Pariksit deviam: ter sido tão 
importantes quanto as conversas entre o Senhor Krsna e Arjuna; 
Assim como todos ainda anseiam conhecer-o tema do Bhagavad- 
gitã para tornarem-se perfeitamente iluminados, Vidura estava de 
modo semelhante ansioso por saber com o grande sábio Maitreya 
das conversas entre o Senhor Siva e os Pracetãs. 


VERSO 17 


aqu a fi fardo oa, | 
OR queer PI 


sangamah khalu viprarse 
Siveneha Saririnam 

durlabho munayo dadhyur 
asañgád yam abhipsitam 


sangamah—contato; khalu—decerto; . vipra-rse—6 melhor dos 
bráhmanas; Sivena—junto com o Senhor Siva; ¿ha—neste mundo; 
Saririnâm-—aqueles que estão encarcerados em corpos materiais; 
durlabhah-—muito raros; munayah-—grandes sábios; dadhyuh-— 
ocupavam-se em meditação; asarigãt-—estando desapegados de tudo 
o mais; yam—a quem; abhipsitam —desejando. 
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TRADUÇÃO 
O grande sábio Vidura prosseguiu: Ó melhor dos brâhmanas, é 
uito difícil para entidades vivas encarceradas dentro deste corpo 
jal terem contato pessoal com o Senhor Siva. Mesmo grandes 
que não têm apegos materiais não logram encontrá-lo, 
de estarem sempre absortos em meditação para poder ter 
pessoal com ele. 


SIGNIFICADO 
Uma vez que o Senhor Siva não encarna a menos que haja 
a razão especial, é muito difícil uma pessoa comum entrar em 
tato com ele. Contudo, o Senhor Siva desce numa ocasião espe- 
| quando recebe ordens da Suprema Personalidade de Deus. A 
fe respeito, afirma-se no Padma Purâna que o Senhor Siva apare- 
yu como brâhmana na era de Kali para pregar a filosofia Máyãvâda, 
nada mais é que uma espécie de filosofia budista. O Padma 
âna afirma: 


máyavádam asac-chástram 
pracchannari bauddham ucyate 
mayaiva vihitarh devi 
kalau brahmana-múrtina 


Senhor Siva, falando a Parvati-devi, predisse que difundiria a 


ilosofia Māyāvāda, disfarçado de brāhmana sannyāsi, simplesmente 


erradicar a filosofia budista. Este sannyási era Sripáda 
aracârya. A fim:de superar: os efeitos da filosofia budista:e 
indir a filosofia Vedanta, Sripâda Sankarâcârya precisou fazer 
ja adaptação na filosofia budista, e assim pregou a filosofia do 
ismo, pois ela era necessária naquela época, Caso contrário, 
haveria necessidade de ele pregar a filosofia Māyāvāda: No mo- 
ento atual, não há necessidade: de filosofia: Mayavada ou filosofia 
dista, sendo: que ambas foram rejeitadas pelo Senhor Caitanya. 
movimento para a consciência de Krsna está difundindo a 
ofia do Senhor Caitanya e rejeitando a filosofia de ambas as 
es de Mayávadis. Falando estritamente, tanto a filosofia budista 


lanto a filosofia de Sankara são nada mais que diferentes espécies 


abordagem Mayãvâda à plataforma da existência material. 
nhuma dessas filosofias tem relevância espiritual; Só existe 
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relevância espiritual depois que 'se aceita a filosofia do Bhagavad- 
gitã, que culmina na'rendição à Suprema Personalidade de Deus. 
De um modo geral, as pessoas adoram o Senhor Siva em troca de 
algum: benefício material, e, embora não possam vê-lo pessoal- 
mente, obtêm grande benefício material ao adorá-lo. 


VERSO 18 


TANTAS RT TR A | 
A A AAA A: e 1 


átmárámo pi yas tv asya 
loka-kalpasya râdhase 

Saktyã yukio vicarati 
ghorayã bhagavân bhavah 


dtma-drámah—satisfeito consigo mesmo; api—apesar de ser; 
yah—aquele que é; tu—mas; asya—este; loka—mundo material; 
kalpasya—quando manifesto; rádhase—para ajudar sua existéncia; 
saktya—poténcias; yuktah—estando ocupado; vicarati—ele atua; 
ghorayá—muito perigosas; bhagavân--Sua-Onipotência; bhavah — 
Siva. 

TRADUÇÃO 

O Senhor Siva, o poderosíssimo semideus, secundário apenas ao 
Senhor Vignu, é auto-suficiente. Apesar de nada ter a desejar no 
mundo material, para o benefício daqueles que estão no mundo 
material, ele vive sempre muito atarefado em toda a parte e anda 
acompanhado por suas perigosas energias como a deusa Kāli e a 
deusa Durgā. 

SIGNIFICADO 

O Senhor Siva é conhecido como o maior devoto da Suprema 
Personalidade de Deus. Ele é conhecido como o melhor de todos os 
Vaisnavas (vaisriavánarh yatha- Sambhuh): Consequentemente, o 
Senhor Siva tem uma sampradáaya Vaisnava, a sucessáo discipular 
conhecida como: Rudra-sampradãya. Assim como existe uma 
Brahma-sampradaya oriunda diretamente do Senhor Brahmã, a 
Rudra-sampradaya vem diretamente do Senhor Siva. O Senhor Siva 
é uma das doze grandes personalidades, como se afirma no Srimad- 
Bhãgavatam (6.3:20): 
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svavambhir nâradah $ambhuh 
kumárah kapilo manuh 
prahlado janako bhismo 
balir vaiyasakir vayam 


doze grandes autoridades na pregação da consciência de Deus. 
| nome Sambhu significa Senhor Siva. Sua sucessão discipular 
mbém é conhecida como Visnusvâmi-sampradâya, e a atual 
lisnusvâmi-sampradãáya também é conhecida como Vallabha- 
impradáya. A atual Brahma-sampradáya é conhecida como 
idhva-Gaudiya-sampradaya. Muito embora o Senhor Siva tivess 
parecido para pregar a filosofia Mayãvada, ao final de seu passa- 
mpo sob a forma de Saúkarãcârya, ele pregou a filosofia Vais- 
a: bhaja govindam bhaja govindarn bhaja govindam múdha- 
te. Ele enfatizou a adoração ao Senhor Krsna, ou Govinda, três 





vezes neste verso e especialmente advertiu seus seguidores que eles 


o poderiam obter liberação, ou mukti, por meio de meros jogos 

palavras ou quebra-cabeças gramaticais. Se alguém realmente 
a sério seu intuito de alcançar mukti. precisa adorar © Senhor 
a. Esta foi a última instrução de Sripâda Sankaracârya. 


tompanhado por sua energia material ($ak1ya ghoraya). A energia 
terial —a deusa Durgā, ou a deusa Kali — está sempre sob o 
role dele. A-deusa Káli e Durgã servem-no, matando todos os 
ras, ou demônios. Às vezes, Kāli fica tão enfurecida que mata 
ndiscriminadamente toda a espécie de asuras. Há uma pintura 


as de asuras e porta; em sua mão esquerda, uma cabeça 





decepada e, em sua mão direita, uma khadga, ou machadinha, para 


matar asuras. As grandes guerras são representações simbólicas de 
li devastando os asuras, sendo, na verdade, conduzidas pela 
usa Kali. 


srsti-sthiti-pralaya-sâdhana-saktir ekã 
(Brahma-sarhitã 5.44) 


asuras tentam apaziguar a deusa Kali, ou Durgã, adorando-a 
opulências materiais, porém, quando os asuras tornam-se 
siadamente intoleráveis, a deusa Kali não discrimina-e mata-os 
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todos. Os asuras não conhecem o segredo da energia do Senhor 
Siva, e preferem adorar a deusa Kali ou Durgã ou o Senhor Siva 
em troca de benefícios materiais. Devido a seu caráter. demoníaco, 
eles relutam em render-se ao Senhor Krsna, como se indica no 
Bhagavad-gitá (7.15): 


na mám duskrtino múdhah 
prapadyante naradhamáh 

mayayapahrta-¡ñaná 
ásuram bhávam ásritah 


O dever do Senhor Siva é muito perigoso porque ele lida com a 
energia da deusa Kali (ou Durgã). Em outra pintura popular, a 
deusa Kali às vezes é vista de pé sobre o corpo prostrado do Senhor 
Sivayo que indica que, às vezes, o Senhor Siva tem que cair ao solo 
para impedir a deusa Káli de matar os asuras. Como o Senhor Siva 
controla a grande energia material (a deusa Durgã), os adoradores 
do: Senhor Siva atingem posições muito opulentas neste mundo 
material. Sob a orientação do Senhor Siva, um adorador do Senhor 
Siva obtêm toda a espécie de recursos materiais. Em contraste com 
isto, um Vaisnava, ou adorador do Senhor Visnu, aos poucos, 
torna-se cada vez mais pobre em posses materiais porque o Senhor 
Vignu não trapaceia Seus devotos, fazendo-os enredarem-se mate- 
rialmente com suas posses. O Senhor Visnu dá inteligência a Seus 
devotos internamente, como se afirma no Bhagavad-gitã (10.10): 


tesâm satata-yuktânâr 
bhajatâm priti-piirvakam 

dadâmi buddhi-yogar tarh 
yena mám upayánti te 


“Aqueles que sempre se dedicam a Mim e Me adoram com amor, 
Eu dou a compreensão pela qual eles possam vir a Mim.” 

Assim, o Senhor Visnu dá inteligência a Seu devoto para que ele 
possa progredir no caminho devolta ao lar, de volta ao Supremo. 
Uma vez que'o devoto nada tem a ver com qualquer classe de posse 
material, ele não cai sob o controle da deusa Kāli, ou da deusa 
Durgá. 

O'Senhor Siva também está encarregado de tamo-guna, ou seja, 
o modo da-ignorância neste mundo material. Sua potência, a deusa 
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, E descrita:como aquela que mantém todas as entidades vivas 
escuridão da ignorância (yã devi sarva-bhitegu nidra-râpam 
thitã). Tanto o Senhor Brahmã quanto o Senhor Siva são 
rações do Senhor Visnu, mas, o Senhor Brahmã está encar- 
da criação, ao passo que o Senhor Siva está encarregado da 
ruição, a qual ele executa com o auxílio de sua energia mate- 
|, a deusa Kali, ou deusa Durgã. Assim, este verso descreve o 
or Siva como aquele a quem acompanham perigosas potências 
tyã ghorayã), e esta é a verdadeira posição do Senhor Siva. 








VERSO 19 


AN FA 
Sa fatal A A | 
fa má aaa: 11221 


maitreya uváca 
pracetasah pitur vakyamh 
Sirasadaya sadhavah 
disarh praticim prayayus 

i tapasy ādrta-cetasah 
Er 
= maitreyah uvâca—o grande sábio Maitreya continuou a falar; 

icetasah-—todos os filhos do rei Pracinabarhi; pituh-—do pai; 
vakyam-— palavras; $irasã-—na mente; âdaya-—aceitando; sâdhavah-— 
"muito: piedosos; disam—diregáo; praticim—ocidental; prayayuh— 
foram embora; rapasi—em austeridades; adrta—levando muito a 

io; cetasah-—no coração. 
> 
a TRADUÇÃO 
50 grande sábio Maitreya continuou: Meu querido Vidura, devido 
sua natureza piedosa, todos os filhos de Prãcinabarhi levaram 
muito a sério, de corpo e alma, as palavras de seu pai, e, com estas 
palavras em suas mentes, dirigiram-se ao ocidente para cumprir a 
“ordem de seu pai. 
- SIGNIFICADO 
Neste verso, sādhavah (significando “piedosos” ou “bem compor- 
tados”, é muito importante, especialmente no momento atual. Esta 

ivra deriva-se da palavra sâdhu. Sadhu perfeito é aquele que 
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está sempre ocupado em serviço devocional à Suprema Personali- 
dade de Deus. Os filhos de Pracinabarhi são descritos como sadhavah 
devido a sua perfeita obediência a seu pai. O pai, o rei e o mestre 
espiritual são tidos como representantes da Suprema Personalidade 
de Deus, de modo que devem ser respeitados como. o: Senhor 
Supremo. É dever do pai, do mestre espiritual-e do rei dirigir seus 
subordinados de tal maneira que, em última análise, eles se tornem 
devotos plenamente imaculados do Senhor Supremo, Este é o dever 
dos superiores; e é dever dos subordinados obedecer às suas ordens 
de maneira perfeita e disciplinada. A palavra Sirasã (“em suas 
mentes”) também é significativa, pois os Pracetãs aceitaram as 
ordens de seu pai e guardaram-nas em suas mentes, significando 
que eles aceitaram-nas com plena rendição. 


VERSO 20 
kii ct Pri AAA | 
mA R ARA Roll 


sa-samudram upa vistirnam 
apasyan sumahat sarah 

mahan-mana iva svacchar. 
prasanna-salilasayam 


sa-samudram—quase próximo ao oceano; upa-—mais ou menos; 
vistirnam—muito comprido: e: largo; apasyan—eles viram; su- 
mahat--muito grande; sarah-—reservatório dágua; mahat-— grande 
alma; manah—mente; iva—como; s-accham—limpida; prasanna— 
felizes; salila—água; ásayam—refugiados:em. 


TRADUÇÃO 

Enquanto viajavam, os Pracetãs depararam com um imenso reser- 
vatório dágua que parecia tão grande como o oceano, A água deste 
lago era tão calma e tranqiiila que assemelhava-se á mente de uma 
grande alma, e seus habitantes, os seres aquáticos, pareciam muito 
pacíficos e felizes por estarem sob a proteção de semelhante reserva- 
tório dágua, 

SIGNIFICADO 

A palavra sa-samudra significa “próximo ao mar”. O reservatório 

dágua era como uma baía, pois não estava muito distante do mar. 
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palavra upa, significàndo “mais ouʻmenos”, é usada de muitas 
neiras, como, por exemplo, na palavra upapati, que indica um 
so “mais ou menos”, isto é, um amante agindo como esposo. 
também significa “maior”, “menor” ou “mais próximo” Con- 
rando todos esses pontos, o reservatório dágua visto pelos 
icetãs durante sua viagem era, na verdade, um lago, ou uma 
nde baia. E, ao contrário do mar ou oceano, que tem ondas 
irbulentas, este reservatório era muito calmo e tranquilo. Na ver- 
ņa água era tão límpida que parecia a mente de uma grande 
Ima: Pode haver muitas grandes almas —— jfiânis, yogis e bhaktas, 
devotos puros, também são chamados de grandes almas — mas, 
muito raro encontrá-las. É possível encontrar muitas grandes 
entre os yogis e os jfiânis, mas, é muito raro encontrar uma 
rdadeira grande alma, um devoto puro do Senhor, que é plena- 
nte rendido ao Senhor (sa mahatmã sudurlabhah, Bg. 7.19). A 
nte do devoto é sempre calma, tranquila e sem desejos, porque 
é sempre anyabhilasitá-$anyam, náo tendo outro desejo além do 
“jo de servir a Krsna como Seu servo pessoal, amigo, pai, mãe 
amante conjugal. Devido a seu contato com Krsna, o devoto é 
pre muito calmo e tranquilo, Também é significativo que, den- 
to daquele reservatório, todos os seres: aquáticos também eram 
juito calmos e tranquilos. Como os discípulos de um devoto 
fugiam-se em uma grande alma, tornam-se muito calmos e tran- 
ilos; não se deixando agitar pelas ondas do mundo material. 
* Este mundo material é muitas vezes descrito como um oceano de 
norância. Em semelhante oceano, tudo é agitado. A mente de um 
inde devoto também é como um oceano ou um lago bem grande, 
is não é agitada. Como se afirma no Bhagavad-gitã (2.41), vyava- 
yatmika buddhir ekeha kuru-nandana. Aqueles que estáo' fixos 
serviço ao Senhor não se deixam agitar por nada: Afirma-se 
imbém no Bhagavad-gitá (6.22): yasmin sthito na duhkhena guru- 
i vicalyate. Mesmo que 'sofra alguns reveses na vida, o devoto 
inca fica agitado. Portanto, qualquer pessoa que se refugie numa 
inde alma ou num grande devoto torna-se pacífica. No Caitanya- 
itâmrta (Madhya 19.149), afirma-se: krsna-bhakta——niskáma, 
“santa.” O devoto do Senhor Krsna € sempre pacífico porque 
tem desejos, ao passo que os yogis, os karmis € os jfiânis têm 
itos desejos a satisfazer. Alguém poderá argumentar que os devo- 
têm desejos, pois eles querem voltar ao lar, voltar ao Supremo, 
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mas esse desejo não agita a mente deles. Embora deseje voltar ao 
Supremo, o devoto fica satisfeito em qualquer condição de vida. 
Consegientemente, usa-se a palavra mahan-manah neste verso para 
indicar que o reservatório dágua era calmo e tranquilo como a 
mente de um grande devoto. 


VERSO 21 


AIR 
dream RAN 


nila-raktotpalâmbhoja- 
kahlarendivarákaram 

harhsa-sãrasa-cakrâhva- 
kãrandava-nikújitam 


nila--azul; rakta— vermelho; utpala— lótus; ambhah-ja--nascido 
da água; kahlãra-—outra variedade de lótus; indivara-—outra varie- 
dade de lótus; dkaram-—=a mina; harhsa-—cisnes; sãrasa-—grous; 
cakráhva—os patos com este nome; kdrandava-— pássaros com este 
nome; nikújitam—vibravam com seus sons. 


TRADUÇÃO 

Naquele grande lago, havia diferentes classes de flores de lótus. 
Umas eram azuladas e outras, vermelhas. Algumas floriam à noite, 
outras de dia e outras ainda, como a flor de lótus indivara, à 
tardinha. Combinadas, as flores de lótus enchiam o lago tão ple- 
mamente que ele parecia ser uma grande mina dessas flores. Conse- 
qiientemente, em suas margens havia cisnes e grous, cakravãkas, 
Kkãrandavas e outros belos pássaros aquáticos. 


SIGNIFICADO 

A palavra dkaram (“mina”) é significativa neste verso, pois o 
reservatório dágua parecia com uma mina na qual diferentes espé- 
cies de lótus eram produzidos, Certas flores de lótus floresciam 
durante o dia, outras à noite e outras ainda à tardinha, e, de acordo 
com isso, tinham diversos nomes e diversas cores. Todas essas 
flores estavam presentes naquele lago, e, como o lago era tão calmo 
e trangiilo e repleto de flores de lótus, pássaros nobres, como 
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es, cakravãkas e kãrandavas, permaneciam em suas margens e 
ivam diferentes canções, fazendo todo o cenário atrativo e belo. 
im como há diferentes classes de seres humanos, de acordo com 
contato com as três qualidades da natureza material, da mesma 
irma, existem diferentes espécies de pássaros, abelhas, árvores, etc. 
jo se reparte de acordo com as três qualidades da natureza mate- 

| Pássaros como os cisnes e os grous, que gostam de águas 
pidas e flores de lótus; são diferentes dos corvos, que gostam de 
res imundos. De modo semelhante, existem pessoas que são 
itroladas pelos modos de ignorância e paixão e outras que são 
ntroladas pelo modo da bondade. A criação é tão variegada que 
pre há variedades em todas as sociedades. Assim, na margem 
lago, todos os pássaros nobres viviam para gozar daquela 
imosfera criada pelo grande reservatório repleto de flores de lótus. 





VERSO 22 


AENA | 
a 
ago y ART RU 
matta-bhramara-sausvarya- 
hrsta-roma-latânghripam 
padma-kosa-rajo diksu 
viksipat-pavanotsavam 


matta—doidas; bhramara—abelhas; sau-svarya—com grande 
ido; hrsta—alegremente; roma—pelo sobre o corpo; lata— 
leiras;  anghripam-—árvores; padma—flor de lótus; kosa— 
licilo; rajah—agafráo; diksu—em todas as diregóes; viksipat— 
irando; pavana—ar; utsavam—festival. 


TRADUÇÃO 
“Havia diversas árvores e trepadeiras em toda a parte do lago, e 
havia abelhas doidas zumbindo sobre elas. As árvores 
reciam muito alegres devido ao doce zumbido das abelhas, e o 
jo, contido nas flores de lótus, estava sendo difundido no ar. 
isso criava uma atmosfera tal que parecia estar acontecendo 
festival ali. 
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SIGNIFICADO 
As árvores e trepadeiras também são diferentes classes de seres 
vivos. Quando as abelhas chegam às árvores e trepadeiras para 
colher mel, certamente essas plantas ficam muito felizes. Numa oca- 
sião assim, o-vento também tira proveito da situação, atirando o 
pólen ou açafrão contidonas flores de lótus. Tudo isso combina-se 
com a doce vibração criada pelos cisnes e a calma da água. Os Pra- 
cetãs consideraram a atmosfera-desse lugar semelhante à de um fes- 
tival contínuo. Esta descrição dá a entender que os-Pracetãs tinham 
chegado a Sivaloka, que se supõe estar situado próximo às mon» 
tanhas dos Hirhalaias, 
VERSO 23 
AA AE | 
ARA IA AA A 
tatra gândharvam ákarnya 
divva-mãrga-manoharam 
visismva rája-putrás 1e 
mrdanga-panavady anu 


tatra—lá: gândharvam--sons musicais: dkarnva—ouvindo: 
divva—celestiais; mãrga-harmoniosos: manah-haram — belos: visis- 
myuh--ficaram espantados; rája-putrâh «todos os filhos do rei 
Barhisar, te—todos eles; mrdarga--tambores; panava—timbales: 
adi—1udo junto: anu—sempre. 


TRADUÇÃO 
Os filhos do rei ficaram bastante espantados ao ouvirem vibrações 
de vários tambores e timbales juntamente com outros harmoniosos 
sons musicais agradáveis de se ouvir. 


SIGNIFICADO 

Além das diversas flores é entidades vivas existentes na região do 
lago, havia também muitas vibrações musicais. O vazio sem varie- 
dade dos'impersonalistas não é nada agradável se comparado a essa 
cena. Ná verdade, devemos alcançar à perfeição de sac-cid-ânanda, 
eternidade, bem-aventurança e conhecimento. Como os impersona- 
listas negam essas variedades da criação. eles realmente não podem 
gozar de bem-aventurança transcendental. O lugar aonde os Pracetãs 
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igaram era a morada do Senhor Siva: De «umi modo- geral, os 
rsonalistas são adoradores do Senhor Siva. porém, o Senhor 
não carece em absoluto de variedade em sua morada. Assim, 
quer que se vá, seja ao planeta do Senhor Siva, do-Senhor 
lişņu ou do Senhor Brahmã, existe variedade para ser desfrutada 
las pessoas plenas de conhecimento e bem-aventurança. 


VERSOS 24—25 
ata aaam AUT | 
i fama: 13811 
amarem faire Preta | 
maraga MEA ll 


tarhy eva sarasas tasmán 
niskramantam sahánugam 

upagiyamánam amara- 
pravararh vibudhânugaih 


tapta-hema-nikâvabham 
siti-kantham tri-locanam 

prasâda-sumukharh viksya 
pranemur játa-kautukâh 


“tarhi-— naquele mesmo momento; eva—-decerto; sarasah-—da água; 
imát—dali; niskrâmantam-—saindo; saha-anugam— acompanhado 
jor-grandes almas; upagivamânam — glorificado pelos seguidores; 
a-pravaram-— o: principal dos semideuses; vibudha-anugaih-— 
impanhado por seus associados; 1apta-hema—ouro derretido; 
âya-àbham —características corpóreas: Sitiskantham-—pescogo 
jul; tri-locanam-—-com três olhos; prasâda-— misericordioso; su- 
ham-—belo rosto; viksva-— vendo: pranemuh-— prestaram reve- 
incias; játa— levantaram-se; kautukãh estando espantados com a 





TRADUÇÃO 
“Os Pracetãs tiveram a boa fortuna de ver o Senhor Siva, o prin- 
dos semideuses, emergindo da água juntamente com seus as- 
iados. O brilho de seu corpo era como o ouro derretido, seu 
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pescoço era azulado, e ele tinha três olhos, que olhavam mui mise- 
ricordiosamente para seus devotos. Vinha acompanhado por muitos 
músicos, que o glorificavam. Assim que os Pracetás viram o Senhor 
Siva, imediatamente prestaram suas reveréncias com grande espan- 
to e caíram a seus pés de lótus. 


SIGNIFICADO 

A palavra vibudhânugaih indica que o Senhor Siva anda sempre 
acompanhado pelos habitantes dos. planetas superiores conhecidos 
como Gandharvas e Kinnaras. Eles são muito peritos na ciência 
musical, e o Senhor Siva é adorado constantemente por eles. Nos 
quadros, o Senhor Siva geralmente é pintado branco, porém, aqui 
observamos que a cor de sua pele não é exatamente branca mas 
semelhante ao ouro derretido, ou uma cor amarelada brilhante. Por 
sempre ser misericordiosíssimo, o Senhor Siva chama-se Agutoga. 
Entre todos os semideuses, 'o Senhor Siva pode ser apaziguado 
inclusive pela classe mais- baixa de homens, que só precisa oferecer- 
lhe reverências e folhas da árvore bael. Deste modo, seu nome é 
Agutosa, significando que ele fica rapidamente satisfeito. 

Geralmente, aqueles que gostam muito de prosperidade material 
aproximam-se do Senhor Siva para merecer essa bênção. Por ser 
muito misericordioso, o senhor rapidamente outorga todas as 
bênçãos que o devoto lhe pede. Os demônios aproveitam-se desta 
benevolência e às vezes recebem bênçãos do Senhor Siva que 
podem ser muito perigosas para os outros. Por exemplo: Vrkâsura 
recebeu uma bênção do Senhor Siva pela qual podia matar qualquer 
pessoa em cuja cabeça tocasse, Embora o Senhor Siva às vezes 
conceda mui liberalmente semelhantes bênçãos a seus devotos, a 
dificuldade é que os demônios, sendo muito astutos, às vezes 
querem fazer experiências impróprias com essas bênçãos. Por 
exemplo: após receber sua bênção, Vrkāsura tentou tocar na cabeça 
do Senhor Siva. Os devotos do Senhor Visnu, entretanto, não dese- 
jam tais bênçãos, e o Senhor Visnu não favorece Seus devotos com 
bênçãos que possam vir a perturbar o mundo inteiro. 


VERSO 26 
s 


ARA A: | 
aia: anaE IRAI 
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sa tān prapannārti-haro 
bhagaván dharma-vatsalah 

dharma-jfiân $ila-sampannãn 
pritah pritán uvaca ha 


sah—Senhor Siva; tân—a eles; prapanna-ãrti-harah — aquele que 
ta toda a classe de perigos; bhagavân—o senhor; dharma- 
isalah—que gosta muito dos princípios religiosos; dharma-jfiân— 
isoas que têm noção dos princípios religiosos; sila-sampannãn — 
ito bem comportadas; pritah--estando satisfeito; pritân—de 
importamento muito cavalheiresco; uvaca—falou-lhes; ha—no 


TRADUÇÃO 
O Senhor Siva ficou muito satisfeito com os Pracetis porque 
mente o Senhor Siva é o protetor das pessoas piedosas e das 
de comportamento cavalheiresco. Estando muito satisfeito 
im Os príncipes, ele começou a falar da seguinte maneira. 


SIGNIFICADO 

Suprema Personalidade de Deus, Visnu, ou Krsna, é conhecida 
imo bhakta-varsala, e, nesta passagem, encontramos o Senhor 
Iva sendo descrito como dharma-vatsala. Evidentemente, a palavra 
jarma-vatsala refere-se a uma pessoa que vive de acordo com os 
incípios religiosos. Isto é o que se entende. Todavia, esta expres- 
jo tem outro significado. Às vezes, o Senhor Siva-tem que lidar 
im pessoas que estão nos modos de paixão e ignorância. Seme- 
intes pessoas não são jamais muito religiosas e piedosas em suas 
lividades, mas, já que adoram o Senhor Siva em troca de algum 
efício material, às vezes, elas obedecem aos princípios religiosos. 
jim que o Senhor Siva vê seus devotos seguindo princípios reli- 
losos, ele os abençoa. Os Pracetãs, filhos de Pracinabarhi, eram 
natureza muito piedosos e cavalheirescos, e, em consequência 
, O Senhor Siva ficou imediatamente satisfeito com eles. Como 
se compreender que os príncipes eram filhos de Vaisnavas, o 
jor iva ofereceu orações à Suprema Personalidade de Deus da 

inte maneira. 
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VERSO 27 
MZ TT 


q qu AR RR | 
Aa mi A A RO 


Sri-rudra uvaca 
yGyamh vedisadah putra 
viditar vas cikirsitam 
anugrahãya bhadram va 
eva me darsanarh krtam 


Sri-rudrah uvâca—o Senhor Siva começou a falar; viayam-—todos 
vós; vedisadah—do rei Pracinabarhi; putrah—filhos; viditam— 
conhecendo; vah—vossos; cikirsitam—desejos; anugrahaya—com a 
intenção de mostrar-vos misericórdia; bhadram—toda a boa for- 
tuna para vós; vah—todos vós; evam— assim; me-—minha; darsa- 
nam—audiéncia; krram—fizestes. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Siva disse: Todos vós sois filhos do rei Prãcinabarhi. 
Desejo-vos, pois, toda a boa fortuna. Sei também o que estais 
prestes a fazer, e por isso tornei-me visível para vós simplesmente 
para mostrar-vos minha misericórdia. 


SIGNIFICADO 

Estas palavras do Senhor Siva indicam que ele sabia o que os 
príncipes iriam fazer. De fato, eles iriam adorar o Senhor Visnu, 
praticando rigorosas austeridades e penitências. Sabendo disto, o 
Senhor Siva imediatamente ficou muito satisfeito, como ficará claro 
no verso seguinte. Isto indica que uma pessoa que ainda não é 
devota da Suprema Personalidade de Deus mas deseja servir ao 
Senhor Supremo recebe as bênçãos dos semideuses, liderados pelo 
semideus principal, o Senhor Siva. Assim, não é preciso que o 
devoto do Senhor tente satisfazer os semideuses separadamente, 
Para satisfazer a todos eles, basta o devoto adorar o Senhor 
Supremo. Tampouco precisa ele pedir bênçãos materiais aos semi- 
deuses, pois os semideuses, estando satisfeitos com o devoto, natu- 
ralmente oferecer-lhe-ão tudo de que ele precisar. Os semideuses são 
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os do Senhor, e estão sempre preparados a ajudar os devotos 
todas as circunstâncias: Portanto, Srila Bilvamañgala Thákura 
que, se alguém tem devoção pura pelo Senhor Supremo, a 
da liberação está pronta a servi-lo, isto para não falar dos 
de opulências materiais. Na verdade, todos os semideuses 
simplesmente esperando por uma oportunidade de servir ao 
to. Assim, o devoto de Krsna não precisa esforçar-se para obter 
ncia material ou liberação. Por estar situado na posição trans- 
ntal de serviço devocional, ele recebe todos os benefícios de 
ma, artha, kâma e moksa. 


VERSO 28 


xk ia: a | 
wa ad a: a ARA ra 


vah param rarnhasah saksãt 
tri-gunãj jiva-sarhjfitãr 
bhagavantam vasudevam 
prapannah sa priyo hi me 
yah—qualquer pessoa; param—transcendental; ramhasah-—do 
lador; saksat—diretamente; tri-gundt—dos três modos da 
za material; jiva-sarmjftirat-—entidades vivas, conhecidas pelo 
jivas; bhagavantam--à Suprema Personalidade de Deus; 
m—a Krsna; prapannah—rendido; sah—ele; priyah— 
lito querido; hi—sem dúvida; me—de mim. 


TRADUÇÃO 
Senhor Siva prosseguiu: Quem quer que seja rendido à Suprema 
de de Deus, Krsna, o controlador de tudo — da natu- 
material bem como da entidade viva — realmente me é muito 





SIGNIFICADO 
“Agora o Senhor Siva explica a razão pela qual apareceu pes- 
nte diante dos príncipes. Isto ocorreu porque todos os prin- 
são devotos do Senhor Krsna. Como se afirma no Bhagavad- 
(7.19): 
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bahiinârh janmanâm ante 
jñanavaán mãm prapadvate 
vasudevah sarvam iti 
sa mahãtmã sudurlabhah 


“Depois:de muitos nascimentos e mortes, aquele que realmente tem 
conhecimento rende-se a: Mim, sabendo que Eu sou a causa de 
todas as causas e de tudo: que existe. Uma grande alma assim é 
muito rara.” 

É raro os homens comuns verem o Senhor Siva, e, de modo 
semelhante, é muito raro encontrar uma pessoa que seja plena- 
mente rendida a Vásudeva, Krsna, porque sáo raras as pessoas ple- 
namente rendidas ao Senhor Supremo (sa mahátma sudurlabhah) 
Conseqiuentemente, o Senhor Siva apareceu especialmente para ver 
os Pracetãs por estes serem plenamente rendidos à Suprema Per- 
sonalidade de Deus, Vásudeva. Também faz-se menção de Vâsudeva 
no início do Srimad-Bhágavatam no mantra: om namo bhagavate 
vásudevaya. Uma vez que Vásudeva é a verdade última, o Senhor 
Siva proclama abertamente que-quem é devoto do Senhor Vãsu- 
deva, quem é rendido ao Senhor Krsna, realmente lhe é muito 
querido. O Senhor Vâsudeva, Krsna, é adorável, não somente por 
entidades: vivas comuns, mas também por semideuses como o 
Senhor Siva, o Senhor Brahmã e outros. Yarh brahma-varunendra- 
rudra-marutah stuvanti divyaih stavaih (Bhãg. 12.13.1). Krsna é 
adorado: por: Brahmã, Siva, Varuna, Indra, Candra e todos os 
demais semideuses. Esta é também a situação do devoto. De fato, 
aquele que adota a consciência de Krsna imediatamente torna-se 
muito querido por qualquer pessoa que esteja simplesmente desco- 
brindo e começando a entender oque é realmente a consciência de 
Krşņa. De forma semelhante; todos os semideuses também estão 
tentando descobrir quem é realmente rendido ao Senhor Vāsudeva. 
Como os principes Pracetās eram rendidos a Vāsudeva, o Senhor 
Siva voluntariamente adiantou-se para vê-los. 

O Bhagavad-gitã descreve o Senhor Vásudeva, ou Krsna, como 
Purugottama: Na verdade, Ele é o desfrutador (puruga) e também o 
Supremo (uttama). Ele é o desfrutador de tudo — da prakrti e do 
puruga. Estando influenciada pelos três modos da natureza material, 
a entidade viva procura dominar a natureza material, mas, na 
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jade, ela não é o purusa (desfrutador), mas sim prakrti, como se 
reve no Bhagavad-gitã (7.5): aparevam itas tv anyâr prakrtim 
lhi me parâm. Assim, a jiva, ou entidade viva, realmente é 
ti, ou seja, a energia marginal do Senhor Supremo. Estando 
contato com a energia material, ela procura assenhorear-se-da 
lureza material. Isto também confirma o Bhagavad-gitã (15.7): 

















mamaivarhso jiva-loke 

jiva-bhútah sanátanah 
manah-sasthânindrivâni 
prakrti-sthani karsati 



















entidades vivas neste mundo condicionado sáo Minhas eternas 
es fragmentárias. Devido à vida condicionada, elas lutam ardua- 
te com os seis sentidos, que incluem-a mente.” 

m seu esforço por dominar a natureza material, a entidade viva 
faz lutar arduamente pela vida. Na verdade, tão árdua é sua luta 
busca do prazer que ela não pode sequer gozar dos recursos 
riais. Deste modo, às vezes, ela é chamada de prakrti, ou jiva, 
encontra-se na potência marginal. A entidade viva. coberta 
los três modos da natureza material é chamada jiva-sarmjfita. Há 
$ classes de entidades vivas: uma chama-se ksara e a outra, 
ara. Ksara refere-se âquelas que caem e ficam condicionadas, e 
iara refere-se às que não são condicionadas. A vasta maioria de 
Itidades vivas vivem no mundo espiritual e chamam-se akgara. 
estão na posição de Brahman, existência espiritual pura. São 
ferentes daquelas que têm estado condicionadas pelos três modos 
natureza material. 

stando acima tanto de ksara quanto de aksara, o Senhor Krsna. 
udeva, é descrito no: Bhagavad-gitã (15.18) como Purusottama. 
ser que os impersonalistas digam que Vásudeva é o Brahman 
pessoal, mas, na verdade, o Brahman impessoal é subordinado a 
na, como também se confirma:no Bhagavad-gitã (14.27): brah- 
mo hi pratisthaham. No. Brahma-samhitã (5.40), confirma-se 
Ibém que Krsna é a fonte do Brahman impessoal: yasya prabhã 
bhavaro jagadanda-kori. O Brahman impessoal nada mais é que 
ulgência ou os raios do corpo de Krsna, e nesses raios corpó- 
s flutuam muitos universos. Assim, em todos os sentidos, 
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Vasudeva, Krsna, é o Senhor Supremo, eo Senhor Siva fica muito 
satisfeito com aqueles que são inteiramente rendidos a Ele. Krsna 
deseja rendição plena, como Ele próprio indica no último capítulo 
do -Bhagavad-gitã (18.66): sarva-dharmãn parityajya mãm ekam 
śaraņarh vraja: 

A palavra sākşāt, significando “diretamente”, é muito significa- 
tiva. Muitos são os pretensos devotos, que na verdade não passam 
de karmis e jfiânis, pois, não são diretamente devotos do Senhor 
Krsna. Os karmis às vezes oferecem os resultados de suas atividades 
ao Senhor Vãsudeva, e esta oferenda chama-se karmãrpanam. Estas 
atividades são consideradas fruitivas, pois os karmis acham que o 
Senhor Visnu é um dos semideuses como o Senhor Siva e o Senhor 
Brahmã. Por acharem que o Senhor Visnu está no mesmo nível que 
os semideuses, eles sustentam que render-se aos semideuses é tão 
bom como render-se a Vásudeva. Esta alegação é negada nesta pas- 
sagem porque, se fosse verdade, o Senhor Siva teria dito que 
render-se à ele, ao Senhor Vásudeva, a Vignu ou a Brahmá é a 
mesma coisa. Contudo, não é isto que o Senhor Śiva diz, porque 
ele próprio rende-se a Vásudeva, e quem quer que também se renda 
a Vásudeva lhe é muitíssimo querido. Isto se expressa abertamente 
neste verso. Concluindo, o devoto do Senhor Siva não é querido 
pelo Senhor Siva, mas, o devoto do Senhor Krsna é muito querido 
pelo Senhor Siva. 


VERSO 29 


am ganafi: 
Raaf a: ct Ré am 
A AR a 
E FR RAR RSA 


sva-dharma-nisthah Sata-janmabhih pumán 
virificatâm eti tatah param hi mam 

avyâkrtam bhâgavato 'tha vaisnavam 
padarh yathaharh vibudhah kalaryaye 


sva-dharma-nisthah—alguém que está situado em seu próprio 
dharma, ou ocupação; $ata-janmabhih—por cem nascimentos; 
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Umãn-—uma entidade viva; virificatâm—o posto do Senhor 
lrahmaá; eri—obtém; ratah—depois disso; param-—acima; hi—de- 


lo; mám—me alcanca; avyakrram—sem desvi hãgavarah—à 
prema Personalidade de Deus; atha— portanto; vaisnavam—um 
oto puro do Senhor; padam-— posto; yathã-—como; aham-—eu; 
udhah —semideuses; kala-atyaye—após a aniquilação do mundo 
herial. 

' TRADUCAO 
Iguém que executa seu dever ocupacional adequadamente por 
nascimentos torna-se qualificado para ocupar o posto de 
Imã, e, se ele se qualifica ainda mais, pode aproximar-se do 
ihor Siva. Uma pessoa que é diretamente rendida ao Senhor 
a, ou Visnu, em serviço devocional imaculado, é promovida de 
diato aos planetas espirituais. O Senhor Siva e outros semi- 
alcançam esses planetas após a destruição deste mundo 

jal. 
SIGNIFICADO 

Este verso dá uma idéia da perfeição máxima do processo evolu- 
O. Como descreve o poeta Vaisnava Jayadeva Gosvâmi, pralaya- 
vodhi-jale dhrtaván asi vedam. Tracemos agora o processo evolu- 
desde o ponto da devastação (pralava), quando todo o universo 
Cheio dágua. Nesse momento, existem muitos peixes e-outros 
S aquáticos, e desses seres aquáticos evoluem as trepadeiras, as 
vores, etc. Delas, surgem os insetos e os répteis, e deles os pássa- 


bs, quadrúpedes e então os seres humanos e, enfim, os seres 


anos civilizados. Agora, o ser humano civilizado está num 
oncamento onde pode fazer mais progresso evolutivo na vida 


Espiritual. Este verso afirma (sva-dharma-nisthah) que, quando uma 


dade viva chega à forma de vida civilizada, é preciso haver sva- 
irma, classes sociais de acordo com o trabalho e as qualificações 


le Cada um. Indica-se isto no Bhagavad-gitã (4.13): 


câtur-varnyam mayã srstam 
guna-karma-vibhagasah 


onforme os três modos da natureza material e o trabalho a eles 
ibuído, Eu criei as quatro classes da sociedade humana.” 

Na sociedade humana civilizada, é preciso haver classes de 
lhmanas, ksarriyas, vaisyas e Súdras, e todos devem executar 
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adequadamente seu dever. ocupacional de acordo com sua classe, 
Descreve-se aqui (sva-dharma-nisthah) que não importa se alguém 
é brâhmana, ksatriya, vaisya ou siidra. Se ele se atém à sua posição 
e executa adequadamente o seu dever em particular, ele é conside- 
rado um ser humano civilizado. Caso contrário, não passa de um 
animal, Este verso também menciona que quem quer que execute 
seu dever ocupacional (sva-dharma) por uma centena de nascimen- 
tos (por exemplo, se um brãhmana continua a agir como brãhmana) 
torna-se apto a ser promovido a Brahmaloka, o planeta onde vive o 
Senhor Brahmã. Existe também um planeta chamado Sivaloka, ou 
Sadasivaloka, o qual se encontra numa posição marginal entre os 
mundos material e espiritual. Se, após situar-se em Brahmaloka, 
alguém qualificar-se ainda mais, será promovido a. Sadāśivaloka. 
De forma semelhante, quando alguém subir ainda mais.em qualifi- 
cação, alcançará os Vaikunthalokas. Os Vaikunthalokas são a meta 
de todos, mesmo dos semideuses, e podem ser atingidos por um. 
devoto que não deseje benefícios materiais, Como se indica no 
Bhagavad-gitã (8:16), mesmo, que alguém se eleve a, Brahmaloka, 
não escapará das misérias materiais (abrahma-bhuvanãl lokãh punar 
avartino 'rjuna). Do mesmo modo, ninguém está a salvo mesmo que 
seja promovido a Sivaloka, porque o planeta Sivaloka é marginal. 
Entretanto, quem alcançar Vaikunthaloka obterá a perfeição má- 
xima da vida e chegará ao fim do processo evolutivo (mãm upeiya 
tu kaunteya punar janma na vidyate), Em outras palavras, confirma- 
se nesta passagem como uma pessoa que na sociedade humana 
tenha consciência desenvolvida. precisa adotar a consciência de 
Krsna a fim de ser promovida a Vaikunthaloka ou Krsnaloka logo 
após deixar o corpo, Tyaktvá deharh punar janma naiti mãm eti so 
juna (Bg. 4.9). Um devoto que é plenamente consciente de Krsna, 
que não sente atração por qualquer outro loka, ou planeta, in- 
cluindo Brahmaloka e Sivaloka, é transferido de imediato a Krsna- 
loka (mám eti). Esta é a perfeição máxima da vida e a perfeição do 
processo evolutivo. 


VERSO 30 


aa aa A fr: A | 
aapi a nf UR O 
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atha bhagavatá yaya 
priyah stha bhagaván yathá 
na mad bhãgavatânam ca 
preyán anyo 'sti karhicit 


a— portanto; bhãgavarah-—devotos; yayam-—todos vós; 
iyãh-—muito queridos por mim; stha—vós sois; bhagaván—a 
ma Personalidade de Deus; yathã--como; na—nem; mar— 
eu; bhagavarânam-—dos devotos; ca-—também; preyân--muito 
ido; anyah—outros; asti—há; karhicit—em tempo algum. 


TRADUÇÃO 
Como todos vós sois devotos do Senhor, eu posso entender que 
tão respeitáveis como a própria Suprema Personalidade de 
. Dessa maneira, sei que os devotos também me respeitam e 
sou-lhes muito querido. Assim, ninguém pode ser tão querido 
devotos quanto eu. 


SIGNIFICADO 

irma-se que vaisnavanarh yatha Sambhuh: à Senhor Siva é o 
hor de todos os devotos. Portanto, todos os devotos do Senhor 
ma também são devotos do Senhor Siva. Em Vrndavana, existe 
templo do Senhor Siva chamado Gopisvara. As gopis costuma- 
adorar, não somente o Senhor Siva, mas também Kátyáyani, 
Durgã, mas a meta delas era obter o favor do Senhor Krgna. O 
to do Senhor Krsna não desrespeitaro Senhor Siva, mas adora 
hor Siva como o devoto mais elevado do Senhor Krsna. Con- 
llentemente, sempre que o devoto adora o Senhor Siva, ele ora 
Senhor Siva para obter o favor'de Krsna, e não para obter 
ícios materiais. O Bhagavad-gitã (7.20) diz que, de um modo 
, as pessoas adoram os semideuses em troca de alguma vanta- 
material. Kâmais tais tair hrta-¡Aanah. Movidas pela luxúria 
iterial, elas adoram os semideuses; o devoto, porém, nunca faz 
|, pois, jamais é arrastado pela luxúria material. Esta é a dife- 
wentre o respeito que o devoto tem pelo Senhor Siva e o 
ito do asura por ele. O asura adora o Senhor Siva, obtém 
bênção dele, abusa dessa bênção e, finalmente, é morto pela 

rema Personalidade de Deus, què Ihe outorga a liberação. 
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Como o Senhor Siva é um grande devoto da Suprema Personali- 
dade de Deus, ele ama todos os devotos do Senhor Supremo. O 
Senhor Siva disse aos. Pracetãs que, visto serem eles devotos do 
Senhor, ele os amava muito. Não foi-apenas com os Pracetãs que o 
Senhor Siva foi bondoso e misericordioso; todo aquele que seja 
devoto da Suprema. Personalidade de Deus é muito; querido pelo 
Senhor Siva. Além de amar muito os devotos, o Senhor Siva 
também os respeita tanto quanto respeita a Suprema Personalidade 
de Deus. De forma semelhante, os devotos do Senhor Supremo tam- 
bém adoram o Senhor Siva como o devoto mais querido do Senhor 
Krsna. Eles não o adoram como se ele fosse uma Personalidade de 
Deus distinta, Consta na lista de nâma-aparâdhas que é ofensa pen- 
sar que o cantar do nome de Hari eo cantar de Hara, ou Siva, são 
a mesma coisa, Os devotos devem entender sempre que o Senhor 
Visnu-é a Suprema Personalidade de Deus e que o Senhor Siva é 
Seu devoto, O devoto deve receber o mesmo grau de respeito que a 
Suprema Personalidade de Deus, e às vezes até mais respeito. Na 
verdade, o Senhor Râma, a própria Personalidade de Deus, às vezes 
adorava o Senhor Siva. Se até o Senhor adora Seu devoto, por que 
outros devotos não deveriam adorar um devoto no mesmo nível que 
adoram o Senhor? Esta é a conclusão. Este verso dá a entender que 
o Senhor Siva abençoa os asuras simplesmente por questão de for- 
malidade. Na verdade, ele ama a todos que são devotados à Su- 
prema Personalidade de Deus. 


VERSO 31 
E fifa met cs ag q! 
foma ua añ a RR 


idam viviktam japtavyañ 
pavitram margalam param 

nihsreyasa-karar capi 
Sriayatârh tad vadâmi vah 


idam—este; viviktam—muito, particular; japtavyam-—deve ser 
cantado: sempre; pavitram—muito puro; mangalam—auspicioso; 
param-—transcendental;. nihsreyasa-karam— muito. benéfico; .ca— 
também; api-—decerto; Srãyatâm—por favor, ouvi; tat-—este; va- 
dâmi--estou falando; vah-— para vós. 
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TRADUÇÃO 
Agora cantarei um mantra que, além de ser transcendental, puro 
icioso, é a melhor oração para quem quer que aspire alcançar 
meta última da vida. Quando eu cantar este mantra, por favor, 
«o cuidadosa e atentamente. 


SIGNIFICADO 
palavra viviktam é muito significativa. Ninguém deve pensar 
‘as orações recitadas pelo Senhor Siva são sectárias; pelo contrá- 
elas são muito confidenciais, tanto que qualquer pessoa que 
je: a prosperidade última ou a meta auspiciosa da vida deve 
tar as instruções do Senhor Siva e orar à Suprema Personali- 
de Deus, glorificando-O como o próprio Senhor Siva fez. 


VERSO 32 
AN SA 


Aa RA fem: 
A TRATA q: 113201 


maitreya uváca 
ity anukrosa-hrdayo 
bhagavân âha tãfi chivah 
baddhañjalin raja-putrán 
nãrâyana-paro vacah 


itreyah uváca—o grande santo Maitreya continuou a falar; 
assim; anukrosa-hrdayah—muito bondoso; bhagavân—o 
t; dha—disse;  1án—aos: Pracetás; Sivah—Senhor- Siva; 
Iha-añijalin—que estavam em pé com as mãos postas; rája- 
'ân—os filhos do rei; nãrãyana-parah—Senhor Siva, o grande 
to de Nãrãyana; vacah—palavras. 


TRADUÇÃO 
grande sábio Maitreya prosseguiu: Por sua imotivada miseri- 
a elevada personalidade, o Senhor Siva, um grande devoto 
Nãrãyana, continuou a falar aos filhos do rei, que esta- 
em pé com as mãos postas. 
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SIGNIFICADO 

O: Senhor Siva veio voluntariamente abençoar os filhos do rei, 
bem como fazer algo benéfico para eles. Ele cantou pessoalmente o: 
mantra para que o mantra fosse mais poderoso, e aconselhou que o. 
mantra fosse cantado pelos filhos do rei (rája-putras). Quando um 
mantra é cantado por um grande devoto, o mantra torna-se mais 
poderoso. Embora o mahã-mantra Hare Krsna seja poderoso em si 
mesmo, um discípulo, no momento da iniciação, recebe o mantra 
de-seu mestre-espiritual, pois, quando o mantra é cantado pelo 
mestre espiritual, torna-se mais poderoso. O Senhor Siva aconse- 
lhou aos filhos do rei que o ouvissem atentamente, pois ouvir desa- 
tentamente é ofensivo. 


VERSO 33 
fez INTI 


Ri a maia aR à | 
ANTIN TE ARN AMAA FA: NAAI 


srisrudra uvãca 
jitam ta âtma-vid-varya- 
svastaye svastir astu me 
bhavarãrâdhasã râddham 
sarvasmã âtmane namah 


$ri-rudrah uvâca—o Senhor Siva pôs-se a falar; jitam—todas as 
glórias; tea Vós; dtma-vit—auto-realizados; varya—o melhor; 
svastaye—ao auspicioso; svastih—auspiciosidade; astu—que haja; 
me—de mim; bhavata—por Vós; arádhasa—.pelo sumamente per- 
feito; raddham—adorável; sarvasmai--a Alma Suprema; átmane— 
à Alma Suprema; namah--reverências. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Siva dirigiu-se à Suprema Personalidade de Deus 
com a seguinte oração: Ó Suprema Personalidade de Deus, todas as 
glórias a Vós. Vós sois a mais elevada de todas as almas auto- 
realizadas. Uma vez que sois sempre auspicioso para os auto- 
realizados, desejo que sejais auspicioso para mim. Sois adorável em 
virtude das instruções sumamente perfeitas que transmitis. Vós sois 
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Ima; portanto, presto minhas reverências a Vós como o ser 
supremo. 


SIGNIFICADO 
Logo que um devoto é inspirado pelo Senhor a oferecer-Lhe 
ções, o devoto imediatamente glorifica o Senhor, dizendo no 
io: “Todas as glórias a Vós, meu Senhor" O Senhor é glorifi- 
do por ser considerado a principal de'todas as almas auto- 


galizadas. Como se diz nos Vedas (Katha Upanisad 2.2.13), nityo 


llyânãrm cetanas cetanânâm: o Ser Supremo, a Personalidade de 
Ss, é o principal ser vivo entre todos os seres vivos. Existem 
tes espécies de seres vivos individuais — alguns deles estão 

tte mundo material e outros, no mundo espiritual. Os que estão 
| mundo espiritual são conhecidos como perfeitamente auto- 
ilizados porque na plataforma espiritual a entidade viva não se 
juece de seu serviço ao Senhor. Portanto, no mundo espiritual, 
dos aqueles que prestam serviço devocional ao Senhor são 
amente fixos, pois entendem a posição do Ser Supremo, bem 
sua constituição individual. Assim, entre as almas auto- 


e lizadas, o Senhor é conhecido como a alma perfeitamente auto- 


lizada. Nityo nityânárh cetanaś cetanānām. Quando a alma 
lividual se fixa em seu conhecimento de que o Senhor é o Ser 
premo, ela realmente se estabelece em posição sumamente auspi- 
. Nesta passagem, o Senhor Siva ora que sua posição auspi- 
continue eternamente em virtude da misericórdia do Senhor 

ra com ele. 
O Senhor Supremo é todo-perfeito, e o Senhor ensina que quem 
ladora também torna-se perfeito. Como se afirma no Bhagavad- 
(15.15): mattah smrtir jiânam apohanam ca. O Senhor 
contra-Se como a Superalma no coração de todos, mas Ele é tão 
doso para com Seus devotos que lhes dá instruções pelas quais 
possam continuar a progredir. Quando eles recebem instruções 
todo-perfeito, não há possibilidade de se desorientarem. Isto tam= 
n confirma o Bhagavad-gitá (10:10): dadami buddhi-yogam tar 
a mám upayanti te. O Senhor está sempre pronto a dar instru- 
Es ao devoto puro para que o devoto possa avançar cada vez mais 
M serviço devocional. Uma vez que o Senhor dá instruções como 
âtmã, a Superalma, o Senhor Siva oferece-lhe respeitos com as 
lavras sarvatmã âtmane namah. A alma individual chama-se 





346 Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 24 


âtmã, e o Senhor também Se chama ãtmã, bem como Paramátma. 
Estando situado no coração de todos, o Senhor é conhecido como a 
âtmã suprema. Portanto, merece que todas as reverências sejam 
oferecidas a Ele. Em relação a isto, pode-se consultar as orações de 
Kunti no Primeiro Canto do Srimad- Bhãgavatam (1.8.20); 


tathã paramaharnsânãr 
muninám amalátmanám 

bhakti-voga-vidhânãrtham 
katham pasvema hi strivah 


O Senhor está sempre pronto a dar instruções aos paramaharhsas, 
ou seja, os devotos mais elevados do Senhor, que são inteiramente 
liberados de todas as contaminações do mundo material. O Senhor 
sempre dá instruções a esses devotos elevados para «informá-los 
como. eles podem permanecer fixos em serviço devocional. Da 
mesma forma, afirma-se no verso dimãrâma (Bhãg. 1.7.10): 


atmaãrâmas ca munayo 
nirgranthã apy urukrame 

kurvanty ahaitukim bhaktim 
ittham-bhiita-guno harih 


A palavra. dimãrâma refere-se àqueles que não estão interessados 
no mundo material, mas que simplesmente se ocupam- em- realis 
zação espiritual. Estas-pessoas auto-realizadas são; geralmente en- 
quadradas em duas categorias — pessoal e impessoal: Entretanto, 
os impersonalistas também tornam-se devotos ao se sentirem atraí- 
dos pelas qualidades pessoais e transcendentais do Senhor. A con- 
clusão é que o Senhor'Siva queria permanecer um devoto fixo da 
Suprema Personalidade de Deus, Vâsudeva. Como será explicado 
nos versos seguintes, o Senhor Siva nunca deseja fundir-se na exis- 
tência do Senhor Supremo como os impersonalistas. Pelo contrá- 
rio, ele julga que seria boa fortuna para ele continuar fixo na 
compreensão de que o Senhor é o Ser Supremo, Com esta com- 
preensão, percebe-se que todas as entidades vivas — incluindo o 
Senhor Siva, o Senhor Brahmã e demais semideuses — são servas 
do Senhor Supremo. 
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VERSO 34 


AR: TES Jo 
WAR TAR RAR AAA 13811 


namah pañkaja-nábháya 
bhúta-súksmendriyatmane 

vasudevâya sântâya 
kúta-sthãva sva-rocise 


namah todas as reverências a Vós; pañkaja-nábhaya—á Suprema 
sonalidade de Deus, de cujo umbigo brota a flor de lótus; 
jata-seksma-—os objetos dos sentidos; indriya-——os sentidos; dima- 
—a origem; vasudevaya-—ao Senhor Vásudeva; Santa ya—sempre 
fico; kuúja-sthãya-—sem: Se transformar; sva-rocise-—à ilumina- 
jo suprema. 


TRADUÇÃO 


leu Senhor, Vós sois a origem da criação em virtude da flor de 
lus que brota de Vosso umbigo. Sois o controlador supremo dos 
s e dos objetos dos sentidos, e também sois o Vasudeva oni- 
nte. Sois muito pacífico, e, devido a Vossa existência auto- 

ida, as seis classes de transformações não Vos perturbam. 


€ SIGNIFICADO 

O Senhor, como Garbhodakasayi Visnu, está deitado no oceano 
Garbha dentro deste universo, e a flor de lótus brota de Seu 
ibigo. O Senhor. Brahmã é gerado dessa flor de lótus e, como 


enhor Brahmã, começa a criação deste mundo material. Sendo 


im, a Suprema Personalidade de Deus, Garbhodakasáyi Visnu, é 
igem dos sentidos materiais e dos objetos dos sentidos. Uma vez 

le o Senhor Siva considera-se um dos produtos do mundo mate- 
|, seus sentidos estão sob o controle do criador supremo. O Senhor 
remo também é conhecido como Hrsikesa, senhor dos sentidos, 
[ue indica que nossos sentidos e objetos dos sentidos são forma- 
pelo Senhor Supremo. Sendo assim, Ele pode controlar nossos 
tidos e, por Sua misericórdia, ocupar-nos a serviço do senhor do 
tidos. No estado condicionado, a entidade viva luta neste 
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mundo material e ocupa seus sentidos em busca de satisfação mate- 
rial. Contudo, se a entidade viva recebe a graça da Suprema Per- 
sonalidade de Deus, pode ocupar esses mesmos sentidos a serviço 
do Senhor. O Senhor Siva não deseja ser desorientado pelos senti- 
dos materiais, mas sim ocupar-se sempre a serviço do Senhor sem 
estar sujeito à contaminação de influências materialistas. Pela graça 
e auxílio do Senhor Vasudeva, que é onipenetrante, uma pessoa 
pode ocupar seus sentidos em'serviço devocional sem desvios, assim 
como o Senhor age sem desvios. 

As palavras Sântâya kita-stháya sva-rocige são muito significati- 
vas: Embora o Senhor esteja dentro deste mundo material, as ondas 
da existência material não O perturbam. Entretanto, as almas con- 
dicionadas são agitadas pelas seis classes de transformações; a 
saber, elas ficam agitadas quando têm fome, quando têm sede, 
quando estão aflitas, quando estão iludidas, quando envelhecem € 
quando estão à beira da morte. Embora as almas condicionadas se 
deixem iludir facilmente por essas condições existentes no mundo 
material, a Suprema Persónalidade de 'Deus, como a Superalma, 
Vasudeva, não é jamais agitada por essas transformações. Portanto, 
nesta passagem -sediz (kaja-sthaya) que Ele é sempre pacífico é 
desprovido de agitação devido a Seu poder, o qual é descrito aqui 
como sva-rocige, indicando que Ele é iluminado por Sua própria 
posição transcendental. Em outras palavras, a alma” individual, 
embora esteja dentro da iluminação do Supremo, às vezes cai dessa 
iluminação devido a sua posição diminuta, e, ao cair, entra na vida 
material condicionada. O Senhor, contudo, não está sujeito a 
semelhante condicionamento; portanto, Ele é descrito como auto- 
iluminado: Consequentemente, qualquer alma condicionada dentro 
deste universo material pode permanecer toda-perfeita quando está 
sob a proteção de Vásudeva, ou quando está ocupada em serviço 
devocional. 


VERSO 35 
e 
A RRA RRA RU 


sañkarsanáya súksmaya 
durantayantakáya ca 
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namo visva-prabodhãya 
pradyumnaãyâniar-âtmane 


a—ao senhor da integração; sūkşmāya—aos ingre- 

ites materiais sutis imanifestos; durantãya—ao insuperável; anta- 

jya—ao senhor da desintegração; ca—também; namah—reverén- 

Is; visva-prabodhãya-—ao senhor do desenvolvimento do universo; 

dyumnaya—ao Senhor Pradyumna; 'antah-ãtmane—à Superal- 
no coração de todos. 





TRADUÇÃO 
(eu querido Senhor, Vós sois a origem dos ingredientes mate- 
sutis, o senhor de toda a integração, bem como o senhor de 
a desintegração, a Deidade predominante chamada Sanka- 
e o senhor de toda a inteligência, conhecido como a Deidade 
ante Pradyumna. Portanto, ofereço-Vos minhas respeito- 
ncias. 


ï SIGNIFICADO y 
Todo o universo é mantido pelo poder integrador do Senhor 
ipremo, que nesta posição é conhecido pelo nome Sarikarsana. 
de ser que os cientistas: matériais tenham descoberto a lei da 
Wvidade, que mantém a integração dos objetos dentro da energia 
iterial, todavia, o senhor de toda a integração pode criar a'devas- 
ão com o desintegrante fogo abrasador que emana de Sua boca. 
encontrar ma descrição disto no Décimo-primeiro Capí- 
lo do -Bhagavad-gitã, “onde se descreve a forma: universal do 


hor. O senhor da integração também é o destruidor deste 


do pela potência de Sua energia” desintegradora. Sankarsana é 


| senhor da integração e da desintegração, ao passo que Pra- 


nna, outro aspecto do Senhor Vãsudeva, é responsável pelo 
jento e manutenção do universo. A palavra siksmãya é signi- 

iva porque, dentro deste corpo material grosseiro, existem cor- 
imateriais sutis — a'saber, a mente, a inteligência-e;o ego. O 
hhor, sob Seus: diferentes «aspectos (Vasudeva, Aniruddha;; Pra- 
nna e Saúkarsana), mantém tanto os elementos materiais gros- 

Ss quanto os elementos materiais sutis deste mundo. Como se 
Enciona no Bhagavad-gitã, os elementos materiais grosseiros são 
; água, fogo, ar e éter, e os elementos materiais sutis são mente, 
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inteligência e ego. Todos eles são controlados pela Suprema Per- 
sonalidade de Deus como Vasudeva, Sañkarsana, Pradyumna e 
Aniruddha, e explicar-se-á isso com mais detalhes no verso seguinte. 


VERSO 36 


a sa AA l 
m: UA FA REN 


namo namo niruddhaya 
hrsikesendrivâtmane 

namah paramaharsãya 
púrnãya nibhrtâtmane 


namah-—todas as minhas reveréncias a Vós; namah—novamente 
reveréncias; aniruddháya—ao Senhor Aniruddha; hrsikesa—o senhor 
dos sentidos; indriya-dtmane—o diretor dos sentidos; namah—= 
todas as reveréncias a Vós; parama-hamsáya—ao perfeito supremo; 
púrnaya—ao supremo completo; nibhrta-ãtmane— que está situado 
à parte desta criação material. 


TRADUÇÃO 
Meu Senhor, como a suprema Deidade diretora conhecida como 
Aniruddha, sois o senhor dos sentidos e da mente. Portanto, 
ofereço-Vos repetidamente minhas reverências. Sois conhecido 
como Ananta e como Sankarsana devido à Vossa capacidade de 
destruir toda a criação com o fogo abrasador de Vossa boca. 


SIGNIFICADO 

Hrsikesendriyatmane. A. mente é a diretora dos sentidos, e o 
Senhor Aniruddha é'o diretor da mente. Para praticar serviço 
devocional, é preciso-fixar a mente nos pés de lótus de Krsna; por- 
tanto; o Senhor Siva ora ao controlador da mente, o Senhor Ani- 
ruddha, que Se satisfaça ao ponto de ajudá-lo a ocupar sua mente 
nos pés de; lótus do Senhor. Afirma-se no: Bhaguvad-gitã (9.34): 
man-maná bhava mad-bhakto'mad-yaji marh namaskuru. Para exe- 
cutar: serviço devocional, é preciso ocupar a mente em meditação 
nos pés de lótus do Senhor. Afirma-se, também, no Bhagavad-gitã 
(15.15) que mattah smrtir jftânam apohanari-ca: do Senhor vêm a 
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ibrança, o conhecimento e o esquecimento. Assim, se satisfaze- 
o Senhor Aniruddha, Ele pode nos ajudar a ocupar a mente 
servir ao Senhor. Indica-se também neste verso que o Senhor 
liruddha é o deus do Sol, em virtude de Suas expansões. Uma vez 
a Deidade predominante do Sol é uma expansão do Senhor 
iruddha, o Senhor Siva também ora ao deus do Sol neste verso. 
través de Sua expansão quádrupla (Vasudeva, Saúkarsana, 
lyumna e Aniruddha), o Senhor Krsna é o Senhor da ação 
juica —-a saber, pensar, sentir, desejar e agir. O Senhor iva ora 
Senhor Aniruddha sob Sua forma de deus do Sol, o qual é a 
idade controladora dos elementos materiais externos que consti- 
m-a estrutura do corpo material Segundo Srila Visvanátha Ca- 
ti Thakura, a palavra paramaharisa é outro nome do deus do 
Nesta passagem, o deus do Sol é chamado de nibhrtâtmane, 
licando que ele sempre mantém os diversos planetas, manipu- 
a queda dágua. O deus do Sol evapora a água dos mares e 
os e então transforma a água em nuvens, distribuindo-a sobre 
ra. Havendo suficiente: queda dágua, produzem-se cereais, e 
cereais mantêm as entidades vivas em todos e cada um dos 
netas. Neste verso, o deus do Sol também é chamado de pirna, 
completo, porque os raios que emanam do Sol não têm fim. Há 
ões e milhões de anos desde a criação deste universo, o-deus do 
lvem fornecendo calor e luz sem diminuição. A palavra parama- 
a aplica-se a pessoas que são inteiramente limpas. Havendo 
jente brilho do sol, a mente permanece clara e transparente — 
outras palavras, o deus-do Sol ajuda a mente da entidade viva a 
r-se na plataforma de paramaharhsa. Por isso;o Senhor Siva 
a Aniruddha para que seja bondoso com ele de modo que sua 
teise mantenha sempre em estado perfeito de limpeza e ocupada 
pre em serviço devocional ao Senhor. Assim como o fogo este- 
todas as coisas impuras, o deus do Sol também mantém tudo 
ilizado, - especialmente as sujeiras armazenadas na mente, 
citando-nos, assim, a alcançar a elevação à plataforma de com- 
nsão espiritual. 





VERSO 37 
ementa Red af am: | 
a Rara ata a O 
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svargâpavarga-dvãrâya 
nityarh $uci-sade namah 

namo hiranya-viryâya 
cátur=hotráya tantave 


svarga—os ¡planetas celestiais; apavarga—o caminho da liberagáo; 
dváráya—a: porta de; nityam-—eternamente; Suci-sade—ao puri: 
simo; namah-—minhas reverências a Vós; namah—minhas reverén- 
cias; hiranya—ouro; viryâya—sêmen; câtuh-hotrâya—os sacrifícios 
védicos chamados cátur=hotra; tantave—áquele que expande. 





TRADUÇÃO 

Meu Senhor, ó Aniruddha, Vós sois a autoridade através da qual 
abrem-se as portas dos sistemas planetários superiores e as portas 
da liberação. Estais sempre dentro do coração puro da entidade 
viva. Portanto, presto-Vos minhas reverências. Vós possuís sêmen 
que é como o ouro, e assim, sob a forma do fogo, auxiliais os 
sacrifícios védicos, que começam com cãtur-hotra. Portanto, presto- 
Vos minhas reverências. 

SIGNIFICADO 

A palavraosvarga indica uma posição nos sistemas: planetários 
superiores ou celestiais, ea palavra apavarga significa “liberação”. 
Aqueles que estão apegados às atividades karma-kândiya descritas 
nos Vedas estáo na verdade enredados nos três modos da natureza 
material. O Bhagavad-gitã diz, portanto, que devemos situar-nos 
acima do domínio das atividades fruitivas. Existem diferentes classes 
de liberação, ou mukti. Amelhor mukti é a ocupação em serviço 
devocional ao Senhor Supremo. O Senhor Aniruddha não somente 
ajuda os trabalhadores fruitivos, elevando-os aos sistemas planetá- 
rios superiores, mas também ajuda o devoto a ocupar-se em serviço 
devocional, por meio de Sua energia inexaurível. Assim como o 
calor:é a:fonte da energia material, a inspiração do Senhor Anirud- 
dha é à energia com a ajuda da qual podemos ocupar-nos na exe- 
cução de serviço devocional. 


VERSO 38 
a TO RÃ RR | 
ae a sam e A 
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nama úrja ise-trayyah 
pataye yajña-retase 

trpti-dâya ca jivânâm 
namah sarva-rasátmane 


presto-Vos todas as minhas reverências; ūrje—ao prove- 

io Pitrloka; ise-—o provedor de todos os semideuses; trayydh— 

três Vedas; pataye—ao mestre; yajña—sacrificios; retase—á 

predominante do planeta Lua; trpti-daya-— Aquele que dá 

isfação a todos; ca—também; jivanâm—das entidades vivas; 

tah-— presto minhas reverências; sarva-rasa-ãtmane—à Superal- 

jonipenetrante. 

a TRADUÇÃO 








Meu Senhor, Vós sois o provedor dos Pitrlokas, bem como de 


os semideuses. Sois a deidade predominante da Lua e o 
re de todos os três Vedas. Presto-Vos minhas respeitosas reve- 

» porque sois a fonte original de satisfação para todas as 
des vivas. 


SIGNIFICADO 

Ao nascer; nêste imundo material: — especialmente como um ser 
mano —, a entidade viva contrai diversas obrigações para com 
Semideuses, para com as pessoas santas e para com as entidades 

s em geral. Como se: prescreve nos sastras: devarsi-bhitâpta- 
nãm pitinâm. Assim, cada um tem sua obrigação para com os 
ltepassados, a hierarquia anterior. O Senhor Siva ora ao Senhor 
iruddha que lhe dê força para poder livrar-se de toda a obri- 
ção para com os Pitás, os semideuses, as entidades vivas em geral 
Is pessoas santas, de modo a poder ocupar-se plenamente em 

iço devocional;ao Senhor. Como se afirma: 


devarsi-bhitâpta-nrnâri pitinam 
na kinkaro náyam rni ca rajan 
sarvátmaná yah Saranarh Saranyam 
gato mukundarm parihriya kartam 


(Bhãg. 11.5.41) 


a pessoa livra-se de todas as obrigações para com os semideuses, 
as santas, pitãs, antepassados, etc., caso se ocupe plenamente 
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em serviço devocional ao Senhor. O'Senhor Siva, portanto, ora ao 
Senhor Aniruddha que lhe dê força para poder livrar-se dessas 
obrigações e ocupar-se inteiramente em servir ao Senhor. Soma, ou 
a deidade predominante da Lua, é responsável pela capacidade que 
a entidade viva tem de saborear o gosto do alimento através da 
língua. O Senhor Siva ora ao Senhor Aniruddha que lhe dê força 
para que não saboreie nada além da prasâda do Senhor. Srila 
Bhaktivinoda Thakura canta um verso, indicando que, entre todos 
os sentidos, a língua é o nosso inimigo mais formidável. Se alguém 
pode controlar a língua, pode facilmente controlar os outros senti 
dos, Só é possível controlar a língua comendo prasâda oferecida à 
Deidade. O Senhor Siva faz sua oração ao Senhor Aniruddha com 
este propósito (trpti-dãya); ele ora ao Senhor Aniruddha que o 
ajude a contentar-se comendo apenas prasâda oferecida ao Senhor. 


VERSO 39 


daa ARA AA | 
MÁS e A AMAR 


sarva-sattvarma-deháya 
visesaya sthaviyase 

namas trailokya-pálaya 
saha ojo-balaya ca 


sarva—toda; satrva—existéncia; d1ma—alma; dehaya—ao corpo; 
visesaya—diversidades; sthaviyase—ao mundo material; namah-= 
prestando reverências; trai-lokya-—três sistemas planetários; pã- 
laya—mantenedor; saha-—juntamente com; ojah—poder; balaya—á 
forca; ca—também. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, sois a gigantesca forma universal que con- 
tém todos os corpos individuais das entidades vivas. Sois o man- 
tenedor dos três mundos, de modo que mantendes a mente, os 
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tidos, o corpo e o ar vital dentro deles. Portanto, presto-Vos 
respeitosas reverências. 


SIGNIFICADO 
(Assim como o corpo individual da entidade viva é composto de 
s de células, germes e micróbios, da mesma forma, o corpo 
rsal do Senhor Supremo contém todos os corpos individuais 
Is entidades vivas. O Senhor Siva presta suas reverências ao corpo 
liversal, que inclui todos os demais corpos, para que os corpos de 
dos possam ocupar-se plenamente em serviço devocional. Uma 
'que este corpo individual é composto de sentidos, devemos 
upar todos os sentidos em serviço devocional. Por exemplo: o 
ão do olfato, o nariz, pode ocupar-se em cheirar as flores ofere- 
aos pés de lótus do Senhor, as mãos podem’ ocupar-se em 
impar o templo do Senhor, etc. Na realidade, sendo o ar vital de 
a entidade viva, o Senhor é o mantenedor dos três mundos. 
insequentemente, Ele pode induzir toda a entidade viva a ocupar- 





no verdadeiro dever de sua vida, com plena força física e mental. 


sim, toda a entidade viva deve servir à Suprema Personalidade de 
eus com seu prâna (vida), artha (riqueza), inteligência e palavras. 
O se afirma no Srimad- Bhâgavatam (10.22.35): 


etávaj janma-saphalyarh 
dehinâm iha dehisu 

prânair arthair dhivã vaca 
Sreya-Gcaranam sadá 


smo que alguém deseje ocupar-se em serviço ao Senhor, sem 
timento, ele não pode fazê-lo. O Senhor Siva está oferecendo 

s orações de tantas maneiras diferentes para mostrar às enti- 
s vivas como devem ocupar-se em serviço devocional ao Senhor. 





VERSO 40 


aa RAR | 
aa da a RR o 


artha-lingaya nabhase 
namo 'ntar-bahir-atmane 
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namah punyaya lokaya 
amugmai bhiri-varcase 


artha—significado; lingaya—revelando; nabhase—ao céu; na- 
mah—prestando reveréncias; antah—dentro; bahih—e fora; dtma- 
ne—ao eu; namah—prestando reveréncias; punydya—atividades 
piedosas; lokáya—para a criagáo; amusmai—além da morte; bhúri- 
varcase—a refulgéncia suprema. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, expandindo Vossas vibrações transcenden- 
tais, revelais o verdadeiro significado de tudo. Sois o céu onipene- 
trante, interna e externamente, e sois a meta última das atividades 
piedosas executadas tanto neste mundo material quanto fora dele, 
Portanto, presto-Vos repetidamente minhas respeitosas reveréncias, 


SIGNIFICADO 

A evidência-védica, chama-se, Sabda-brahma.. Existem muitas 
coisas que estão além da percepção de nossos sentidos imperfeitos, 
todavia, a evidência peremptória da vibração sonora é perfeita, Os 
Vedas são conhecidos como $abda-brahma porque a evidência to- 
mada dos Vedas constitui a compreensão. última. Isto porque 
$abda-brahma, ou os Vedas, representa a Suprema Personalidade 
de Deus. Entretanto, a, verdadeira essência de $abda-brahma é o 
cantar do mantra Hare Krsna. Vibrando este som transcendental, o 
significado de tudo, tanto material quanto espiritual, é revelado. 
Este Hare Krgna não é diferente da, Personalidade de Deus. O signi- 
ficado de tudo é recebido através do ar, por intermédio da vibração 
sonora, A vibração pode. ser material ou espiritual, mas, sem 
vibração sonora, ninguém pode entender o significado de nada. Os 
Vedas dizem que antar bahis ca tar sarvam vyâya nãrâyanah 
sthitah; “Nãrãyana é onipenetrante, e existe tanto interna quanto 
externamente.” Confirma-se isto também no Bhagavad-gitã (13.34): 


yathá prakasayaty ekah 
krtsnarh lokam imam.ravih 

ksetrarh kgetri tathã krtsnam 
prakasayati bharata 
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Ó filho de Bharata, assim como o sol sozinho ilumina todo este 
iniverso, do mesmo modo, a entidade viva-e a Superalma iluminam 
odo o corpo, através da consciência,” 
» Em outras palavras, tanto a consciência da alma quanto a da 
Superalma são onipenetrantes; a consciência limitada da entidade 
iva permeia todo o corpo material, e a consciência suprema: do 
or permeia todo o universo. Visto que a alma está presente 
tro do corpo, a consciência permeia todo o corpo. Do mesmo 
odo, como a alma suprema, ou Krsna, está presente dentro deste 
niverso, tudo funciona em ordem. Mayáadhyaksena prakrtih súyate 
a-carâcaram: “Esta natureza material funciona sob Minha orien- 
jo, ó filho de Kunti, e produz todos os seres móveis e imóveis.” 
9.10) 
“Portanto, o Senhor Siva dirige sua oração à Personalidade de 
is. para que Se mostre bondoso conosco, de modo que, simples- 
cantando o: mantra: Hare Krsna, possamos entender tudo, 
“tanto no mundo material quanto no-mundo- espiritual, A palavra 
mai é significativa a este respeito por indicar o melhor alvo 
que se pode visar após alcançar osisistemas planetários superiores. 
queles que se dedicam a: atividades fruitivas (karmis) alcançam os 
temas planetários superiores como resultado de suas atividades 
adas, e os jfiânis, que buscam a união ou a fusão monista na 
fulgência do Senhor Supremo, também alcançam seu fim dese- 
“jado, mas, em última análise, os devotos, que desejam associar-se 
pessoalmente com o Senhor, são promovidos aos Vaikunthalokas 
a Goloka Vrndãvana. Descreve-se o Senhor no Bhagavad-gitá 
0.12) como pavitrari: paramam; o supremo puro. Isto também é 
confirmado neste verso. Sukadeva Gosvâmi afirma que os vaquei- 
“finhos que brincavam com o Senhor Krsna não eram entidades 
vivas comuns. Somente após acumular muitas atividades piedosas 
m vários nascimentos é que alguém obtém a oportunidade de 
“associar-se pessoalmente com a Suprema Personalidade de Deus. 
Como apenas as pessoas puras podem alcançá-lO, Ele é o supremo 


puro. 


VERSO 41 


e fem fita 
SRA get quem a lie) 
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pravritâya nivritâya 
pitr-devāya karmane 

namo 'dharma-vipakaya 
mrtave duhkha-dáya ca 


pravrttaya—inclinagáo; nivrt1aya—indisposicáo; pitr-devaya—ao 
senhor de Pitrloka; karmane-—à ação resultante das atividades frui- 
tivas; namah=-prestando “respeitos; adharma-irreligioso; vipã- 
kaya—ao resultado; mptyave--à morte; duhkha-daya—a causa de 
toda a classe de condigdes miseráveis; ca—também. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, Vós sois a testemunha dos resultados das 
atividades piedosas. Vós sois a inclinação, a indisposição e suas 
atividades resultantes. Sois a causa das condições miseráveis da 
vida, ocasionadas pela irreligião, e por isso sois a morte. Presto-Vos 
minhas respeitosas reverências. 


SIGNIFICADO 
A Suprema Personalidade de Deus encontra-Se no coração de 
todos, e dEle surgem as“inclinações e indisposições da entidade 
viva. Confirma-se isto no Bhagavad-gitã (15.15): 


sarvasya câharh hrdi sannivisto 
mattah smrtir jhiânam apohanar ca 


“Encontro-Me no coração de todos, e de Mim vêm a lembrança, o 
conhecimento e o esquecimento.” 

A Suprema Personalidade de Deus faz com que os asuras O 
esqueçam e os devotos lembrem-se dEle. Nossas indisposições 
devem-se à Suprema Personalidade de Deus. Segundo o Bhagavad- 
gitã (16.7), pravrttirh ca nivrrtirh ca janã na vidur asuráh: os asuras 
não sabem de que maneira: devem seguir a propensão de agir e de 
que maneira não devem segui-la. Embora os asuras sé oponham ao 
serviço devocional, deve-se entender que eles têm esta inclinação 
devido à Suprema Personalidade de Deus. Como os asuras não 
gostam de ocuparsse em serviço devocional ao Senhor, interna- 
mente, Ele dá-lhes a inteligência para se esquecerem. Os karmis 
comuns desejam promoção a Pitrloka, como se confirma no 
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agavad-gitã (9.25). Yânti deva-vratã devan pitFn yánti pitr-vratáh: 


queles que adorarem os semideuses nascerão entre os semi- 


deuses, e aqueles que adorarem os ancestrais irão ter com os 


cestrais.” 0 
Neste verso, a palavra dìhkha-däya também é muito significativa, 
aqueles que não são devotos são forçados a permanecer perpe- 
amente no ciclo de nascimentos e mortes. Esta é uma condição 
remamente miserável: Já que todos alcançam suas posições na 
da de acordo com suas atividades, os asuras, ou não-devotos, são 
brçados a aceitar estas condições miseráveis. 





VERSO 42 


ae SIT A AUTOR 
A A AR | 
ym gara aa RN 


namas ta ásisam isa 
manave kãranâtmane 

namo dharmãya brhate 
krsnãyakuntha-medhase 

purusâya purânâva 
sânkhya-vogesvarâya ca 


“namah-— prestando reverências; te—a Vós; asisam isa—ó maior 
todos os outorgadores de bênçãos; manave—à mente suprema ou 
o supremo Manu; karana-dtmane—a causa suprema de todas as 
Causas; namah—prestando reveréncias; dharmay: —àquele que 
conhece o melhor de toda a religiño; brhate—o maior; krsnaya—a 
krsna; akuntha-medhase—aàquele cuja atividade cerebral nunca é 
terrompida; purusaya—a Pessoa Suprema; purānāya—o mais 
velho entre os velhos; sankhya-yoga-isvarãya-—o senhor dos princí- 
“pios de sarikhya-voga; ca—e. 


TRADUÇÃO 
| Meu querido Senhor, Vós sois o maior de todos os outorgadores 
“de bênçãos, o mais velho e o supremo desfrutador entre todos os 
utadores. Sois o mestre da filosofia metafísica de todos os 
dos, pois sois a causa suprema de todas as causas, O Senhor 
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Krsna. Vós sois o maior de todos os princípios religiosos, a mente 
suprema, e tendes um cérebro que nunca é afetado por nenhuma 
condição. Portanto, presto-Vos repetidamente minhas reverências. 


SIGNIFICADO 

As palavras: krsnãya akuntha-medhase são significativas neste 
verso. Os cientistas modernos. pararam seu trabalho. intelectual, 
descobrindo a teoria da probabilidade, mas, de fato, para um ser 
vivo, não pode haver qualquer atividade cerebral que não esteja 
sujeita às limitações de tempo e espaço. A entidade viva chama-se 
anu, ou seja, uma partícula atômica da alma suprema, e por isso 
seu cérebro também é atômico. Ela não pode conciliar conheci- 
mento ilimitado. Isto não significa, contudo, que a Suprema Per- 
sonalidade de Deus, Krsna, tenha um cérebro limitado. Aquilo que 
Krsna diz e faz não é limitado por tempo e espaço. No Bhagavad- 
gitã (7.26), o Senhor-diz: 


vedaharh samatitâni 
vartamânâni cârjuna 

bhavisyáni ca bhútáni 
mar tu veda na kascana 


“Ó Arjuna, sendo a Suprema Personalidade de Deus, Eu sei de tudo 
que aconteceu no passado, tudo que está acontecendo no presente e 
tudo:o que-ainda está por acontecer no futuro. Eu também conheço 
todas as entidades vivas; mas a Mim ninguém Me conhece,” 

Krsna sabe de tudo, mas ninguém pode conhecer Krsna sem ser 
favorecido por Ele. Assim, para Krsna e Seu representante, a teoria 
da probabilidade está fora de cogitagáo. O-que Krsna diz é comple- 
tamente perfeito, correto e aplicável ao passado, ao presente e ao 
futuro. Tampouco pode haver probabilidade para aquele que sabe 
exatamente o que Krsna diz. O movimento para a consciência de 
Krsna baseia-se no Bhagavad-gitã como ele é, conforme foi profe- 
rido pelo Senhor Krsna, e, para aqueles que participam deste 
movimento, a probabilidade está fora de cogitação. 

O Senhor Krsna também é chamado aqui de asisâm isa. Grandes 
personalidades santas, sábios e semideuses são capazes de outorgar 
bênçãos a entidades vivas comuns, mas-eles, por sua vez, são aben- 
çoados pela Suprema Personalidade:de Deus. Sem ser abençoado 
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br Krsna, ninguém podé conceder bênção a ninguém. A: palavra 


, significando “ao supremo Manu”, também é significativa. 
supremo Manu na literatura védica é Svayambhuva Manu, que é 
na encarnação de Krsna. Todos os Manus são encarnações dota- 

de poder de Krsna-(manvantara-avatãra). Existem quatorze 
nus em um dia de Brahmã, 420 em um mês, 5.040 em umano, e 
04.000 Manus durante a vida de Brahmã. Uma vez que todos os 
nus são diretores da sociedade humana, em última: análise, 
na é o diretor supremo da sociedade humana. Em outro sentido, 
vra manave indica a perfeição de toda a classe de mantras: O 
Intra liberta-a alma' condicionada de seu cativeiro; assim, pelo 
ples fato: de: cantar o: mantra Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna 
ja, Hare Hare/ Hare Ráma, Hare Ráma, Ráma Ráma, Hare 


Hare, uma pessoa pode libertar-se de quaisquer condições. 


| Kãranâtmane: tudo tem sua causa. A teoria da probabilidade é 
ipudiada neste verso, Como tudo tem sua causa, o acaso está fora 
cogitação. Uma vez que os ditos filósofos e cientistas são inca- 


jazes de encontrar a causa verdadeira, eles dizem tolamente que 
judo acontece por acaso. O Brahma-sarhitã descreve Krsna como a 


jusa de todas as causas; portanto, Ele é chamado aqui de kãranãt- 
> Sua própria personalidade é a causa original de tudo, a raiz 


d “tudo e a semente de tudo. Como. se descreve no Vedánta-sútra 


1.2), janmãdy asya vatah: a Verdade Absoluta é a causa suprema 


je todas as emanações. 


A palavra sãrikhya-yogesvarâya também é significativa nesta pas- 
m, pois o Bhagavad-gitã descreve Krsna como Yogesvara, o 
enhor de todos os poderes místicos. Sem possuir poderes místicos 
concebíveis, uma pessoa não pode ser considerada como Deus. 
esta era de Kali, pessoas com uma pequena porção fragmentária 
poder místico afirmam: ser Deus, mas, esses pseudo-deuses 


podem ser aceitos somente como tolos, pois apenas Krsna é a 


a Suprema possuidora de todas as perfeições místicas e iógui- 
, O sistema de sankhya-yoga popular atualmente foi proposto 


pelo ateista Kapila, mas, o sistema original de sárikhya-yoga foi 


oposto por uma encarnação de Krsna também chamada Kapila, o 


Krsna, também expôs o sistema de sankhya-yoga. Assim, Krsna 
a origem de todos os sistemas: de sarikhya-yoga e de todos os 
deres de yoga mística. 
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As palavras purusãya purânâya também são dignas de atenção 
especial. No Brahma-sarhhitã; Krsna é aceito como o adi-purusa, a 
pessoa original, ou o desfrutador original: No Bhagavad-giá, o 
Senhor Krsna também é aceito como purâna-puruga, a pessoa mais 
velha. Embora seja a mais velha de todas as personalidades, Ele 
também é o mais jovem de todos, ou nava-yauvana. Outra palavra 
significativa é dharmáya. Uma vez que Krsna é o proponente origi- 
nal de todos os princípios religiosos, afirma-se: dharmarh tu saksád 
bhagavat-pranitam (Bhãg. 6.3.19). Ninguém pode introduzir uma 
nova espécie de religião, pois a religião já existe, tendo sido estabe- 
lecida pelo Senhor Krsna. No Bhagavad-gitã, Krsna informa-nos 
sobre o dharma original e nos pede que abandonemos toda a classe 
de princípios religiosos.:O verdadeiro dharma é a rendição a Ele. 
No Mahābhārata também se diz: 


ye'caveda-vido viprā 
ye cadhyátma-vido janáh 

te vadanti mahâtmânarm 
krsnam dharmarh sanãtanam 


O significado é que alguém que tenha estudado os Vedas perfeita- 
mente, que seja um perfeito: vipra, ou 'conhecedor dos Vedas, que 
saiba o que é realmente a vida espiritual, fala sobre Krsna, a Pessoa 
Suprema, como seu sanátana-dharma. Portanto, o Senhor Siva está 
nos ensinando os princípios de sanãtana-dharma. 


VERSO 43 


o Sl 
ARE A RA a 


Sakti-traya-sametáya 
midhuse 'hankrtâtmane 
ceta-akútisrúpaya 
namo vãco vibhiitaye 


Sakti-traya—três classes de energia; sametâya-—ao reservatório; 
midhuse—a Rudra; ahankrta-dtmane—a fonte do egotismo; cetah— 
conhecimento; ákiúti—vontade de trabalhar; râpãya--à forma de; 
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amah-—minhas reveréncias; vacah—ao som; vibhúraye—aás dife- 
rentes classes de opuléncia. 





o TRADUÇÃO 
* Meu querido Senhor, Vós sois o controlador supremo do traba- 
iador, das atividades dos sentidos e dos resultados das atividades 
sentidos [karma]. Portanto, sois © controlador do corpo, da 
mente e dos sentidos. Também sois o controlador supremo do ego- 
no, conhecido como Rudra. Sois a fonte do conhecimento e das 
idades prescritas nos Vedas. 


SIGNIFICADO 

“Todos agem sob os ditames do ego. Portanto, o Senhor Siva 
enta purificar o falso egotismo através da misericórdia da Suprema 

onalidade de Deus. Uma vez que o Senhor Siva, ou Rudra, é 
ele próprio o controlador do egotismo, ele indiretamente deseja 
purificar-se pela misericórdia do Senhor-para que seu verdadeiro 
tismo possa despertar. Evidentemente, o Senhor Rudra está 
mpre desperto espiritualmente, mas, para nosso beneficio, ele está 
indo' desta maneira. Para o impersonalista, egotismo puro é 
am brahmâsmi “eu não sou este corpo; sou alma espiritual”. 
Is, ém sua verdadeira posição, a alma' espiritual tem atividades 
jonais a executar Portanto, o Senhor'Siva ora para ocupar- 
tanto mental quanto ativamente, em serviço devocional ao 
hor Supremo, de acordo com a orientação dos Vedas. Este to 
processo para purificar o falso egotismo. Cetah significa “conheci- 
mento”. Sem conhecimento perfeito, ninguém pode agir correta- 
ente. A verdadeira fonte de conhecimento é vacah, ou vibração 
pnora, dada pelas instruções védicas. Aqui, a palavra vácah, ou 
ño, significa a vibração védica. A origem da criação é-a 
ão sonora, e, se a vibração sonora for clara e pura, © conhe- 
to perfeito e “as atividades perfeitas realmente manifestar- 
jo. Isto ocorre através do cantar do mahã-mantra, Hare Krsna, 
lare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Râma, Hare Râma, 
¡Ráma Ráma, Hare Hare. Assim, o Senhor Siva ora repetidamente, 
lindo purificação do corpo, da mente e das atividades, através da 
ificação do conhecimento e da ação, sob a orientação pura dos 
. O Senhor Siva ora à Suprema Personalidade de Deus para 
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que sua mente, seus sentidos e suas palavras voltem-se todos unica 
mente para atividades devocionais. 


VERSO 44 


aH A Rami R manfa 
st fari ai 0 rt 


darsanarh no didrksiinám 
dehi bhagavatárcitam 

ripar priyatamarh svanámh 
sarvendriya-gundñjanam 


darsanam—visño; nah—nossa; didrksúndm-—desejoso. de ver; 
dehi-—por fayor,mostrai; bhágavata—dos devotos; arcitam—como 
é adorada por eles; ripam-—forma; priva-tamam-—a mais querida; 
svânâm-—de. Vossos devotos; sarva-indriya-— todos, os sentidos; 
guna—qualidades; añjanam—muito agradáveis. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, desejo ver-Vos exatamente sob a forma que 
Vossos queridos devotos adoram. Vós tendes muitas outras formas, 
mas desejo ver Vossa forma que é especialmente apreciada pelos 
devotos. Por favor, tende; misericórdia de mim e mostrai-me esta 
forma, pois somente esta forma adorada pelos devotos pode satis- 
fazer perfeitamente todas as exigências dos sentidos, 


SIGNIFICADO 

Nosruti, ou veda-mantra, afirma-se que a Suprema: Verdade 
Absoluta é sarva-kamah sarva-gandhah sarva-rasah, ou, em outras 
palavras, Ele é conhecido:como raso vai sah, ou a fonte de todas as 
agradáveis relações (rasas). Temos vários sentidos —as capacidades 
de ver, saborear, cheirar, tocar, etc. e todas, as propensões de 
nossos sentidos: podem ser satisfeitas quando ocupamos os sentidos 
em ¡servir 'ao Senhor. Hrsikena' hrsikesa-sevanarh bhaktir ucyate: 
“Bhakti significa ocupar:todos os sentidos-a serviço do Senhor dos 
sentidos, Hrsikesa.” (Nãrada-paricaratra) Estes sentidos materiais, 
contudo, não podem ocupar-se a serviço do Senhor; portanto, é 
preciso libertar-se de-todas as designações. Sarvopâdhi-vinirmuktar 
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Iparatvena nirmalam: Todos devem livrar-se de todas as desig- 
ou do falso egotismo, e assim tornarem-se puros. Ao ocu- 
os nossos sentidos a serviço do Senhor, podemos satisfazer 
itamente os desejos ou inclinações dos sentidos, Portanto, o 
nhor Siva deseja ver o Senhor sob uma forma que é inconcebível 
os filósofos Bauddha, ou seja, os budistas. 
Os impersonalistas e os niilistas também são obrigados'a ver a 
na do Absoluto. Nos templos budistas, existem formas do 
or Buddha em meditação, mas elas não são adoradas como as 
do Senhor em templos Vaisnavas (formas como Rádhá- 
Sitã-Râma, Laksmi-Nãrãyana). Entre as diferentes sampra- 
(seitas. Vaisnavas), adora-se Radhã-Krsna ou Lakgmi- 
yana. O Senhor Siva descja ver esta forma perfeitamente, 


sim como os devotos desejam vê-la. As palavras ripar priya- 


rarh svânâm são especificamente mencionadas “aqui, indicando 
o Senhor Siva deseja ver aquela forma que é muito querida 
devotos. A palavra svanam é especialmente significativa 


lorque somente os devotos são muitíssimo queridos pela Suprema 


onalidade de Deus. Os:jfiânis, yogis e karmis não são particu- 

te queridos, pois os karmis só desejam ver a Suprema Per- 
lidade de Deus como o cumpridor de suas ordens. Os jñänis 
jam vê-lO para tornarem-se unos com Ele, e os yogis desejam 
O parcialmente representado dentro de seus corações como 
amãtmã; mas, os bhaktas, ou os devotos, desejam vê-lO em Sua 
feição total. Como se afirma no Brahma-samhitá (5.30): 


venum kvanantam aravinda-dalãyatâksam 
barhavatamsam asitambuda-sundaráñgam 

kandarpa-koti-kamaniya-visesa-$obham 
govindam àdi-purusarn tam aham bhajâmi 


N 

> 
Ai 
i 


Eu'adoro Govinda, o Senhor primordial, que é exímio tocador de 
a, cujos olhos são viçosos como pétalas de lótus, cuja cabeça 
enfeitada com plumas de pavão, cuja beleza adquire o matiz de 
ns azuis e cuja amabilidade singular encanta milhões de Cupi- 

¡21 Assim, o" desejo do Senhor Siva é ver a Suprema'Personali- 
e de Deus como sé descreve acima = isto é, ele' deseja vê1O 
mó' Ele aparece para os bhagavatas, os devotos. A conclusão é 
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que o Senhor Siva deseja vê-IO em perfeição total, e não à maneira 
do impersonalista ou niilista. Embora o Senhor seja uno em Suas 
diversas: formas: (advaitam- acyutam. anâdim), ainda assim, Sua 
forma como o jovem desfrutador das gopis e companheiro dos 
vaqueirinhos (kisora-murti) é a forma mais perfeita. Logo, os Vais- 
navas aceitam a forma do Senhor em Seus passatempos de Vrndã-, 
vana como Sua forma principal, 


VERSOS 45—46 


Remmi aida 
E ii 


o qa ganara Qu da 


snigdha-prâvrd-ghana-syâmarm 
sarva-saundarya-sangraham 

cârv-àyata-catur-bâhu 
sujára-ruciránanam 


padma-kosa-palasaksark 
sundara-bhru sunâsikam 

sudvijam sukapolãsyarh 
sama-karna-vibhiganam 


snigdha-—cintilando; prâvri—estação das chuvas; ghana- 
Syâmam-—densamente nublada; sarva—toda; saundarya—beleza; 
sangraham — conjunto, caru—belo; ãyata—feição corpórea; catuh- 
bâhu-—ao de quatro braços; sujáta—belo em sumo grau; rucira— 
muito agradável; dnanam-— rosto; padma-kosa—o cálice da flor de 
lótus; palasa— pétalas; aksam—olhos; sundara—belos; bhru—so- 
brancelhas; su-nâsikam-— nariz arrebitado; su-dvijam—belos dentes; 
su-kapola-—bela; testa; dsyam-—rosto; sama-karna-—orelhas igual- 
mente belas; vibhiisanam — plenamente decoradas. 


TRADUÇÃO 
A beleza, do Senhor parece com aquela de uma nuvem negra 
durante a estação: das chuvas. Assim como a chuva cintila, Suas 
feições corpóreas também cintilam. Na verdade, Ele é 0 somatório 
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“toda a beleza. O Senhor tem quatro braços e um rosto extraor- 

jariamente belo, com olhos semelhantes a pétalas de lótus, um 
nariz arrebitado, um sorriso que atrai todas as mentes, uma 
testa e orelhas igualmente belas e plenamente decoradas. 





SIGNIFICADO 
s-o calor escaldante do verão, é muito agradável ver nuvens 
s no céu. Como se confirma no Brahma-sañhitá: barhavatar- 
asitâmbuda-sundarãrigam. O Senhor usa uma pluma de pavão 
n Seu cabelo, e Sua tez corpórea é semelhante a uma nuvem 
. A palavra sundara, ou snigdha, significa “muito agradável”, 
ndarpa-koti-kamaniya. A beleza de Krsna é tão agradável que 
fem mesmo milhões e milhões de-Cupidos podem competir com 
A forma do Senhor como Vignu é decorada com toda a opulên- 
; portanto, o Senhor Siva se esforça para ver esta forma opu- 
ntíssima de Nãrâyana, ou Visnu. De um modo geral, a adoração 
p Senhor começa com a adoração a Nãrãyana, ou Visnu, ao passo 
sa adoração ao Senhor Krsna e Radhã é muito confidencial, O 
hor Naráyana pode ser adorado mediante páficarâtrika-vidhi, 
princípios regulativos, ao passo que-o Senhor Krsna-pode ser 
rado mediante bhãgavata-vidhi, Ninguém pode adorar o Senhor 
diante bhãgavata-vidhi sem se submeter aos regulamentos de 
ficarâtrika-vidhi. Na verdade, os devotos neófitos adoram o Senhor 
acordo com páricarâtrika-vidhi, ou os princípios regulativos 
rescritos no Narada-pañcarátra. Os devotos neófitos náo podem 


Wproximar-se de Radhã-Krsna; portanto, a adoração no templo 


indo princípios. regulativos é oferecida a Lakgmi-Narâyana. 


Embora possa haver uma vigraha; ou forma, de Rádhá-Krsna, a 


oração dos devotos neófitos é aceitável como adoração a Lakgmi- 
Narâyana. A adoração segundo páficarâtrika-vidhi chama-se vidhi- 
ra; e à adoração segundo os princípios de bhágavata-vidhi 
se rãga-mãrga. Os princípios de rãga-márga destinam-se 
almente a devotos que se elevaram à plataforma de Vrndâvana. 
habitantes de Vrndávana: —as gopis, mãe Yasoda, Nanda 
lahárája, os vaqueirinhos, as vacas e assim por diante —-estáo 
mente na plataforma de rága-márga ou bhagavata-marga. Eles 
ticipam de cinco rasas básicas — dásya, sakhya, vátsalya, madhurya 
sânta. Porém, embora estas cinco rasas sejam encontradas em 
hagavata-márga, bhagavata-mãrga destina-se especialmente a 
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vatsalya e madhurya, ou seja, a relação de pai ou mãe e a relação 
conjugal. Todavia, existe a vipralambha-sakhya, a superior ado- 
ração fraternal ao Senhor desfrutada especialmente pelos: vaquei- 
rinhos. Embora exista amizade entre Krgna e os vaqueirinhos, esta 
amizade é diferente da amizade aisvarya entre Krsna e Arjuna. Ao 
ver a visva-rúpa, a gigantesca forma universal do Senhor, Arjuna 
ficou temeroso por ter tratado Krsna como a um amigo comum; 
portanto, ele implorouo perdão de Krgna: Contudo, os vaqueiri- 
nhos que sáo amigos de Krsna em Vrndávana, ás vezes, montam no 
ombro de Krgna. Eles tratam Krgna em nível de igualdade, assim 
como se tratam uns aos outros, e nunca têm medo dEle, nem jamais 
pedem Seu perdão. Assim, a amizade de râga-mãrga, ou bhâgavata- 
márga, existe numa plataforma superior com Krsna, a saber, a plata- 
forma de amizade vipralambha. Amizade paternal, serviço paternal e 
serviço conjugal são visíveis nas relações râga-mãrga de Vpndavana. 

Sem servir a Krsna' de acordo com os: princípios regulativos 
vidhi-mãrga de paficaratrika-vidhi, pessoas inescrupulosas querem 
pular imediatamente aos princípios: de' râga-mãrga: Semelhantes 
pessoas chamam-se sahajivãs. Há, também, demônios que gostam 
de retratar Krgna e Seus passatempos com as gopis, aproveitando- 
se de Krsna com seus caracteres licenciosos. Esses demônios, que 
imprimem livros e escrevem poemas sobre os principios de rága- 
märga, estão decerto a caminho do inferno. Infelizmente, eles arras- 
tam outros com eles. Os devotos em: consciência de Krsna devem 
ser muito cuidadosos em evitar esses demônios. Deve-se seguir estri- 
tamente os princípios regulativos de vidhi-mãrga na adoração a 
Lakgmi-Naráyana, embora o Senhor esteja presente no templo 
como Radha-Krgna. Radha-Krgna inclui Lakgmi-Naráyana; por- 
tanto, quando alguém adora o Senhor segundo os princípios regula- 
tivos, o Senhor aceita o serviço no papel de Laksmi-Naráyaça. O 
Néctar da Devoção dá instruções elaboradas sobre a adoração 
vidhi-marga a Rádha-Krsna, ou Lakgmi-Narayana: Apesar de haver 
sessenta e quatro classes de ofensas que alguém pode cometer na 
adoração vidhi-máãrga, na adoração rãga-mãrga estas ofensas não 
são levadas em consideração: porque os devotos nesta plataforma 
são muito elevados, e não há possibilidade de ofensa. Porém, se não 
seguirmos os princípios regulativos na plataforma vidhi-marga e 
não mantivermos nossos olhos treinados para reconhecer ofensas, 
então não faremos nenhum progresso. 
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im sua descrição da beleza de Krsna, o Senhor Siva usa as palavras 
ãyata-carur-bahu sujâta-rucirânanam, indicando a bela forma 
quatro braços de Nãrãyana, ou Visnu. Aqueles que adoram o 
hor Krsna :descrevem-nO como sujãta-rucirânanam. Na catego- 
de visnu-tatrva, existem centenas, milhares e milhões de formas 
Senhor Supremo, mas, dentre todas essas formas, a forma de 
na 'é a mais bela. Assim, aqueles que adoram Krsna usam a 
lavra sujáta-rucirânanam. N 
'Os quatro bragos do Senhor Vignu tém diferentes propósitos. As 
os que portam a flor de lótus eo búzio destinam-se aos devotos, 
j passo que as outras duas mãos, que portam o disco e a maca, 
inam-se aos demônios. Na'verdade, todos os braços do Senhor 
Vauspiciosos, quer portem búzios e flores ou maças e discos. Os 
jônios mortos pelo disco cakra do Senhor Visnu e por Sua maça 
elevados ao mundo espiritual, assim como os devotos que são 
tegidos pelas mãos que portam a flor de lótus e o búzio. Entre- 
o, os demônios que são elevados ao mundo espiritual situam-se 
Vrefulgência do Brahman impessoal, ao passo que os devotos têm 
irmissão de entrar nos planetas Vaikuntha. Aqueles que são devo- 
do Senhor Krsna são elevados de imediato ao planeta Goloka 
Irndávana. 
A beleza do Senhor é comparada com a chuva porque, à medida 
e à chuva cai durante a estação das chuvas, ela se torna cada vez 
lis agradável para as pessoas. Depois do calor escaldante do 
ão, as pessoas gostam muito da estação das chuvas, Na verdade, 
chegam a sair às ruas nas aldeias para desfrutar diretamente da 
uva. Assim, as características corpóreas do Senhor são compara- 
às nuvens da estação das chuvas. Os devotos desfrutam da be- 
do Senhor por ela ser um conjunto de toda a classe de beleza. 
anto, usa-se a palavra" sarva-saundarya-sangraham. Ninguém 
dizer que o corpo do Senhor carece de partes belas. Ele é 
[teiramente púrnam. Tudo é completo: a criação de Deus, a beleza 
Deus e as características corpóreas de Deus. Tudo isto é tão 
impleto que podemos satisfazer todos os nossos desejos ao vermos 
beleza do Senhor. A palavra sarva-saundarya indica que existem 
ferentes espécies de beleza nos mundos material e espiritual e que 
Senhor reúne em Si'todas elas: Tanto os materialistas quanto os 


Espiritualistas podem desfrutar“ da beleza do Senhor. Como o 


mhor Supremo atrai a todos, incluindo demônios e devotos, 
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materialistas e espiritualistas, Ele chama-Se Krsna. De modo seme- 
lhante, Seus devotos também atraem a todos. Como se menciona 
no Sad-gosvâmi-stotra: dhirâdhira-jana-privau — os Gosvâmis eram 
igualmente queridos pelos dhiras (devotos) e pelos adhiras (demó- 
nios). O Senhor Krsna náo era muito agradável aos demônios 
quando esteve: presente em Vrndãvana, porém, os seis Gosvâmis 
eram agradáveis aos demônios: quando estiveram presentes em 
Vrndavana. Esta é a beleza do relacionamento do Senhor com Seus 
devotos; às vezes, o Senhor dá mais mérito a Seu devoto do que 
recebe para Si próprio. Por exemplo: no Campo de Batalha de 
Kuruksetra, o Senhor Krgna lutou simplesmente dando orientação. 
Todavia, foi Arjuna que recebeu o mérito-da luta, Nimitta-mãtrar 
bhava savyasâcin: “Tu, 6 Savyasācī [Arjuna], podes ser nada mais 
que um instrumento na luta.” (Bg. 11.33) Tudo foi providenciado 
pelo Senhor, mas-o mérito da vitória foi dado a Arjuna, Do mesmo 
modo, no movimento para a consciência de Krsna, tudo acontece de 
acordo com as predições do Senhor Caitanya, mas o mérito vai 
para os servos sinceros do Senhor Caitanya. Assim, descreve-se o 
Senhor nesta passagem como sarva-saundarya-sarigraham. 


VERSOS 47—48 


Aa! 
IEA AS AEREA O! 
GRASA | 
TETAS Aee, 


ngc 


priti-prahasitapañgam 
alakai rúpa-Sobhitam 

lasat-pañkaja-kiñijalka- 
dukiilam mrsta-kundalam 


sphurat-kirija-valaya- 
hara-núpura-mekhalam 

Sankha-cakra-gada-padma- 
mala-many-uttamarddhimat 
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+ priti—misericordioso; prahasita-—sorrindo; aparigam-—olhar obli. 


jo; alakaih-—com cabelo. cacheado;  riápa— beleza; sobhitam-— 
ntada; /asat-—brilhando; parikaja-—do lótus; kiñijalka—acafráo; 
iilam—roupa;  mrsta—cintilantes;.. kundalam—brincos; sphu- 
-— reluzente; kirita-—elmo;  valaya-— braceletes; .hára—colar; nú- 
a-—sinos. de tornozelo; mekhalam-— cinturão; Sarikha—búzio; 
ra-—roda; gadã-—maça; padma-—tlor de lótus; mala—guirlanda; 
¡—pérolas; utama—Ñprimeira. classe; rddhi-mat—ainda mais 
lezados por este motivo; 
br 
P TRADUÇÃO 
(O Senhor é sumamente belo devido a Seu sorriso aberto e miseri- 
joso e ao olhar oblíquo que lança sobre Seus devotos. Seu 
belo negro é cacheado, e Sua roupa, ondulante ao vento, parece 
o pólen cor-de-açafrão que voa das flores de lótus. Seus brin- 
cintilantes, elmo reluzente, braceletes, guirlanda, sinos de tor- 
o, cinturão e diversos outros adornos corpóreos combinam-se 
o búzio, o disco, a maça e a flor de lótus para aumentar a 
natural da pérola Kaustubha sobre Seu peito. 


SIGNIFICADO 

palavra prahasitapáñga, referindo-se ao sorriso de Krsna e aos 
res oblíquos. que Ele lança sobre Seus devotos, aplica-se especi- 
nte a Seus relacionamentos com as gopis. Krsna está sempre 
estado de espírito brincalhão quando desperta os sentimentos de 
conjugal nos corações das gopis. O búzio, a maça, o disco e a 
r de lótus podem, ou estar sendo segurados em Suas mãos, ou ser 
los nas palmas de Suas máos: Segundo a quiromancia, os sinais 
búzio, maca, flor de lótus e disco marcam as palmas das máos de 
des personalidades e, em especial, indicam 'a Suprema Perso- 

lidade de Deus. 

VERSO 49 


sirhha-skandha-tviso bibhrat 
saubhaga-griva-kaustubham 

Sriyanapayinya ksipta- 
nikasasmorasollasat 
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simha-—um leão; skandha-—ombros; rvisah—cachos de cabelo; 
bibhrat— portando; saubhaga-—afortunado; griva-—pescoço; kaustu- 
bham-a pérola assim chamada; sriyã-—beleza; anapayinyã-—nunca 
diminuindo; ksipta—superando; nikasa—a pedra para testar ouro; 
asma—pedra; urasá—com 0 peito; ullasat—cintilando. 


TRADUÇÃO 

O Senhor tem ombros iguais aos de um leão. Sobre esses 
ombros, há guirlandas, colares e galões, e tudo está sempre relu- 
zente. Além disso, há a beleza da pérola Kaustubhamani, e, sobre o 
peito negro do Senhor, há listras chamadas Srivatsa, que são sinais 
da deusa da fortuna. A cintilação dessas listras excede a beleza das 
listras de ouro sobre uma pedra de testar ouro. De fato, tal beleza 
supera a beleza da própria pedra de testar ouro. 


SIGNIFICADO 

A juba' cacheada: sobre os ombros de um leão parece sempre 
muito e muito bela. Do mesmo modo, 'os ombros do Senhor são 
iguais aos de um leão, e o colar e as guirlandas, juntamente com o 
colar da pérola Kaustubha, combinam-se para exceder a beleza de 
um leão. O peito do Senhor é listrado'com linhas Srivatsa, o sinal 
da deusa da fortuna. Consequentemente, o peito do Senhor supera 
em beleza uma pedra de testar ouro. A negra pedra silicosa sobre a 
qual'o ouro é esfregado para testar seu valor é sempre muito bela, 
estando listrada com linhas douradas. Todavia, o peito do Senhor 
excede em beleza até mesmo esta pedra. 


VERSO 50 


qria fa ol 
daa ara o! 


púra-recaka-samvigna- 
vali-valgu-dalodaram 

pratisankramayad visvarn 
nabhyavarta-gabhirayá 


púra—inspirando; recaka—expirando; samvigna—agitado; vali— 
as pregas do abdômen; valgu—belas; dala—como uma folha de 
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ira-de-bengala; udaram—abdómen; pratisankrámayat—ane- 
para dentro; vigvam—universo; nabhya—umbigo; dvarta— 
; gabhirayã-—pela profundeza. 


TRADUÇÃO 
abdômen do Senhor é belo devido a três pregas. Sendo bem 
ndo, Seu abdômen assemelha-se a' uma folha de figueira-de- 
e; quando Ele expira e inspira, o movimento das pregas 
belíssimo. Tal é a profundidade dos anéis dentro do umbigo 
mhor que parece que todo o universo surgiu dele e novamente 
voltar a ele. 





SIGNIFICADO 

fodo o universo nasce do caule de lótus que brotou do umbigo 
hor. O Senhor Brahmã sentou-se no topo deste caule de 
| para criar todo o universo. O umbigo do Senhor é tão pro- 
ë anelado que parece que todo o universo quer novamente 
ler-se: dentro de Seu umbigo, sendo atraído pela beleza do 
ir O umbigo do Senhor e as pregas em Seu abdômen sempre 
ntam-a beleza de Suas feições corpóreas. Os detalhes das 
corpóreas do Senhor indicam especialmente a Personalidade 
Os impersonalistas não podem apreciar o belo corpo do 
1;.que é descrito nessas orações pelo Senhor Siva. Apesar de 
m sempre ocupados em adorar o Senhor Siva, os-impersona= 
são incapazes de entender as orações oferecidas pelo Senhor 
às feições corpóreas do Senhor Vignu. O Senhor Vignu é conhe- 
como siva-virifici-nutam (Bhãg. 11.5.33), pois o Senhor Brahmã 

Senhor Siva sempre O adoram. 





VERSO 51 


AREA | 
DARSE MR 


$yama-srony-adhisrocisnu- 
dukúla-svarna-mekhalam 

sama-cârv-anghri-janghoru- 
nimna-jânu-sudarsanam 
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Syâma--negra; $roni— parte abaixo da cintura; adhi—extra; ro- 
cisnu—agradável; dukiila—roupas; svarna—dourado; mekhalam-— 
cinturão; sama—simétricos; câru-—belos; anghri—pés de lótus; jan 
gha-—barrigas da perna; úru—coxas; nimna—inferiores; janu— 
joelhos; su-dar$anam —muito belo. 


TRADUÇÃO 
A parte abaixo da cintura do Senhor é negra e está coberta com 
roupas amarelas e um cinturão enfeitado com bordados dourados. 
Seus pés de lótus simétricos e as barrigas, coxas e juntas de Suas 
pernas são extraordinariamente belos. De fato, todo o corpo do 
Senhor é muito formoso. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Siva é uma das doze grandes autoridades mencionadas 
no Srimad- Bhágavatam (6.3.20). Estas autoridades sáo Svayambhú, 
Narada, Sambhu, Kumara, Kapila, Manu, Prahiada, Janaka, Bhigma, 
Bali, Vaiyásaki, ou Sukadeva Gosvámi, e Yamarája. Os impersona- 
listas, que geralmente adoram o Senhor Siva, devem aprendersobre 
a transcendental sac-cid-ânanda-vigraha do Senhor. Nesta passas 
gem, o Senhor Siva bondosamente descreve os pormenores das 
feições corpóreas do Senhor. Assim, o argumento dos impersonalis- 
tas de que o Senhor não tem forma não pode ser aceito em 
nenhuma circunstância. 

VERSO 52 


vw to 
ci dl 


Aaa 
e o 


pada Sarat-padma-palasa-rocisa 
nakha-dyubhir no 'ntar-agharh vidhunvatá 
pradarsaya sviyam apásta-sadhvasah 
padam guro mãrga-gurus tamo-jusâm 


padã-—pelos pés de lótus; sarat-—outono; padma-—flor de lótus; 
palasa—pétalas; rocisa—muito agradáveis; nakha—unhas; dyubhih— 
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refulgência; nah—nossas; antah-agham—coisas sujas; vidhun- 
que podem limpar; pradar$aya—simplesmente mostrai; 
Vossa própria; apâsta-—-diminuindo; sâdhvasam—o incô- 
do mundo material; padam-=pés de lótus; guro—ó. mestre 
ritual supremo; mãrga—o caminho; guruh-—mestre espiritual; 
h-jusam—das pessoas que sofrem em ignorância. 


ha TRADUÇÃO 

leu querido Senhor, Vossos dois pés de lótus são tão belos que 
m com duas pétalas desabrochadas da flor de lótus que 
e durante o outono. Na verdade, as unhas de Vossos pés de 
emitem uma refulgência tão grande que dissipam de imediato 
a escuridão no coração de uma alma condicionada. Meu 
Senhor, por favor, mostrai-me esta Vossa forma que sempre 
toda a espécie de escuridão no coração do devoto. Meu 
Senhor, Vós sois o mestre espiritual supremo de todos; por- 
todas as almas condicionadas cobertas pela escuridão da 
ia podem ser iluminadas por Vós sob a forma do mestre 

l. 


SIGNIFICADO 
Senhor Siva acaba de descrever as características do-corpo do 
jor de maneira autorizada. Agora ele quer ver os pés de lótus 
Senhor. Quando um devoto deseja ver a forma transcendental do 
or, ele começa sua meditação no corpo do Senhor, olhando 
iramente para os pés do Senhor. O Srimad-Bhãgavatam é 
iderado a forma sonora transcendental do Senhor, e sua divisão 
doze cantos corresponde às diferentes partes da forma transcen- 
| do Senhor. O Primeiro e' o Segundo Cantos do Srimad- 
avatam são chamados os dois pés de-lótus do Senhor. Por- 
ito, o Senhor Siva sugere que, em primeiro lugar, devemos tentar 
os pés de lótus do Senhor. Isto também significa que, se alguém 
a sério a leitura do Srimad-Bhãgavatam, deverá começar estu- 
seriamente o Primeiro e o Segundo Cantos. 

beleza dos pés de lótus do Senhor é comparada às pétalas de 
flor de lótus que cresce no outono. Pela lei da natureza, no 
no, as águas sujas ou barrentas dos rios e lagos tornam-se 
ito limpas. Nessa época, as flores de lótus que crescem nos lagos 
mmuito brilhantes e belas. A flor de lótus, em si, é comparada 
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com os: pés de lótus do Senhor, e as pétalas são comparadas às 
unhas dos pés do Senhor. As unhas dos pés-do Senhor são muito: 
brilhantes, como declara o Brahma-sarmhitã. Ananda-cinmava-sad- 
ujjvala-vigrahasya: cada membro do corpo transcendental do Senhor 
€ feito de dnanda-cinmaya-sad-ujivala. Assim, cada membro é eter- 
namente brilhante. Assim: como a luz do:sol dissipa a escuridão. 
deste mundo material, a refulgéncia que emana do corpo do Senhor 
elimina de imediato a escuridão no' coração da alma condicionada. 
Em outras palavras, todos que buscam seriamente entender a ciên- 
cia transcendental e ver a forma transcendental do Senhor precis 
sam, antes de mais nada, tentar ver-os pés de lótus-do-Senhor, 
estudando o Primeiro eo Segundo Cantos do Srimad- Bhãgavatam: 
Quando alguém vê os pés de lótus do Senhor, toda a espécie de 
dúvidas e temores dentro de seu coração desaparecem: 

Para quem quer progredir espiritualmente, o Bhagavad-gitã diz 
que é preciso tornar-se: destemido. Abhayam- sattva-samsuddhih 
(Bg. 16.:1)./0 temor é resultado do envolvimento: material. Diz-se 
ainda no: Srimad-Bhãgavatam (11.2.37) que bhayarh dvitiyâbhini- 
vesatah syãt: o temor é uma criação do conceito corpóreo de vida: 
Enquanto alguém estiver absorto no pensamento de que é este 
corpo material, terá medo, e, logo que sé livrar deste conceito mates 
rial, tornar-se-á brahma-bhiita, ou auto-realizado, e imediatamente 
ficará destemido. Brahma-bhiitah prasannâtmã (Bg. 18.54). Sem ser 
destemido, ninguém pode ser feliz Os bhaktas, os devotos, são des= 
temidos e sempe jubilosos por estarem constantemente ocupados a 
serviço-dos pés de lótus do Senhor: Diz-se, também: 


evam prasanna-manaso 
bhagavad-bhakti-yogatah 
bhagavat-tattva-vijiánam 
mukta-sañigasya jayate 
(Bhag. 1.2.20) 


Praticando bhagavad-bhakti-yoga, tornamo-nos destemidos e ale= 
gres: A'menos que nos tornemos destemidos e alegres, não podemos 
entender a ciência de Deus. Bhagavar-tattva-vijfiânam mukta= 
sargasya jáyate. Este verso refere-se âqueles que se libertam intei- 
ramente do temor deste mundo material. Quem está liberado desta 
maneira pode realmente entender os aspectos: transcendentais da 
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do Senhor. Portanto, o Senhor Siva aconselha a todos que 
liquem- bhagavad-bhakti-yoga. Como ficará claro nos versos 
intes, quem assim o faz pode realmente libertar-se e gozar de 
nturança espiritual. 
firma-se, também: 


om ajhiâna-timirândhasya 
jfiânãrijana-salakavã 

cakgur unmilitam yena 
tasmai $ri-gurave namah 


enhor é o mestre espiritual supremo, e o representante fide- 
jo do Senhor Supremo é também mestre espiritual. Interna- 
le, o Senhor ilumina'os' devotos através da refulgência das 
de Seus pés de lótus, e Seu representante, o mestre espiritual, 
a-0s externamente. É somente pensando nos pés de lótus do 

r e sempre aceitando o conselho do mestre espiritual que 
pode avançar na vida espiritual e entender o conhecimento 


yasya deve pará bhaktir 
yatha deve tathá gurau 

tasyaite kathitã hy arthah 
prakasante mahármanah 


y Os Vedas (Svetãsvatara Up. 6.23) prescrevem que o verda- 

significado do conhecimento védico pode ser revelado a uma 

de fé inabalável nos pés de lótus do Senhor, bem como no 
re espiritual. 


VERSO 53 


CARA 
AAA A AN 


etad rúpam anudhyeyam 
atma-Suddhim abhipsatáam 

yad-bhakti-yogo 'bhayadah 
sva=dharmam anutistharám 
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etat—esta; ripam—forma; anudhyeyam—deve ser objeto de medi» 
tação; ãtma-—eu; suddhim-—purificação; abhipsatâm-— daqueles que 
assim desejam; yat-—aquilo que; bhakti-yogah—o serviço devocios 
nal; abhaya-dah—verdadeiro destemor; sva-dharmam-—os próprios 
deveres ocupacionais; anutisthatâm —executando. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, aqueles que desejam purificar sua existên- 
cia devem ocupar-se sempre em meditar em Vossos pés de lótus, 
como se descreve acima. Aqueles que levam a sério a execução de 
seus deveres ocupacionais e que desejam libertar-se do temor devem 
adotar este processo de bhakti-yoga. 


SIGNIFICADO 

Diz-se que o nome, a forma, os passatempos e o séquito trans- 
cendentais do Senhor não podem ser apreciados pelos sentidos 
materiais grosseiros; portanto, todos devem ocupar-se em serviço 
devocional para que os sentidos possam ser purificados e eles 
possam ver a Suprema Personalidade de Deus. Aqui, entretanto, 
indica-se que as pessoas constantemente ocupadas em meditar nos 
pés de lótus do Senhor com certeza purificam-se da contaminação 
material dos sentidos e, assim, são capazes de ver o Senhor Supre- 
mo face a face. Embora a palavra “meditação” seja muito popular 
nesta era entre as pessoas comuns, elas desconhecem o verdadeiro 
significado da meditação. Contudo, a literatura védica nos ensina 
que os yogis vivem absortos em meditação nos pés de lótus do 
Senhor. Dhyânâvasthita-tad-gatena: manasã pasyanti yarh yoginah 
(Bhag. 12.13.1). Esta é a verdadeira ocupação dos yogis: pensar nos 
pés de lótus do Senhor. O Senhor Siva aconselha, portanto, que 
quem realmente leva a sério o processo de purificação precisa 
ocupar-se nesta espécie de meditação ou no sistema de yoga mística, 
que o ajudará, não apenas a ver o Senhor dentro de si constante- 
mente, como também a vê-lO face a face e tornar-se Seu associado 
em Vaikunthaloka ou Goloka Vrndávana. 

A expressão sva-dharmam (como em sva-dharmam anutistha- 
tam) indica que o sistema de: varnasrama — que prescreve os 
deveres ocupacionais dos brãhmanas, ksatriyas, vaisyas e Sudras e 
que é a instituição perfeita para a humanidade — deve apoiar-se em 
bhakti-yoga, caso se queira realmente segurança na vida. De um 
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odo geral, as pessoas acham que, pelo simples fato de cumprir os 
res ocupacionais de um brãhmana, ksatriya, vaisya ou $údra, 
o dever de um brahmacãri, grhastha, vânaprastha ou sannyãsi, 
Iguém pode tornar-se destemido ou com certeza alcançar a libe- 
ção, mas, de fato, a menos que todos esses deveres ocupacionais 
im acompanhados de bhakti-yoga, ninguém pode tornar-se 
temido. No Bhagavad-gitã, há descrições de karma-yoga, jfiâna- 
ga, bhakti-yoga, dhyána-yoga, etc., mas, a menos que cheguemos 
o de bhakti-yoga; essas outras yogas não podem ajudar-nos 
cançar a perfeição máxima da vida. Em outras palavras, bhakti- 
iga ¢ o único meio de liberação. Encontramos esta conclusão, 
bém, no Caitanya-caritámrta, numa conversa entre o Senhor 
tanya e Râmânanda Rãya a respeito de como o ser humano 
e libertar-se deste mundo material. Nesta conversa, Rámánanda 
referiu-se à execução de varnãsrama-dharma, e o Senhor Cai- 
a indicou que o varnãsrama-dharma era simplesmente exterio- 
(cho bãhya). O Senhor Caitanya quis incutir em Râmânanda 
que o mero cumprimento dos deveres 'de varnãsrama-dharma 
O garante a liberação. Finalmente, Râmânanda Ráya referiu-se 
processo de bhakti-yoga: sthane sthitáh Sruti-gatárh tanu-ván- 
obhih (Bhãg. 10.14.3). Independentemente de nossa condição 
vida, se praticarmos bhakri-yoga, que começa com ouvir ($ruti- 
lim) as mensagens transcendentais do Senhor através da boca 
is devotos, aos poucos conquistaremos o Deus inconquistável. 
Is é conhecido como inconquistável, mas, uma pessoa que 
submissamente as palavras de uma alma auto-realizada 
inquista o inconquistável. Concluindo, caso alguém seja sério a 
ito da liberação, não deve apenas cumprir os deveres ocupacio- 
is de varnásrama-dharma, mas também deve ocupar-se em bhakti- 
|, começando por ouvir de uma alma realizada. Este processo 
dará o devoto a conquistar a inconquistável Suprema Personali- 
de Deus e tornar-se Seu associado após abandonar o corpo 





VERSO 54 


aaf gAn: aif | 
AAA CARA: 114811 
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bhaván bhaktimatá labhyo 
durlabhah sarva-dehinám 

svárajyasyapy abhimata 
ekantenatma-vid-gatih 


bhavan—Nossa Graga; bhakti-mata— pelo devoto; labhyah—obte- 
nível; durlabhah — muito: dificil de ser obtido; sarva-dehinám—de 
todas as demais entidades vivas; svãrãjyasya-—do rei do céu; api-— 
mesmo; abhimatah—a meta última; ekântena-—por unidade; âtma- 
vit—dos auto-realizados; gatih-—=o destino último. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, o rei encarregado do reino celestial também 
deseja obter a meta última da vida, o serviço devocional. De modo 
semelhante, Vós sois o destino último daqueles que se identificam 
convosco [aharh brahmãsmi]. Entretanto, para eles, é muito difícil 
alcançar-Vos, ao: passo que o devoto pode alcançar Vossa Onipo- 
tência com muita facilidade. 


SIGNIFICADO 

Como se afirma no. Brahma-samhitá, vedesu durlabham adurla- 
bham âtma-bhaktau.. É muito. difícil que alguém obtenha a meta 
última da vida e alcance. o destino supremo, Vaikunthaloka ou 
GolokaVyndávana, simplesmente estudando a filosofia Vedánta ou 
a literatura védica, Contudo, os devotos podem alcançar esta fase 
máxima de perfeição com muita facilidade. É a isto que se refere a 
frase vedesu durlabham adurlabham atma-bhaktau. O mesmo ponto 
é confirmado pelo Senhor Siva neste verso. Os karma-yogis, jiâna, 
yogis. e dhyâna-yogis dificilmente alcançam. o. Senhor. Para os 
bhakti-yogis, contudo, não há absolutamente nenhuma dificuldade. 
Na palavra svarâjyasya, svar refere-se a Svargaloka, o planeta celes» 
tial, e svãrajya refere-se ao governante do planeta celestial, Indra. 
De um modo geral, os karmis desejam elevação aos planetas celes- 
tiais, porém, o rei Indra deseja-tornar-se perfeito em bhakti-yoga. 
Aqueles que se identificam como aham brahmásmi (“eu sou o 
Brahman Supremo, uno com a Verdade Absoluta”) também dese- 
jam, em última análise, alcançar liberação. perfeita nos planetas Vai- 
kuntha ou Goloka Vrndávana. O Bhagavad-gitã (18.55) diz: 
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bhaktya mám abhijanáti 
yaván yas casmi tativatah 

tato már tattvato jñātvā 
visate tad anantaram 


“pode compreender a Personalidade Suprema como Ele é quem 
ica serviço devocional. E, aò desenvolver plena consciência do 
or Supremo através de tal devoção, pode entrar no reino de 
S" 

"Assim, se alguém deseja entrar no mundo espiritual, precisa 
r-se para entender a Suprema Personalidade de Deus prati- 
bhakti-voga: Basta praticar bhakti-yoga para entender deve- 

O Senhor Supremo, 'mas, 'sem tal compreensão, não se pode 
r no teino espiritual, Pode ser que alguém sè eleve aos plane- 
celestiais ou se realize como Brahman (aha brahmásmi), mas 
realização não termina aí. É preciso compreender a posição da 
iprema Personalidade de Deus através da bhakti-yoga; só então 
nça-se a verdadeira perfeição da vida. 


VERSO 55 


quem gato quem 
taan aga faaie 


tam duraradhyam árádhya 
satám api durapayá 

ekânta-bhaktyã ko váricher 
pâda-miilarm vinã bahih 


¡a Vós; duraradhyam—muito difícil de adorar; dráadhya— 

atâm api--mesmo para as pessoas mais elevadas; 

ayã-—muito difícil de alcançar; ekânia-—puro; bhaktyã-— me- 

ite o serviço devocional; kah— quem é o homem; vaiichet— deve 
jar; pada-miilam —pés de lótus; vinã-—sem; bahih—estranhos. 


TRADUÇÃO 
leu querido Senhor, mesmo pessoas liberadas têm dificuldade 
executar serviço devocional puro, mas, só o serviço devocional 
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pode Vos satisfazer. Quem adotará outros processos de auto- 
realização se for realmente sério quanto à perfeição da vida? 


SIGNIFICADO 

A palavra satām refere-se aos transcendentalistas. Há três classes 
de transcendentalistas: o ¡Áani, o yogi'e o bhakta. Desses. trés, o 
bhakta é escolhido como o candidato mais adequado a aproximar- 
se da Suprema Personalidade de Deus. Enfatiza-se aqui que somente 
quem está fora do serviço devocional não se dedicaria a buscar os 
pés-de lótus do Senhor. As pessoas tolas, às vezes, afirmam que 
Deus pode ser alcançado de qualquer maneira — seja por karma- 
voga, jfiâna-yoga; dhyâna-yoga, ete. — mas este verso afirma cla- 
ramente que é impossivel obter a misericórdia do Senhor por 
qualquer meio além da bhakti-yoga. A palavra durãrâdhya é espe- 
cialmente significativa. É muito difícil alcançar os pés de lótus do 
Senhor por qualquer outro método além da bhakti-poga. 


VERSO 56 
q fiero ae aa | 
fl fan RRA MEN 


yatra nirvistam aranamh 
krtánto nabhimanyate 

vigvam vidhvarsayan virya- 
Saurya-visphárjita-bhruvã 


Yatra—por essa razão; nirvistam aranam-— uma alma plenamente 
rendida; krta-antah—tempo invencível; na abhimanyate—não vai 
atacar; visvam—todo o universo; vidhvamsayan—aniquilando; 
virya=—poder; Saurya—influéncia; vispharjita—com o simples fran- 
zir; bhruvã-—das sobrancelhas. 


TRADUÇÃO 
Com o simples franzir de Suas sobrancelhas, o tempo invencível 
personificado pode aniquilar imediatamente todo o universo. Con- 
tudo, o tempo formidável não se aproxima do devoto que tenha se 
refugiado plenamente a Vossos pés de lótus. 
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M SIGNIFICADO 
O Bhagavad-gitã (10.34) diz que o Senhor, sob a forma e o 
ecto da morte, destrói todas as posses de uma pessoa. Mytyuh 
va-haras câham: “Eu sou a morte que tudo devora.” O Senhor, 
ba forma da morte, tira tudo que é criado pela alma condicio- 
“Tudo neste mundo material está sujeito a perecer no devido 
so do tempo. Entretanto, nem toda a força do tempo pode 
pedir as atividades de um devoto, pois o devoto refugia-se ple- 
hente aos pés de lótus do Senhor. É somente por essa razão que 
oto está livre do tempo formidável. Todas as atividades dos 
e dos jñanis, as quais náo tém vestígio algum de serviço 
ional, corrompem-se no devido curso-do tempo. O sucesso 
rial dos karmis está destinado à destruição; de modo seme- 
nte, a percepção impessoal atingida pelos jAânis é também des- 

a no devido curso do tempo, 





âruhya krcchrena parar padarh tatah 
patanty adho 'nadria-yusmad-añghrayah 
(Bhãg. 10.2.32) 


não falar dos karmis, os jfiânis submetem-se a rigorosas aus- 
idades para alcançar o brahmajyoti impessoal, mas, como não 


contram os pés de lótus do Senhor, caem novamente nesta exis- 


material. A menos que estejamos plenamente situados em 
viço devocional puro, não há garantia de liberação, mesmo que 
bs elevemos aos planetas celestiais ou à refulgência do Brahman 
soal. As conquistas do devoto, entretanto, nunca sè perdem 
influência do tempo. Mesmo que um devoto não chegue a exe- 
itar perfe serviço devocional nesta vida, em sua próxima vida, 
O recomeçará do ponto em que parou. Semelhante oportunidade 

O é dada aos karmis e aos jfiânis, cujas conquistas são destruídas. 
conquistas do bhakta nunca são destruidas; pois o acompanham 
petuamente, quer sejam elas completas, quer sejam incompletas. 
sé -© veredito de todos os textos védicos.- Sucina Srimatám 
yoga-bhrasto 'bhijayate. Se alguém for incapaz de completar o 
pcesso de bhakti-yoga, em sua próxima vida receberá a oportuni- 
de nascer em família de devotos puros ou numa família rica. 

as famílias pode-se ter uma boa oportunidade para progredir 
is-em serviço devocional. 
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Certa vez, Yamarãja, o superintendente da morte, dando instru- 
ções a seus assistentes, disse-lhes que não se aproximassem dos 
devotos. “Os devotos devem ser respeitados”, disse ele, “logo, não 
vos aproximeis deles.” Assim, osdevotos do Senhor não estão sob a 
jurisdição de Yamarãja. Yamarãja é um representante da Suprema 
Personalidade de Deus, e controla a morte de-cada entidade viva, 
Todavia, ele nada tem a ver com os devotos. Com um simples pis» 
car de olhos, o tempo personificado pode destruir toda a manifes- 
tação cósmica, mas ele nada tem a ver com o devoto: Em outras 
palavras, o tempo não pode destruir o serviço devocional: prestado 
pelo devoto nesta vida. Semelhantes bens espirituais permanecem 
imutáveis, estando além da influência do tempo: 


VERSO 57 


amin gà al a 
aaa meat FRA Moll 


ksanárdhenapi tulaye 
na svargarh nápunar-bhavam 
bhagavat-sañgi-sarigasya 
martyânâm kim utasisah 


ksana-ardhena— pela metade de um segundo; api—mesmo; tulaye— 
se compara; na--nunca;svargam-—planetas celestiais; na—nem; 
apunah-bhavam-—fundindo-se no Supremo; bhagavat—a Suprema 
Personalidade dde Deus; sañgi—associado; sarigasya—aquele que 
tira proveito «da: associagáo; martyánám—da alma: condicionada; 
kim uta—que há; asisah-—béngáos. 


TRADUÇÃO 
Se alguém por acaso se associa com um devoto, mesmo que por 
uma fração de segundo, já não está mais sujeito à atração pelos 
resultados de karma ou jiiâna. Que interesse, então, pode ele ter nas 
bênçãos dos semideuses, que estão sujeitos às leis de nascimento e 
morte? 
SIGNIFICADO 
Dentre três classes de homens — os karmis, os jfiânis e os 
bhaktas — o bhakta é descrito neste verso como o mais elevado, 
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la Prabodhánanda Sarasvati canta: kaivalyarh narakayate tridasa- 
ir akasa-puspayate (Caitanya-candrámrta). A palavra kaivalya 
fica fundir-se na refulgência da Suprema Personalidade de 

, e a palavra tridasa-piir refere-se aos planetas celestiais onde 
m os-semideuses. Assim, para o devoto, kaivalya-sukha, quo 
r-se na existência do Senhor, é infernal porque o bhakta 
idera ato suicida perder sua: individualidade e fundir-se na 
lgência do Brahman. O' bhakia sempre deseja reter-sua indivi- 
idade a fim de prestar serviço ao' Senhor. Na: verdade, ele 
idera à promoção aos sistemas planetários superiores: pior que 

n fogo-fátuo. A temporária felicidade material não tem valor 
para o devoto. O devoto está numa posição tão elevada que 

p está interessado nas ações de karma ou jfiâna. As ações resul- 
ntes de karma e jfiâna são tão insignificantes parao devoto 





tuado na plataforma transcendental que ele não está nem um 


co interessado nelas. Bhakti-yoga é suficiente para dar toda a 
licidade ao. bhakta. Como se afirma no Srimad-Bhágavatam 
6): yaydtmá suprasidati. O servigo devocional é suficiente para 
isfazer-nos plenamente, e-este é o resultado da associação com 


im devoto. Sem ser abençoado por um devoto puro, ninguém pode 


plenamente satisfeito, tampouco pode alguém entender a 
ição transcendental da Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 58 
qria AUR 
teaser, 


aragia CM qe cil 


athânaghanghres tava kirti-tirthayor 
aniar-bahih-snána-vidhita-papmanám 
bhiitesv anukrosa-susattva-Silinâra 
syãt sarigamo 'nugraha esa nas tava 


a— portanto; anagha-arighreh-—de meu Senhor, cujos pés de 


tus destroem toda a inauspiciosidade; 1ava—Vossa; kirti—glorifi- 


o; tirthayoh—a água do Ganges sagra rah—dentro; bahih— 





386 Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 24 


e fora; snâna— tomando banho; vidhiita-— lavado; papmanâm —esta- 
do mental contaminado; bhiresu—aos seres vivos comuns; anukro- 
$a—bênção ou misericórdia; su-sartva-—inteiramente na bondade; 
Silinam—daqueles que possuem tais características; svãt-—que haja; 
sargamah-—associação; anugrahah-—misericórdia; esah-—esta; nah -— 
a nós; rava-— Vossa. 
TRADUÇÃO 

Meu querido Senhor, Vossos pés de lótus são a causa de todas as 
coisas auspíciosas e os destruidores de toda a contaminação de 
pecado. Portanto, imploro que Vossa Onipotência me abençoe com 
a companhia de Vossos devotos, os quais são perfeitamente puros 
por adorarem Vossos pés de lótus e os quais têm tanta misericórdia 
das almas caídas. Creio que Vossa verdadeira bênção será permitir- 
me estar na companhia desses devotos. 


SIGNIFICADO 
A água do Ganges é célebre como sendo capaz de erradicar toda 
a espécie de reações pecaminosas: Em outras palavras, quando uma 
pessoa toma banho no Ganges, ela se liberta de todas as contami- 
nações da vida. A água do Ganges é célebre assim porque emana 
dos pés de lótus: da Suprema Personalidade de Deus. Da mesma 
forma, aqueles que estão diretamente em contato com os pés de 
lótus da Suprema Personalidade de Deus e que estão absortos em 
cantar Suas glórias ficam livres de toda a contaminação material. 
Esses devotos imaculados são capazes de dar misericórdia à alma 
condicionada comum. Srila Vrndávana dása Thákura canta que os 
devotos do Senhor Caitanya sáo táo poderosos que cada um deles 
pode libertar um universo. Em outras palavras, a função dos devo- 
tos é pregar as glórias do Senhor e elevar todas as almas condicio- 
nadas à plataforma de suddha-sartva. bondade pura. Nesta passagem, 
a palavra su-sattva significa $uddha-sattva, a fase transcendental 
além da bondade material. Com suas orações modelares, o Senhor 
Siva nos ensina que o melhor que podemos fazer é refugiar-nos no 

Senhor Visnu e em Seus devotos Vaisnavas. 


VERSO 59 
aq fi ufo 
mpa aa! 
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mafia 
JANIS ag a A RS 


na yasya cittam bahir-artha-vibhramar 
tamo-guhãyârm ca visuddham âvisar 

yad-bhakti-yogánugrhitam añjasá 
munir vicaste nanu tatra te gatim 


na-—nunca; yasva—cujo; cittam—coração; bahih—externo; 
tha-= interesse; vibhramam-—confundido; tamah-—escuridão; 
¡ayam-—na cavidade; ca—também;  visuddham-=purificado; 
t— introduzido; yat—isto; bhakti-yoga—servigo ' devocional: 
rhitam — sendo favorecido por; añjasá—alegremente; munih— 
vicaste—vé; nanu—contudo; tatra—lá; te—Vossas; 


TRADUÇÃO 


O devoto cujo coração tem sido inteiramente purificado pelo pro- 
de serviço devocional e que é favorecido por Bhaktidevi não 
confunde com a energia externa; a qual é como um poço escuro. 
, dessa maneira, inteiramente limpo de toda a contami- 
material, o devoto é capaz de entender com muita alegria 
nome, fama, forma, atividades, etc. 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no Srimad- Bhagavatam (3.25.25): 
À 
satârh prasangãn mama virya-samvido 
bhavanti hrt-karna-rasãyanãh kathãh 
taj-josanâd àsv apavarga-vartmani 
sraddhã ratir bhaktir anukramisyati 


iplesmente pelo contato com devotos puros que alguém pode 

Ider o nome, a fama, as qualidades e as atividades transcenden- 
da Suprema Personalidade de Deus. Sri Caitanya Maháprabhu 
Tepetidamente: 
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“sadhu-sañga', 'sadhu-sañga! —, sarva-$astre kaya 
lava-mátra sadhu-sañge sarva-siddhi haya 
(Cc..Madhya 22.54) 


É pelo simples-fato de associar-se com um devoto puro que alguém 
torna-se maravilhosamente. avançado em consciência de Krsna. 
Sâdhu-sanga, ou associação com um devoto, significa sempre 
ocupar-se em consciência de Krgna, cantando o mantra Hare Krsna 
e agindo para Krsna. Especificamente, o cantar do mantra Hare 
Krsna nos purifica, e por isso Sri Caitanya-Mahaprabhu reco- 
menda-este canto. Ceto-darpana-mãrjanam: cantando os nomes de 
Krsna, o espelho do coração limpa-se e o devoto perde interesse por 
todas as coisas externas. Quando alguém está influenciado pela 
energia externa do Senhor, seu coração é impuro. Alguém cujo 
coração não é puro não pode ver como as coisas estão relacionadas 
com a Suprema Personalidade de Deus. Idarh hi visvam bhagavân 
ivetarah (Bhãg. 1.5.20). Aquele cujo coração está purificado pode 
ver que toda a manifestação cósmica nada mais é que a Suprema 
Personalidade de Deus, mas, aquele cujo coração está contaminado 
vê as coisas de forma diferente. Portanto, através de sar-sariga, ou 
associação com devotos, tornamo-nos: perfeitamente: puros de 
coração. 

Uma pessoa pura de coração nunca se deixa atrair pela energia 
externa, que impele a alma individual ao esforço: de dominar a 
natureza material, O coração puro de um devoto nunca é pertur- 
bado quando ele executa serviço devocional sob a forma de ouvir, 
cantar, lembrar, etc. Ao todo, existem nove processos que se pode 
seguir na prática de serviço devocional. De qualquer modo, o 
devoto de coração puro nunca é perturbado. O processo de bhakti- 
yoga deve ser executado, evitando as dez ofensas que podem ser 
cometidas enquanto se canta o mahã-mantra e as sessenta-e-quatro 
ofensas que podem ser cometidas enquanto se adora a Deidade. 
Quando um devoto segue estritamente as regras e regulações, 
Bhaktidevi fica muito satisfeita com ele, e, nessa altura, nenhuma 
coisa externa o perturba. O devoto também se chama muni. A 
palavra muni significa “pensativo”, O devoto é tão pensador quanto 
o não devoto é especulador. A especulação do não-devoto é impura, 
mas. os pensamentos do- devoto -são puros, O Senhor Kapila e 
Sukadeva Gosvâmi também são chamados de muni, e Vyāsadeva é 
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mado de Mahâmuni. Um devoto é chamado de muni, ou 

itivo, quando 'entende puramente a Suprema Personalidade: de 

js A conclusão é que, quando o coração de alguém se purifica 

jocontato com devotos e por evitar as ofensas que se cometem ao 

jar e adorar o Senhor, o Senhor revela-lhe Seu nome, forma e 
idades transcendentais. 





VERSO 60 
a aa a afan a | 
aa a ARINA RETA lko) 


yairedarn vyajyate viśvar 
visvasminn avabhāti yat 

tat tvar brahma param jyotir 
ākāśam iva vistrtam. 


yatra—onde; idam—este; vyajyate—manifesto; viśvyam—o uni- 
o; visvasmin—na manifestagáo cósmica; avabhati—manifesta- 
yat—isto; tat-—aquilo; tvam-—Vós; brahma —o Brahman impessoal; 
'am—transcendental; jyorih—refulgéncia; dkasam—céu; ¡va— 
lo; vistrram—espalhado. 


TRADUÇÃO 
(eu querido Senhor, o Brahman impessoal espalha-se por toda a 
s, assim como a luz do sol ou o céu. E este Brahman impessoal, 
se espalha por todo o universo e no qual se manifesta todo o 
, sois Vós. 





> SIGNIFICADO 
“A literatura védica diz que tudo é Brahman e nada mais. Toda a 
nifestação cósmica repousa na refulgência do Brahman. Os 
rsonalistas, contudo, não podem entender como tão imensa 
jifestação cósmica pode repousar nura pessoa: Assim, ös imper- 
listas não entendem este poder inconcebível da Suprema Perso- 
lidade de Deus; portanto, eles se confundem e negam sempre que 
lerdade Absoluta seja uma pessoa. Esta idéia errada é corrigida 
próprio Senhor Siva, o qual diz que o Brahman impessoal, que 
espalha por todo o universo, nada mais é que o próprio Senhor 
remo. Afirma-se claramente aqui que o Senhor espalha-Se 
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por toda a parte, assim como à luz do sol, em virtude de Seu 
aspecto: Brahman. Este exemplo é muito fácil de ser entendido. 
Todos-os-sistemas planetários repousam na luz do sol, todavia, a 
luz do-sol e a fonte da luz do sol estáo à-parte das manifestações 
planetárias, Analogamente, o céu ou o ar espalham-se por toda a 
parte; o ar está dentro de um pote, mas também encontra-se em 
lugares imundos, bem como em lugares santos. De qualquer modo, 
o céu não se contamina jamais. O brilho do sol também encontra- 
se, ora em lugares sujos, ora em lugares santos, e, na verdade, 
ambos são produzidos pelo sol; porém, de qualquer modo, o sol 
está à parte de todas as coisas imundas, De modo semelhante, o 
Senhor existe em toda a parte. Há coisas piedosas e coisas ímpias. 
Contudo, nos $ástras, as coisas piedosas descrevem-se como a frente 
do Senhor Supremo, ao passo que as coisas ímpias descrevem-se 
como as costas da Suprema Personalidade de Deus. No Bhagavad- 
gitã (9.4), o Senhor diz claramente: 


mayã tatam idam sarvarh 
jagad avyakta-mūrtinā 

mat-sthāni sarva-bhūtāni 
na câham tesv avasthitah 


“Eu permeio todo este universo sob Minha forma imanifesta. Todos 
os seres estão em Mim, mas Eu não estou neles.” 

Este verso do, Bhagavad-gitã explica como o Senhor espalha-Se 
por toda a parte em virtude de Seu aspecto Brahman. Embora tudo 
repouse nEle, Ele não Se encontra pessoalmente em tudo. A con- 
clusão é que, sem bhakti-yoga, sem prestar serviço devocional ao 
Senhor, mesmo um impersonalista náo pode entender o brahma- 
tattva, o aspecto Brahman. O. Vedanta-sútra afirma: atháto brahma- 
Jijñasa. Isto significa que Brahman, Paramãtmã ou Parabrahman 
devem ser entendidos. No Srimad-Bhãgavatam, também, descreve-se 
a Verdade Absoluta como única e inigualável, se bem que Ela seja 
percebida sob três aspectos — o Brahman impessoal, o Paramãtmã 
localizado e a Suprema. Personalidade de Deus. A Suprema Persona- 
lidade de Deus é a fonte fundamental, e neste verso o Senhor Siva 
confirma que, em última análise, a Verdade Absoluta é uma pessoa. 
Ele diz claramente: tar tva brahma param jyotir akasam 


61] Entoando a canção cantada pelo Senhor Siva 391 


»vissrtam. Veja-se um exemplo comum: um industrial bem suce- 
pode ter muitas fábricas e escritórios. e tudo depende-de sua 
m. Se alguém diz que toda a empresa depende de determinada 
oa. isto não significa que-a pessoa carrega todas as fábricas e 
itórios em sua cabeça. Pelo contrário. subentende-se que. 
traves de seu cérebro ou de sua expansão energética. a empresa 
iciona sem interrupção. Analogamente, océrebro e a energia da 
prema Personalidade de Deus é que conduzem toda a manifes- 
ão dos mundos espiritual e material. A filosofia do monismo, 
icada mui claramente aqui. ajusta-se ao fato de-que a fonte 
iprema de toda“a energia é a Suprema; Personalidade de Deus. 
na. Descreve-se isto mui claramente, bem como declara-se. como 
¡pecto impessoal de Krsna pode ser entendido: 


raso ham apsu kaunteva 
prabháasmi sasi-súrvavoh 

pranavah sarva-vedesu 
sabdah khe paurusam nrsu 


filho de Kunt (Arjuna): Eu sou o sabor da água. a luz do sole 
la luaa silaba orr nos mamiras védicos; Eu sou o somno éter e a 
ilidade do homem.” (Bg. 7.8) 
Dessa maneira, pode-se entender Krsna como:o poder mistico em 


VERSO 61 
To ARMA JARA 
Ea q REA 
aaa: Rare 


amma maa Ata 11821 


vo māyayedarh puru-rūpayāsrjad 
bibharti bhūyah kşapayaty avikriyah 
yad-bheda-buddhih sad ivatma-duhsthaya 
tvam átma-tantram bhagavan pratimahi 
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yah—aquele que; máyayd—por Sua energia; idam—esta; puru— 
múltipla; rpayã-—- manifestação; asrjat-—criada; bibharti-—-mantém; 
bhúyah—novamente; ksapayati—aniquila; avikriyah—sem ser alte- 
rada; yat—isto; bheda-buddhih—sentido de diferenciação; sat— 
eterno; ¡va—como; dtma-duhsthayd—incomodando-se a si mesmo; 
tvam-—a Vós; átma-tantram—plenamente independente; bhagavan— 
ó Senhor, :ó Suprema- Personalidade de Deus; pratimahi—posso 
entender. 

TRADUÇÃO 

Meu querido Senhor, Vós tendes múltiplas energias, e ener- 
gias manifestam-se sob múltiplas formas. Com essas energias, tam- 
bém criais esta manifestação cósmica, e, embora a mantenhais como 
se fosse permanente, ela é finalmente aniquilada por Vós. Apesar de 
nunca serdes perturbado por semelhantes transformações e alte- 
rações, as entidades vivas são perturbadas por elas, e por isso jul- 
gam a manifestação cósmica diferente ou separada de Vós. Meu 
Senhor, sois sempre independente, e posso constatar claramente 
este fato. 

SIGNIFICADO 

Explica-se aqui claramente que o Senhor Krsna tem múltiplas 
energias, as quais podem ser agrupadas em três: a saber, a energia 
externa, a energia interna e a energia marginal. Há, também, dife- 
rentes manifestações cósmicas ——a-saber, o mundo espiritual e o 
mundo material —, bem como diferentes classes de entidades vivas. 
Algumas- entidades vivas sáo condicionadas, e outras sáo eterna- 
mente livres. As entidades vivas eternamente livres chamam-se 
nitya-muktas, pois jamais entram em contato com a energia mate- 
rial. Contudo, certas entidades vivas são condicionadas neste mundo 
material, de modo que se julgam separadas do Senhor Supremo. 
Devido a seu contato com a energia material, a existência delas é 
sempre cheia de problemas. Estando sempre aflita, a alma condicio- 
nada considera a energia material como sendo muito perturbadora. 
Este fato é explicado por um kavi, ou poeta, Vaisnava: 


krsna bhuli' sei jiva anâdi-bahirmukha 
ataeva mãyã târe deya sarhsãra-duhkha 


Quando a entidade viva se esquece do Senhor Supremo e deseja 
divertir-se independentemente, imitando o Senhor Supremo, ela fica 
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à falsa noção de que é o desfrutador e que está separada do 
enhor Supremo. Portanto, esta energia material é muito incómoda 
a energia espiritual, ou'seja, a entidade viva, porém, a energia 
terial jamais incomoda o Senhor Supremo: Na verdade, para o 
hor Supremo, tanto a energia material quanto a espiritual são a 
hesma coisa. Neste verso, o Senhor Siva explica que a energia 
ferial jamais incomoda o Senhor Supremo. O Senhor Supremo é 
empre independente, mas, como as entidades vivas não são inde- 
endentes — devido à sua falsa idéia de tornarem-se felizes indepen- 
entemente — a energia material as incomoda. Conseqiientemente, 
| energia material cria diferenciações. 

Como os filósofos Mayavâdis não podem entender isto, eles dese- 
im libertar-se da energia material. Contudo, uma vez que o filó- 
o Vaisnava tem pleno-conhecimento da Suprema Personalidade 
“Deus, ele não se sente perturbado, mesmo estando na energia 
rial. Isto porque ele sabe como utilizar a energia material a 
viço do Senhor. No governo, o departamento criminal e o depar- 
ento cível podem parecer diferentes: aos olhos dos cidadãos, 
aos olhos do governo, ambos os departamentos são a mesma 
O departamento criminal é incômodo parao criminoso, mas 
lo para o cidadão obediente. Analogamente, esta energia material 
É incômoda para a alma condicionada, mas nada tem a ver com as 
limas liberadas que se dedicam: a servir ao Senhor. Através do 
avatára Mahã-Visnu, a Suprema Personalidade de Deus 
lou toda a manifestação cósmica. Pelo-simples fato de exalar 
s.0s universos, o Senhor cria e mantém a manifestação cósmica 
b-a forma de Senhor Visnu. Depois, como Saúkarsana, Ele ani- 
a manifestação cósmica. Todavia, apesar da criação, manuten- 
e destruição do cosmo, o Senhor não fica afetado. Pode ser que 
iversas atividades do Senhor sejam muito perturbadoras para as 
utas entidades vivas, mas, uma vez que o Senhor é suprema- 
te grande, Ele nunca é afetado. O Senhor Siva, ou qualquer 
litro devoto puro, pode constatar isto claramente, sem se deixar 
ar por bheda-buddhi, ou diferenciações. Para o devoto, o Senhor 
«alma espiritual suprema. Já que Ele é supremamente poderoso, 
vários poderes também são espirituais. Para o devoto, não há 
material, pois existência material significa apenas esqueci- 

nto da Suprema Personalidade de Deus. 
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VERSO 62 
PARAR fita: 
ña a aña fra | 
anand 
RIIAI T A RENAR 


kriya-kalapair idam eva yoginah 
Sraddhânvitãh sâdhu yajanti siddhaye 

bhiitendrivântah-karanopalakgitam 
vede ca tantre ca ta eva kovidah 


kriya—atividades; kalapaih—pelos processos; idam—isto; eva— 
decerto; voginah—transcendentalistas; sraddha-anvitah—com fé e 
convicgáo; sadhu—devidamente; yajanti—adoram; siddhaye—em 
busca da perfeição; bhiita--a energia material; indriya—sentidos; 
antah-karana-—coração; upalakgitam-—tendo como sintoma; vede — 
nos“Vedas; ca—também; tantre-—nos corolários dos Vedas; ca— 
também; 1e—Vossa Onipoténcia; eva—decerto; kovidah—aqueles 
que sáo peritos. 


TRADUÇÃO 

Meu querido Senhor, Vossa forma universal consiste em todos os 
cinco elementos, os sentidos, a mente, a inteligência, o falso ego 
(que é material) e o Paramátma, Vossa expansão parcial, que é o 
diretor de tudo. Os yogis que não são devotos —a saber, o karma- 
yogi e o jíiâna-yogi — adoram-Vos mediante suas respectivas ações 
em suas respectivas posições. Afirma-se tanto nos Vedas quanto nos 
Sástras que são corolários dos Vedas, e na verdade em toda a parte, 
que apenas Vós deveis ser adorado. Esta é a versão perita de todos 
os Vedas. 


SIGNIFICADO 
Num verso anterior, o Senhor Siva quis ver a forma do Senhor 
na qual os devotos estão sempre interessados. Existem outras for- 
mas do Senhor manifestas no mundo material, incluindo Brahmã e 
outros semideuses, e estas formas são adoradas por pessoas mate- 
rialistas. No Segundo Canto, Terceiro Capítulo, do Srimad- 
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Bhagavatam, afirma-se que aqueles que desejam benefícios materiais 
ão aconselhados a adorar diversos semideuses, e, em conclusão, o 


gavaram recomenda: 


akâmah sarva-kâmo vã 
moksa-káma udáara-dhih 
tivrena bhakti-yogena 
yajeta purusam param 
(Bhāg. 2.3.10) 


devotos, os jfiânis, que são conhecidos como mokga-kâma, e os 
armis, que são conhecidos como sarva-kâma, aspiram todos a 
rar a Suprema Personalidade de Deus, Visnu. Mesmo quando 
guém execute yajfias, como se afirma aqui (kriya-kalapaih), ele 
sempre lembrar-se de que os semideuses nada mais são que 
ntes do Senhor Supremo. Na verdade, o Senhor adorável é 


Visnu, Yajñesvara. Assim, mesmo quando diversos semideuses são 


rados nos sacrifícios védicos e tântricos, a verdadeira meta do 


sa rifício é o Senhor Vignu. Portanto, o Bhagavad-gitã (9.23) diz: 


ye py anya-devatã-bhaktã 
yajante $raddhayanvitah 

te pi mám eva kaunteya 
yajanty avidhi-púrvakam 


Qualquer coisa que um homem sacrifique a outros deuses, ó filho 
le Kunti, na verdade destina-se unicamente a Mim, mas é oferecida 
em a verdadeira compreensão.” 
tim os adoradores de diversos semideuses também adoram o 
hor Supremo, mas eles o fazem contra os princípios regulativos. 
J propósito dos principios regulativos é satisfazer o Senhor Vignu. 
Visnu Purâna (3.8.9) confirma a mesmíssima coisa: 


varnãsramãcãravaiã 
purusena parah pumãn 
visnur aradhyate panthá 
nányat tat-tosa-káranam 
| Menciona-se aqui nitidamente: que -o-karmi,.o'jhâni ou o yogi 
de fato, todos eles -—— adoram o Senhor Vignu caso sejam real- 
nte: peritos em conhecimento dos Vedas-e Tantras: A- palavra 
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kovidãh é muito significativa, pois indica os devotos do Senhor. 
Apenas os devotos sabem perfeitamente que a Suprema Personali- 
dade de Deus, Visnu, é onipenetrante. Dentro da energia material, 
Ele é representado pelos cinco elementos materiais, bem como pela 
mente, pela inteligência e pelo ego. Ele também é representado por 
outra energia — as entidades vivas — e a combinação de todas essas 
manifestações no mundo material e no mundo espiritual nada mais 
é que a representação das diferentes energias do Senhor. A conclu- 
são é que o Senhor é uno'e'que Ele Se expande em tudo, É isto o 
que dá a entender a versão védica: sarvarn khalv idarh brahma. 
Quem:sabe disto concentra toda a sua energia em adorar o Senhor 
Visnu. 
VERSO 63 


aAa aa: qe grafia 

em aaa ARA 
meme ci RA: 

q qn é ae IGN 


tvam eka âdyah purusah supta-$aktis 
tayã rajah-sattva-tamo vibhidyate 
mahán aharh kharh marud agni-vär-dharāh 
surarsayo bhúta-ganá ida yatah 


tvam—Vossa Onipoténcia; ekah—única; ddyah—a original; puru- 
sah—pessoa; supta—adormecida; Saktih—energia; tayã-—pela qual; 
rajah—a energia de paixáo; satrva—bondade; tamah—ignoráncia; 
vibhidyate—diversifica-se; mahán—a totalidade da energia mate- 
rial; aham—ego; kham—o céu; marut—o ar; agni—fogo; vah— 
água; dharah—terra; sura-rsayah—os semideuses e os grandes 
sábios; bhúta-ganah—as entidades vivas; idam—tudo isto; yatah— 
de quem. 

TRADUÇÃO 

Meu querido Senhor, Vós sois a única Pessoa Suprema, a causa 
de todas as causas. Antes da criação deste mundo material, Vossa 
energia material permanece adormecida. Quando Vossa energia 
material é agitada, as três qualidades — a saber, bondade, paixão e 
ignorância — atuam, e conseqüentemente manifesta-se a totalidade 
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| energia material — ego, éter, ar, fogo, água, terra e todos os 
semideuses e pessoas santas. Assim é criado o mundo 


terial. 


SIGNIFICADO 
Se toda a criação é una — isto-é, nada além do Senhor Supremo, 


4 Visnu — por que, então, os transcendentalistas peritos estabele- 


categorias tais como as encontradas no verso acima? Por que 
eruditos e peritos acadêmicos distinguem entre matéria e espírito? 


m resposta a estas perguntas, o Senhor Siva diz que espírito e 


ria não são criações de diversos filósofos, senão que são mani- 
ões do Senhor Visnu, como se descreve neste verso: rvam eka 

h purugah. Ascategorias espiritual e material fazem-se possí- 
pela Suprema Personalidade de Deus, mas, na verdade, não 
istem semelhantes distinções para as entidades vivas que estão 
mente ocupadas em servir ao Senhor. O mundo material 
apenas para aqueles que desejam imitar o Senhor e tornar-se 
irutadores. Na verdade, o mundo material não passa de mero 
imento da original Suprema Personalidade de Deus, o cria- 

de tudo. A distinção entre matéria e espírito é criada pela 
rgia adormecida: do Senhor quando Este resolve dar alguma 
rtunidade às entidades vivas que desejam imitá-lO em Seu des- 
e. É apenas para elas que este mundo material é criado, através 
“gia adormecida do Senhor. Por exemplo: às vezes, os filhos 
imitar sua mãe, cozinhando, e, nessa ocasião, a mãe 
nece-lhes alguns utensílios de brinquedo para que as crianças 
jam imitá-la em seu ato de cozinhar. Analogamente, quando 
s das entidades vivas querem imitar as atividades do Senhor, 
nhor cria esta manifestação cósmica material para elas./Por- 
nto, o Senhor provoca a criação material através de Sua energia 
al. É através do olhar do Senhor que a energia material é 


ivada. Nessa ocasião, as três qualidades materiais são postas em 


imento,-e a energia material manifesta-se primeiramente sob a 
do mahar-tartva, depois do ego, depois do éter, do ar, do 

da água e-da terra. Após a-criação, as entidades vivas são 
dadas na manifestação cósmica, e elas surgem como o Senhor 
hmã e os sete grandes rsis; e, depois, como diversos semideuses. 
semideuses, surgem os-seres humanos, os animais, as árvores, 
“pássaros, os quadrúpedes e todos os demais. A cáusa original, 
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contudo, é a Suprema Personalidade de Deus, como se verifica 
nestas palavras: tvameka adyah purugah. Isto também confirma-se 
no Brahma-samhitã (5.1): 


isvarah paramah krsnah 
sae-cid-ânanda-vigrahah 

anâdir âdir govindah 
sarva-karana-karanam 


Aqueles que estão cobertos pela energia material não: podem 
entender quea Suprema Personalidade de Deus, K prsna, é a origem 
de tudo. Isto é resumido no aforismo vedântico janmãdy asya yatah 
(Vedanta-sútra' 1.1.2). Krsna confirma=o também no Bhagavad-gitã 
(10.8): 


aharh sarvasya prabhavo 
mattah sarvarh pravartate 

iti matvá bhajante mãm 
budhã bhãva-samanvitâh 


“*Eu'sou a fonte de todos os mundos materiais e espirituais. Tudo 
emana de Mim. Os sábios que sabem disto perfeitamente ocupam- 
seem Meu serviço devocional e adoram-Me de todo o coração.” 

Ao dizer que é a origem de tudo (ahar sarvasya prabhavah), 
Krsna quer dizer que é a fonte inclusive do Senhor Brahma, do 
Senhor Siva, dos purusa-avatáras, da manifestação material e de 
todas as entidades vivas dentro do mundo material. Na verdade, a 
palavra prabhava (“criação”) refere-se apenas a este mundo mate- 
rial, pois, uma vez que o mundo espiritual existe eternamente, não 
há possibilidade de criação. Nos Caruk-sloki do Srimad-Bhãgavatam, 
o Senhor diz que aham evásam evágre: “Eu existia no início, antes 








da criação.” (Bhãg. 2.9.33) Além disso, os Vedas dizem: eko nãrâyana 
àsit: “Antes da criação, apenas Nãrãyana existia.” Isto também é 


confirmado por Sankaracárya: Nár ahi paro 'vyaktãr:“Nãrãyana 
é transcendental à criação.” (Gitã-bhãsya) Visto que todas as ativi- 
dades de Nãrãyana são espirituais, quando Naráyana disse: “Que 
haja criação”, esta criação foi inteiramente espiritual; O “material” 
existe apenas para aqueles que se esqueceram de que Narâyana é a 
causa original. 
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VERSO 64 
ai ARRASATE. 
Jar gara 
E ada amd a gel 


srstam sva-Saktyedam anupravistas 
catur-vidharh puram dimámsakena 

atho vidus tarh purugarh santam antar 
bhunkte hrsikair madhu sãra-gharh vah 


srstam-—na criação; sva-faktyã-—por Vossa própria potência; 
um-—esta manifestação cósmica; anupravistah--entrando depois; 
+vidham—quatro espécies de; puram-=-corpos; ãtma-armsa- 
a-—por Vossa própria parte integrante; atho— portanto; viduh-— 
is; tam—a ele; purusam-=o desfrutador; santam-—existindo; 
ah—dentro; bhunkte-—desfruta; hrsikaih-—pelos sentidos; 
u—doçura; sãra-gham-—mel; yah-—aquele que. 


é TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, após criardes tudo mediante Vossas pró- 
potências, entrais na criação sob quatro espécies de formas. 
tando dentro dos corações das entidades vivas, Vós as conheceis e 
como elas estão desfrutando de seus sentidos. A dita felici- 
desta criação material é exatamente como as abelhas desfru- 
o do mel depois de ele ter sido armazenado na colméia. 
t 
R SIGNIFICADO 
'A manifestação cósmica material é uma demonstração da energia 
rna da Suprema Personalidade de Deus, mas, uma vez que a 
téria inerte não pode funcionar independentemente, o próprio 
nhor entra nesta criação material sob a forma de uma expansão 
ircial (Paramãtmã), e também entra através de Suas partes inte- 
tes separadas (as entidades vivas). Em outras palavras; tanto as 
es vivas quanto a Suprema Personalidade de Deus entram 
criação material simplesmente para ativá-la, como se afirma'no 
agavad-gitã (7.5): 
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apareyam itas'tv anyâm 
prakrtim viddhi me parâm 

jiva-bhiitârm maha-bãho 
yayedam dháryate jagat 


“Além desta natureza inferior, ó Arjuna de braços poderosos, existe 
Minha energia superior, a qual consiste em todas as entidades vivas 
que estão lutando com a natureza material e sustentando o universo.” 

Já que o mundo material não pode funcionar independentemente, 
as entidades vivas entram na manifestação material sob quatro dife- 
rentes espécies de corpos. A palavra catur-vidham é significativa 
neste verso. São quatro as classes de entidades vivas nascidas neste 
mundo material. Elas nascem através de um embrião (jarâyu-ja), 
por meio de ovos (anda-ja), transpiração (sveda-ja) e, como as 
árvores, por intermédio de sementes (udbhij-ja). Independentemente 
de como estas entidades vivas aparecem, todas vivem atarefadas, 
em busca de gozo dos sentidos. 

Anula-se aqui a alegação dos cientistas materialistas de que os 
seres humanos são as únicas entidades vivas que tém alma. Quer 
nasçam por intermédio de'embrião, ovos, transpiração ou sementes, 
todas as entidades vivas nas 8.400.000 espécies de vida são partes 
integrantes da Suprema Personalidade' de Deus, e por isso cada 
uma delas é uma centelha ou alma espiritual individual.-A Suprema 
Personalidade de Deus também permanece dentro do coração da 
entidade viva, independentemente de a entidade viva ser homem, 
animal, árvore, verme-ou 'micróbio:'O Senhor reside no coração de 
todos, e, como todas as entidades vivas que vém'a este mundo 
material o fazem para'satisfazer seu desejo de gozo dos sentidos, o 
Senhor orienta as entidades vivas para desfrutarem dos sentidos. 
Assim, o Paramátma, a Suprema Personalidade de Deus, conhece 
os desejos de todos. Como se afirma no Bhagavad-gitã (15.15): 


sarvasya câharh hrdi sannivisto 
mattah smytir jfiânam apohanarh ca 


“Eu Me encontro no coração de todos, e de Mim vêm a lembrança, 
o conhecimento e o esquecimento.” 

Permanecendo dentro dos corações de todas as entidades vivas, o 
Senhor outorga a lembrança pela qual as entidades vivas podem 
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tar de certas coisas. Deste modo, as entidades vivas criam 
colméias aprazíveis para desfrutarem delas. O exemplo das 
has é apropriado porque, quando as abelhas tentam desfrutar 
ua colméia, elas são obrigadas a sofrer as picadas de outras 
elhas. Como picam umas às outras ao desfrutarem do mel, as 


Ibelhas não desfrutam exclusivamente da doçura do mel, pois tam- 


im experimentam sofrimento. Em outras palavras, as entidades 
s estão sujeitas às dores e aos prazeres do gozo material, ao 
so que a Suprema Personalidade de Deus, conhecendo seus pla- 
para o gozo dos sentidos, está á parte delas. Nos Upanisads, 
o exemplo de dois pássaros pousados numa árvore. Um pás- 
o (a jiva, ou entidade viva) goza dos frutos desta árvore, € o 
o pássaro (Paramátma) só faz testemunhar. O Bhagavad-gitá 
.23), ao referir-se à Suprema Personalidade de Deus sob Seu 
pecto de Paramãtmã, descreve-O como upadrastã (o observador) 
anumantã (o permissor). 
Logo, o Senhor só faz testemunhar e dar à entidade viva sanção 
o gozo dos sentidos. É o Paramatmã também quem dá a inte- 
Encia pela qual as abelhas podem construir uma colméia, colher 
| de diversas flores, armazená-lo e gozar dele. Embora o Param- 
esteja à parte das entidades vivas, Ele conhece suas intenções 
dá-lhes os meios pelos quais elas podem desfrutar ou sofrer os 
ados de suas ações. A sociedade humana é exatamente como 
colméia, pois, todos se dedicam a colher mel de diversas flores, 
arrecadar dinheiro de diversas fontes, e a criar grandes impérios 
O gozo em comum. Entretanto, depois de criar esses impérios, 
o obrigados a-sofrer as picadas-de outras nações. Às vezes, as 
ções declaram guerra umas às outras e as colméias humanas 
m-se fonte de misérias. Apesar de os'seres humanos estarem 
lando suas colméias para gozar da doçura de seus sentidos, ao 
no tempo estão sofrendo das: picadas de outras: pessoas ou 
s. A Suprema Personalidade de Deus, como Paramátma; só 
iz testemunhar todas essas atividades. A conclusão é que tanto a 
iprema Personalidade de Deus quanto as jivas entram neste 


fundo material. Contudo, o Paramátmã, ou a Suprema Personali- 


de Deus, é adorável porque faz arranjos para a felicidade da 
idade viva no mundo: material. Porém, como este é o mundo 
terial, ninguém pode gozar de-nenhuma espécie de felicidade sem 
tamento. Gozo: material significa inebriamento, ao passo que 
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gozo espiritual significa gozo puro sob a proteção da Suprema Per- 
sonalidade de Deus. 


VERSO 65 


ao EM Fala 

Aaii a co mea: | 
qa rara 
rafa: MEM 


sa esa lokán aticanda-vego 
vikargasi tvarh khalu kãla-yânah 

bhiitâni bhiútair anumeya-tattvo 
ghanâvalir vayur ivâvisahyah 


sah— isto; esah-—este; lokãn-todos os sistemas planetários; ati — 
muitíssimo; canda-vegah—a grande força; vikarsasi—destrói; 
tvam— Vossa onipotência; khalu-—contudo; kála-yânah—-com o 
transcorrer do tempo; bhútani—todas as entidades vivas; bhútaih— 
por outras entidades vivas; anumeya-tattvah—a Verdade Absoluta 
pode ser conjeturada; ghana-āvalih—-as nuvens; vāyuh—ar; iva— 
como; avisahyah—insuportável. 


TRADUÇÃO 

Meu querido Senhor, Vossa autoridade absoluta não pode ser 
experimentada diretamente, mas, presenciando as atividades do 
mundo, pode-se adivinhar que tudo vai sendo destruído com o 
transcorrer do tempo. A força do tempo é muito poderosa, e tudo 
está sendo destruído por alguma outra coisa — assim como um 
animal está sendo comido por outro animal. O tempo espalha tudo, 
exatamente como o vento espalha as nuvens no céu. 


SIGNIFICADO 
O processo de destruição acontece de acordo com a lei da natu- 
reza: Nada dentro deste mundo material pode ser permanente, 
embora cientistas, filósofos, trabalhadores e outros estejam ten- 
tando tornar as coisas permanentes. Um cientista tolo declarou 
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temente que dentro em breve a vida poderá tornar-se perma- 
nte através da ciência. Alguns pretensos cientistas também estão 


ntando criar entidades vivas em laboratórios. Assim, de uma 


neira ou de outra, todos estão ocupados em negar a existência 
Suprema Personalidade de Deus e rejeitar a autoridade suprema 
Senhor: Contudo, o Senhor é tão poderoso que destrói tudo sob 
da morte. Como Krsna diz no Bhagavad-gitã (10.34), 

{yuh sarva-haras caham: “Eu:sou: a morte que tudo devora.” O 
r é como a morte para os ateístas, pois Ele tira-lhes tudo que 
acumulam no mundo material. Hiranyakasipu, o: pai de 
hlada, sempre negava a existência do Senhor, e tentou matar seu 
ho de cinco anos devido à fé inabalável do menino em Deus, 
tudo, em tempo oportuno, o Senhor apareceu como: Nrsirinha- 
e matou Hiranyakasipu na presença de seu filho. Como se 

a no Srimad-Bhágavatam (1.13.47), este processo de matança 
itural. Jivo jivasya jivanam: “Um animal-serve de alimento a 
'o animal." O sapo é comido pela-serpente, a serpente é comida 
mangusto e o mangusto é comido por outro animal. Dessa 
neira, o processo de destruição continua pela vontade suprema 


b Senhor. Embora não vejamos diretamente a mão do Senhor 


premo, podemos sentir a presença dessa mão através do processo 
destruição do Senhor. Podemos ver as nuvens espalhadas pelo 
nto, apesar de não podermos ver como isto está sendo feito, pois 
oé possivel ver o vento; Analogamente, embora não vejamos 


liretamente a Suprema Personalidade de-Deus, podemos ver que 


controla o processo de destruição. O processo de destruição 
itinua ferozmente sob o:controle do Senhor, mas os ateístas não 
vê-lo. 


VERSO 66 


ngA 


pramattamuccair iti krtya-cintayã 
pravrddha-lobham visayesu lalasam 
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tvam apramattah sahasabhipadyase 
kşul-lelihāno 'hir ivakhum antakah 


pramattam-—pessoas que sáo loucas; uccaih-—em voz alta; ¡ti 
assim; krtya—ser: feito;  cintaya—por semelhante desejo; pravrd- 
dha—avangadíssimo; lobham—cobica; visayesu—no gozo material; 
lalasam—desejando assim; tvam-—Vossa Onipoténcia; .apramat- 
tah—plenamente »em -transcendéncia; sahasa—de repente; abhi- 
padyase—captura-as; ksut—faminta; lelihanah—com a língua 
cobigosa;: ahih—serpente; ¡va—como; 4khum—rato;  antakah— 
destruidor. 

TRADUÇÃO 

Meu querido Senhor, todas as entidades vivas, neste mundo 
material, andam loucas a planejar coisas, e vivem atarefadas, com 
desejo de fazer isto ou aquilo. Isto se deve à cobiça incontrolável. A 
cobiça por gozo material sempre existe na entidade viva, mas, 
Vossa Onipotência está sempre alerta, e, em tempo oportuno, Vós a 
golpeais, assim como uma serpente captura um rato e o engole com 
muita facilidade. 


SIGNIFICADO 
Todos são cobiçosos, e-todos: fazem planos de gozar material- 
mente, Em seu anseio de gozo material, a entidade viva é compa- 
rada a um louco;/Como se'afirma no Bhagavad:-gitã (3.27): 


prakrteh kriyamánáni 
gunaih karmâni sarvasah 

ahankáara-vimadhátmá 
kartâham iti manyate 


“A alma espiritual confundida, sob a influência dos três modos da 
natureza material, julga-se autora de atividades 'que na verdade são 
executadas pela natureza.” 

Tudo é sancionado pelas leis da natureza, as quais estão sob a 
direção da Suprema Personalidade de Deus. Os ateistas, ou homens 
sem inteligência, não sabem disto. Eles vivem atarefados, fazendo 
seus próprios planos, e as grandes nações-vivem atarefadas, expan- 
dindo seus impérios. E, apesar disso, sabemos que, no decorrer do 
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muitos impérios surgiram e foram destruídos: Muitas famí- 
aristocráticas foram criadas por pessoas em sua loucura extre- 
mas, podemos ver que, no decorrer do tempo, aquelas famílias 
peie foram todos destruídos. Mas, ainda assim, os ateistas 
s não aceitam a autoridade suprema do Senhor. Semelhantes 
los desnecessariamente inventam seus próprios deveres, sem recor- 
im à autoridade suprema do Senhor. Os ditos líderes políticos 


ivem atarefados, fazendo planos para aumentar a prosperidade 


terial de suas nações, mas, na verdade, tudo o que esses líderes 
olíticos querem é uma posição elevada para eles mesmos, Devido à 
cobiça por posições materiais, eles finjem ser líderes do povo e 
ariam seus votos, embora estejam inteiramente sob as garras das 
da natureza material. Estas são algumas das falhas da civili- 
ação moderna. Sem adotar a consciência de Deus e adotar a auto- 
do Senhor, as entidades vivas vêem-se; em última análise, 
nfusas e frustradas em suas tentativas de fazer planos. Devido a 
desautorizados planos de desenvolvimento econômico, o preço 
mercadorias sobe dia a dia em todoo mundo, tanto que as 
mais pobres passam por muitas dificuldades e estáo sofrendo 
onsequiéncias. Devido á falta de consciéncia de Krsna, ditos 
res e planejadores estáo enganando o povo. Conseqiientemente, 
pentam os sofrimentos do povo. De acordo comas leis da natu- 
que se baseiam no Senhor, nada pode ser permanente neste 
undo material; portanto, deve-se dar a todos a oportunidade de 
igiarem-se no Absoluto: para serem salvos. A este respeito, o 
hor Krsna diz no Bhagavad-gitá (5.29): 


? bhoktâãram yajfia-tapasâm 
! sarva-loka-mahesvaram 
suhrdar sarva-bhiitânârh 

jñatva má $antim rechati 


endo que Eu sou o- objetivo último de todos-os sacrificios e 
teridades, o Senhor Supremo de todos os planetas e semideuses 
benfeitor e benquerente de todas as entidades vivas, os sábios 

am a paz, aliviando-se das dores de misérias materiais.” 
alguém quer paz de espírito e-tranqiilidade na sociedade, pre- 
aceitar o fato de que o verdadeiro desfrutador é a Suprema 
irsonalidade de Deus: O Senhor é o proprietário de tudo em todo 
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ouniverso, bem como o amigo supremo de todas as entidades 
vivas. Compreendendo isto, as pessoas podem tornar-se felizes é 


pacíficas, individual e coletivamente. 
VERSO 67 
ee Rafa em 
TASA: 1 


fare a az 
finfi AA ás | 


kas tvat-padabjam vijahãri pandito 
yas te 'vamána-vyayamána-ketanah 

visankayásmad-gurur arcatissma yad 
vinopapattirh manavas carurdasa 


kah— quem; tvar-=Vossos; pada-abjam-—pés de lótus; vijahâri— 
evita; panditah—erudito; yah-—quem; te-—-a Vós; avamāna—zom- 
bando; vyayamâna---diminuindo; ketanah--este corpo; visankayã—- 
semsombra de dúvida; asmat—nosso; guruh-—mestre espiritual, 
pai; «arcati—adora; sma—no passado; yat—isto; viná—sem; upa- 
pattim—agitagáo; manavah—os Manus; catuh-dasa—quatorze. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, qualquer pessoa erudita sabe que, a não ser 
que Vos adore, toda a sua vida será desperdiçada. Sabendo disto, 
como poderia ela deixar de adorar Vossos pés de lótus? Mesmo 
nosso pai e mestre espiritual, o Senhor Brahmã, Vos adorou sem 
hesitação, e os quatorze Manus seguiram seus passos. 


SIGNIFICADO 
A palavra pandita significa “um homem sábio”. Quem é real- 
mente sábio? O Bhagavad-gitã (7.19) descreve o sábio desta maneira: 


bahiinâm janmanâm ante 
Jfiânavân mãm prapadyate 
vasudevah sarvam iti 
sa mahátmá sudurlabhah 


[Canto 4, Cap. 24 
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muitos nascimentos e mortes, aquele que tem conhecimento 
nte rende-se a Mim, sabendo que Eu'sou a causa de todas as 
e de tudo o que existe. Uma grande alma assim é muito 


Assim, quando o homem sábio realmente torna-se sábio após 
itos nascimentos e tentativas caprichosas de auto-realização, ele 
se à Suprema Personalidade de Deus, Krsna. Semelhante 
jãtmã, ou pessoa erudita, sabe que Krsna, Vásudeva, é tudo 
devah sarvam iti). >As pessoas eruditas sempre pensam que 
digam sua vida a menos que adorem o Senhor Krsna ou 


irmem-se Seus devotos. Srila Rúpa Gosvámi, também, diz que 


ele que se torna devoto avançado entende que deve ser reservado 
severante (ksantih) e que deve ocupar-se a serviço do Senhor e 
jo 'desperdiçar seu tempo (avyartha-kalarvam). Além disso, ele 
desapegar-se de toda a atração material (virakrih), e não deve 
lar por qualquer respeito material em troca de suas atividades 
a-$iânyatã). Deve estar certo de que Krsna lhe dará Sua miseri- 
dia (asabandhah), e deve sempre estar muito ansioso por servir 
hor fielmente (samutkanthã). O homem sábio está sempre 
to ansioso por glorificar o Senhor, cantando e ouvindo (nãâma- 
adã rucih), e está sempre ansioso por descrever as qualidades 
dentais do Senhor (asakris rad-gunãkhyâne). Ele também 
sentir-se atraído por aqueles lugares onde o Senhor executou 
passatempos (pritis rad-vasari-sthale). Estes são os sintomas de 

p devoto avançado. 
O devoto avançado, ou o ser humano perfeito que é realmente 
jo € erudito, não consegue deixar de servir aos pés de lótus do 
nhor. Apesar de ter uma longa duração de vida (4.320.000.000 de 
Os constituem doze horas em um dia de Brahmã), o Senhor 
hmã teme a morte e consequentemente ocupa-se em serviço 
ocional ao Senhor. Da mesma forma, todos os Manus que 
ecem e desaparecem durante o dia de Brahmã também ocupam- 
em serviço devocional ao Senhor. Em um dia de Brahmã, qua- 
Manus aparecem e desaparecem. O primeiro Manu é Svãyam- 
ja Manu. Cada Manu'vive' setenta-e-uma yugas, cada uma 
nsistindo em 4.320.000 anos. Embora os Manus tenham uma 
ração de vida tão longa, ainda assim, eles se preparam para a 
lúxima vida, ocupando-se em serviço devocional ao Senhor: Nesta 
“os seres humanos vivem apenas sessenta ou oitenta anos, e 
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mesmo esta curta duração de vida está diminuindo aos poucos. Por- 
tanto, é ainda mais urgente que os seres humanos adotem a adora» 
gáo aos pés de lótus do Senhor, cantando constantemente o mantra 
Hare Krsna, como recomenda o Senhor Caitanya Maháprabhu. 


trnãd api sunicena 
taror iva sahisnuná 
amániná mánadena 
kirtaniyah sadã harih 
(Siksastaka 3) 


Quando alguém se ocupa em serviço devocional, muitas vezes 
vê-se cercado por pessoas invejosas, e frequentemente muitos inimi- 
gos aproximam-se para tentar derrotá-lo ou impedi-lo. Isto não é 
novo na era atual, pois mesmo outrora Prahlada Mahãraja, estando 
ocupado em serviço devocional ao Senhor, foi perseguido por seu 
pai demoníaco, Hiranyakasipu. Os ateístas estão sempre dispostos a 
molestar os devotos; portanto, Caitanya Mahâprabhu sugere que 
todos procurem ser muito tolerantes com estas pessoas. Todavia, 
todos devem continuar cantando o mantra Hare Krsna e pregando 
ocantar deste mantra, porque este pregar e cantar constituem a 
perfeição da vida. Todos devem cantar e pregar sobre a urgência de 
tornar esta vida perfeita sob todos os aspectos. Assim, todos devem 
ocupar-se em serviço devocional ao Senhor e seguir os passos dos 
âcâryas anteriores, começando com o Senhor Brahmã e outros. 


VERSO 68 


a ía aaa, quero fra, | 
fd comemoraram fis A 


atha tvam asi no brahman: 
paramātman vipaścitām 

visvam rudra-bhaya-dhvastam 
akutascid-bhayã gatih 


atha-— portanto; tvam-— Vós, meu Senhor; asi —sois; nah —nosso; 
brahman— Brahman Supremo; parama-ãtman—ó Superalma; 
vipascitam—para os: homens sábios e eruditos; visvam—todo o 
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niverso; rudra-bhaya—temendo Rudra; dhvastam—aniquilado; 
rascit-bhay: indubitavelmente intrépido; garih—destino. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, todas as pessoas realmente eruditas 
hecem-Vos como o Brahman Supremo e a Superalma. Embora 
o o universo tema o Senhor Rudra, que em última análise ani- 
tudo, para os devotos eruditos Vós sois o intrépido destino de 


p: 
gi SIGNIFICADO 
Para o propósito da criação, manutenção e aniquilação desta 


ifestação cósmica, existem três senhores — Brahmã, Visnu e 

ja (Mahesvara). O corpo material termina no momento da ani- 
ão. Tanto o corpo universal quanto a pequena unidade, o 

po da entidade viva individual, estão destinados à aniquilação 


| fim de tudo, Contudo, os devotos não temem a aniquilação do 


po, pois confiam que, após a aniquilação, voltarão ao lar, volta- 
o ao Supremo (tyaktvã deham punar janma naiti mám eti so 
a). 


F Se alguém segue estritamente o processo de serviço devocional, 


não teme a morte, pois está predestinado a voltar ao lar, voltar 
O Supremo. Os não-devotos temem a morte porque não têm 
intia sobre o lugar para onde irão ou a espécie de corpo que 
eberão em sua próxima vida. A palavra rudra-bhaya é significa- 
ya. neste verso porque o próprio, Rudra, o Senhor Siva, está 
ndo de “temor a Rudra”. Isto indica que existem vários Rudras 
onze Rudras — e o Rudra (Senhor Siva) que estava oferecendo 
oração à Suprema Personalidade de Deus é diferente dos 
is Rudras, embora seja tão poderoso quanto eles. A conclusão: 
um Rudra teme outro Rudra porque todos e cada um deles se 
irregam da destruição desta manifestação cósmica. Com exceção 
| devoto, todos temem Rudra, mesmo o próprio Rudra: Um 
oto nunca teme Rudra porque-está sempre-a salvo, estando 
gido pelos pés-de lótus do Senhor. Como Sri Krsna diz no 
ad-gitã (9.31), kaunteya pratijânihi na me -bhaktah prana- 
“Meu querido Arjuna, podes declarar publicamente que Meu 

Oto não será aniquilado em nenhuma circunstância.” 
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VERSO 69 


o TAA: | 
aae Ra 169 11 


ida japata bhadrar vo 
visuddhã nrpa-nandanãh 

sva-dharmam anutisthanto 
bhagavaty arpitasayah 


idam_—isto; japata—cantando; bhadram—toda a auspiciosidade; 
vah—todos vós; visuddhah—purificados; nrpa-nandanah—os filhos 
do rei; sva-dharmam—os deveres ocupacionais de alguém; anutis- 
thantah—cumprindo; bhagavati—a Suprema Personalidade de 
Deus; arpita—entregue; asayah—possuindo toda a classe de fide- 
lidade. 

TRADUÇÃO 

Meus queridos filhos do rei, simplesmente cumpri vosso dever 
ocupacional como reis, com o coração puro. Cantai esta oração, 
fixando vossa mente nos pés de lótus do Senhor. Isto vos trará toda 
a boa fortuna, pois o Senhor ficará muito satisfeito convosco. 


SIGNIFICADO 

As orações oferecidas pelo Senhor Siva são muito autorizadas é 
significativas. Pelo simples fato de oferecer orações ao Senhor 
Supremo, uma pessoa pode tornar-se perfeita, mesmo que esteja 
desempenhando seu dever ocupacional. O verdadeiro propósito da 
vida é tornar-se um devoto do Senhor. Não importa como alguém 
esteja situado. Quer seja brâhmana, ksatriya, vaisya, Sidra, ameri- 
cano, inglês, indiano, etc., ele pode executar serviço devocional em 
toda a parte e qualquer lugar nesta existência material, simples- 
mente oferecendo orações à Suprema Personalidade de Deus. O 
mahã-mantra Hare Krsna também é uma oração, pois, ao ofere- 
cermos uma oração, dirigimo-nos à Suprema Personalidade de Deus 
através de Seu nome e invocamos boa fortuna, pedindo ao Senhor 
que nos permita ocupar-nos em Seu serviço devocional. O mahã- 
mantra Hare Krsna diz: “Meu querido Senhor Krsna, meu querido 
Senhor Ráma, ó energia do Senhor, Hare, por favor, ocupai-me em 
Vosso serviço” Embora alguém possa estar situado em posição 
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ior, ele pode executar serviço devocional em quaisquer circuns- 
ias. Como se afirma, ahaituky apratihatã: “Nenhuma condição 
terial pode interromper o serviço devocional.” (Bhãg. 1.2.6) O 
hor Caitanya Mahãprabhu também recomenda este processo: 


jfiâne prayâsam udapãsya namanta eva: 
Jivanti san-mukharitâm bhavadiya=variám 
stháne sthitãh $ruti-gatârh tanu-vari-manobhir 
ve prâyaso jita jito py asi tais tri-lokyâm 
(Bhag. 10.14.3) 


pessoa pode permanecer em seu próprio lar ou em seu próprio 

r'ocupacional e ainda assim prestar seu ouvido à recepção da 

gem do Senhor por intermédio de almas realizadas: O movi- 

to; para “a consciência de Krgna baseia-se neste princípio, e 

abrindo centros em todo o mundo para dar a todos a opor- 

idade de: ouvir a mensagem do Senhor Krsna a fim de que 
ao lar; voltem ao Supremo. 


VERSO 70 


Mara RRA | 
GUA UA SUAR loco] 


tam evatmânam âtma-stham 
sarva-bhútesv avasthitam 

pújayadhvarm grnantas ca 
dhyayanta$ casakrd dharim 


-—a Ele; eva—decerto; dtmánam-—a Alma Suprema; 4ima- 

¡—|]dentro de vossos coragóes; sarva—todos; bhútesu—em 

ser vivo; avasthitam—situado; pújayadhvam—simplesmente 

¡-0; grnantah ca—sempre cantando; dhyayantah ca—sempre 
lo em; asakri—continuamente; harim—a Suprema Perso- 
de Deus. 


TRADUÇÃO 
ó filhos do rei, a Suprema Personalidade de Deus, 
sestá situado no coração de todos. Ele também Se encontra 
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dentro de vossos corações. Portanto, cantai as glórias do Senhor e 
sempre meditai continuamente nEle. 


SIGNIFICADO 

A palavra asakrt é significativa, pois quer dizer não apenas por 
alguns minutos mas continuamente, Esta é a instrução dada pelo 
Senhor Caitanya Maháprabhu em Seu Siksastaka: Kirtaniyah sadá 
harih: “Deve=se cantar o santo nome do Senhor vinte-e-quatro 
horas por dia.” Portanto, neste movimento para a consciéncia de 
Krsna, pedimos aos devotos que cantem pelo menos dezesseis vol- 
tas, diariamente, em suas contas. Na verdade, deve-se cantar vinte-e- 
quatro horas: por dia, assim como Thákura Haridãsa, que cantava 
o mantra Hare Krsna trezentas mil vezes por dia. De fato, ele não 
tinha outra' ocupação. Alguns dos Gosvâmis, como Raghunátha 
dása Gosvami, também cantavam mui rigorosamente e também 
prestavam' reverências mui rigorosamente. Como afirma a oração 
de Srinivásácárya “aos” seis Gosvâmis (Sad-gosvamy-astaka); 
sarnkhyã-pârvaka-nâma-gâna-natibhih: kalavasâni-krtau. A palavra 
sankhyã-púrvaka significa “mantendo força numérica”. Raghunãtha 
dãsa Gosvâmi não somente cantava o santo nome do Senhor, mas 
também prestava reverências em número igualmente-elevado. 

Como os príncipes estivessem dispostos a praticar rigorosas aus- 
teridades a fim de adorar o Senhor, o Senhor Siva aconselhou-os a 
cantarem constantemente sobre a Suprema Personalidade de Deus 
e meditarem nEle, É significativo que o Senhor Siva tenha pes- 
soalmente oferecido orações à Suprema Personalidade de Deus, 
como o ensinara seu pai, o Senhor Brahmã. De forma semelhante, 
ele também estava pregando aos príncipes de acordo com o sistema 
paramparã. A pessoa não deve apenas praticar as instruções rece- 
bidas do mestre espiritual, mas deve, também, distribuir este conhe- 
cimento a seus discípulos. 

As palavras ãrmânam átma-stham sarva-bhútesv avasthitam tam- 
bém são significativas. A Personalidade de Deus é a origem de 
todas as entidades vivas. Como-as entidades vivas são partes inte- 
grantes do Senhor, Ele é o pai de todas. Todos podem buscar o 
Senhor Supremo mui facilmente dentro do coração, pois Ele Se 
encontra no coração de cada entidade viva. Neste verso, o processo 
deadorar o Senhor é considerado: muito fácil e completo, pois, 
qualquer pessoa pode: sentar-se em qualquer parte, em qualquer 
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lição devida, e simplesmente: cantar os santos: nomes 'do 
hor. Cantando e ouvindo, naturalmente ocupamo-nos em 
tação. 


VERSO 71 


AMARGA EA ÍA: | 
AA: A magae: Iot 


vogâdesam upásadya 
dhãravanto muni-vratâh 

samahita-dhiyah sarva 
etad abhyasatâdrtâh 


ga-âdesam esta instrução de bhakti-yoga; upasâdya—lendo 
tantemente; dhãrayantah--e aceitando no coração; muni-vra- 
simplesmente fazei o voto dos grandes sábios, o voto do silên- 
y, samahita—sempre fixos mentalmente; dhiyah—com 'inteligên- 
sarve-—todos vós; etat--esta; abhyasata-- prática; adrtãh-—com 
reverência. 

> TRADUÇÃO 
Meus queridos príncipes, sob a forma de uma oração, acabo de 
r o sistema de yoga do cantar do santo nome. Todos vós 
colocar este importante stotra em vossas mentes e prometer 
lo para que vos torneis grandes sábios. Agindo silenciosa- 


le como grandes sábios, atentos e reverentes, deveis praticar 
método. 


SIGNIFICADO 

lo sistema de harha-yoga, é preciso praticar exercícios corpó- 
 dhyâna, dhãranã, àsana, meditação, etc. É preciso, também, 
-se num lugar, em postura específica, e concentrar o olhar na 
“do nariz. Tantas são as regras e regulações para o sistema de 
voga que é praticamente impossível executá-lo nesta era. O 

na alternativo de bhakri-yoga é muito fácil não apenas nesta 
mas também o foi em outras, pois este sistema de' yoga foi 
ido há muito tempo pelo Senhor Siva, que 'aconselhou-o 
Os príncipes, filhos de Mahãraja Prácinabarhisat. O sistema de 
ti-yoga não foi introduzido recentemente, pois mesmo há cinco 
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mil anos atrás o Senhor Krsna recomendava esta bhakti-yoga como 
a yoga mais elevada. Como Krsna diz a Arjuna no Bhagavad-gitá 
(6.47): 


Yoginâm api sarvesâm 
mad-gatenântarâtmanã 
sraddhavân bhajate yo mám 
sa me yuktatamo matah 


“De todos os yogis, aquele que sempre- se- refugia em Mim com 
grande fé, adorando-Me com transcendental serviço amoroso, está 
muito intimamente unido a Mim em yoga e é o mais elevado de 
todos.” 

O yogi mais elevado é aquele que pensa constantemente em 
Krsna dentro de si mesmo e canta as glórias do Senhor. Em outras 
palavras, este sistema: de bhakti-yoga tem existido desde tempos 
imemoriais e agora continua com este movimento para a consciên- 
cia de Krsna. 

A palavra muni-vratãh é significativa a este respeito porque 
aqueles que estão interessados em avançar na vida espiritual devem 
ser silenciosos. Silêncio significa falar apenas krsna-karhã. Este é o 
silêncio de Mahãrája Ambarisa: 


sa vai manah krsna-padãravindayor 
vacârhsi vaikuntha-gunânuvarnane 


“O rei Ambariga mantinha sua mente sempre fixa nos pés de lótus 
do Senhor e só falava a respeito dEle.” (Bhãg. 9.4.19) Devemos 
também aproveitar esta oportunidade na vida pará nos tornarmos 
tão bons como grandes santos, simplesmente por não conversarmos 
desnecessariamente com pessoas indesejáveis. Devemos, ou falar de 
Krsna, ou cantar Hare Krsna indefectivelmente. Isto chama-se 
muni-vrata, A inteligência deve ser muito aguda (samahita-dhiyah) 
e deve sempre agir em consciência de Krsna. As palavras etad 
abhyasatâdrtãh indicam que, se alguém receber estas instruções de 
um-mestre espiritual com muita reverência (adrta) e as praticar cor- 
retamente, verá que este processo de bhakti-yoga é facílimo. 


Entoando a canção cantada pelo Senhor Siva 


VERSO. n2 


qa ar aage: | 
A ais 


idam āha purāsmākarh 
bhagavān viśvasrk-patih 

bhrgv-adinám ãtmajânâm 
sisrkguh sarnsisrksatâm 


misto; ãha— dito; purā—outrora; asmākam—a nós; bhaga- 
=o senhor; viśva-srk—os criadores do universo; patih—mestre; 
Wrgu-âdinâm—dos grandes sábios liderados: por Bhrgu; dima- 
'—de seus filhos; sisrksuh—desejosos de criar; sarhsisrksa- 
¡que estáo encarregados da criação. 





TRADUÇÃO 
o Senhor Brahmá, o mestre de todos os criadores, foi o primeiro 
“recitar-nos esta oração. Os criadores, liderados por: Bhrgu, 
m-se nestas orações porque desejavam criar. 


SIGNIFICADO 
| Senhor Brahmã foi criado pelo Senhor Visnu; depois, o Senhor 
criou o Senhor Siva e outros grandes sábios, liderados por 
gu Muni. Estes grandes sábios incluíam Bhrgu, Marici, Atreya, 
istha e outros. Todos estes grandes sábios estavam encarregados 
procriar população. Uma vez que não havia muitas entidades 





livas no início, Visnu confiou a Brahmã o encargo da criação, e 


imã, por sua vez, criou muitas centenas e milhares de semi- 
e grandes sábios para continuarem a criação, Ao mesmo 
po, o Senhor Brahmã advertiu a todos os seus filhos e discípu- 
recitando. as orações agora recitadas: pelo Senhor Siva, A 
jo material significa ocupação material, mas, os envolvimentos 
riais podem ser neutralizados se nos lembramos sempre de 
» relação com. o Senhor, conforme ela se descreve nestas 
recitadas pelo Senhor Siva. Dessa maneira, podemos- per- 

r constantemente em contato com a Suprema Personalidade 
Dens. Assim, apesar de nossa ocupação na criação, não pode- 
, desviar-nos do caminho da consciência de Krsna. O 
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movimento para a consciência de Krsna destina-se especialmente a 
este propósito. Neste mundo material, todos se dedicam a algum 
dever ocupacional em particular que é prescrito no varnásrama- 
dharma. Brahmanas, ksatriyas, vaisyas, $iidras e todos dedicam-se a 
seus deveres ocupacionais, mas, se todos se lembrarem de seu pri- 
meiro dever — manter-se-em constante contato com a Suprema 
Personalidade de Deus — tudo: será exitoso, Se alguém simples- 
mente executa as regras e regulações do varnásrama-dharma no 
papel de brãhmana, ksatriya, vaisya ou siidra e, mantendo-se ocu- 
pado, não se lembra de sua relação eterna com o Senhor, sua 
função e atividades, bem como seus deveres ocupacionais, serão 
mera perda de tempo: Confirma-se isto no Primeiro Canto do 
Srimad-Bhagavatam (1.2.8): 


dharmah'svanugthitah pursâm 
visvaksena-kathásu yah 
notpâdayed yadi ratih 
grama eva hi kevalam 


A conclusão é'que, mesmo que alguém esteja atarefado, desem- 
penhando seu dever ocupacional, sua função em consciência de 
Krsna náo precisa ficar prejudicada: Basta que ele pratique o ser- 
viço devocional de $ravanarh kirtanam — ouvir, cantar e lembrar. 
Ninguém precisa abandonar seu dever ocupacional. Como se afirma 
no Bhagavad-gitã (18:46): 


yatah pravritir bhiatânam 
vena sarvam idam tatam 

sva-karmanã tam abhyarcya 
siddhim vindari mãnavah 


“Adorando ò Senhor — que é a fonte de todos os seres e que é 
ónipenetrante — o homem pode, no cumprimento de seu próprio 
dever; alcançar a perfëição.” 

Qualquer pessoa pode continuar desempenhando seu dever ocu- 
pacional, mas' sem deixar de adorar a Suprema Personalidade de 
Deus; como o Senhor Siva prescreve aqui. Assim, ela alcançará a 
perfeição em sua vida: Svanusthitasya dharmasya sarnsiddhir hari- 
tosanam (Bhãg: 1.2.13). Devemos continuar desempenhando nossos 
deveres ocupacionais, porém, se procurarmos satisfazer a Suprema 


73]  Entoando a canção cantada pelo Senhor Siva 417 


onalidade de Deus, através de nossos deveres, então nossas 
serão perfeitas. 


VERSO 73 
q tea A A A | 
a aaa: aan ar qa: 119211 


te vayarh noditáh sarve 
prajã-sarge prajesvarãh 

anena dhvasta-tamasah 
sisrksmo vividhah prajah 


por ele; vayam_—todos nós; noditah—ordenados; sarve—Aodos; 
-sarge-—no momento de procriar população; prajã-isvarâh—os 
troladores de todas as entidades vivas; anena—com isto; 
ta-tamasah-—livrando-nos de toda a espécie de ignorância: 
h—procriamos; vividhah—diversas classes de; prajah—enti- 
vivas. 


Y TRADUÇÃO 
ando o Senhor Brahmã ordenou a todos os Prajápatis que 
m, nós cantamos essas orações em louvor à Suprema Per- 
idade de Deus e livramo-nos inteiramente de toda a ignorân- 
Assim, fomos capazes de procriar diversas classes de entidades 


P SIGNIFICADO 
Este verso dá-nos a entender que as diversas classes de entidades 
foram criadas simultaneamente no início da criação. A dispa- 
ja teoria darwiniana da evolução não é aplicável aqui. Não é 
ide que não existiam seres humanos inteligentes há milhões de 
. Pelo contrário, sabe-se que a criatura mais inteligente, o Senhor 
imã, foi a primeira a ser criada. Depois, o Senhor Brahmã 
ju outros sábios santos como Marici, Bhrgu, Atreya, Vasistha e 
jor Siva. Estes, por sua vez; criaram diferentes classes“ de 
de acordo com o karma: No Srimad- Bhagavatam, o Senhor 
disse a Sua mãe que a entidade viva obtém uma espécie 
rpo em particular de acordo com seu trabalho e que autori- 
superiores decidem que corpo a entidade viva obterá. As 
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autoridades superiores, conforme determina a Suprema Personali- 
dade de Deus, são o Senhor Brahmã e todos os demais Prajâpatis e 
Manus. Assim, desde o início da criação, pode-se ver que a primeira 
criatura é a mais inteligente. Não é verdade que a dita inteligência 
moderna desenvolveu-se mediante o processo: gradual de evolução. 
Como se afirma no Brahma-vaivarta Purána, existe um processo 
evolutivo gradual, mas não é o corpo que evolui. Todas as formas 
corpóreas já existem. É a entidade espiritual, ou a centelha espiri- 
tual dentro do corpo, que está sendo promovida pelas leis da natu- 
reza, sob a supervisão de autoridades superiores. Este verso dá-nos 
a entender que desde o início da criação já existiam as diversas 
classes de entidades vivas. Não é verdade que algumas delas se 
extinguiram. Tudo existe; porém, devido à nossa falta de conheci- 
mento, não podemos ver as coisas em sua perspectiva correta. 

Neste. verso, a palavra dhvasta-tamasah é muito importante, pois, 
sem livrar-se-da ignorância, ninguém pode controlar-a criação de 
variadas espécies de entidades vivas. Como se afirma no Srimads 
Bhãgavatam (3:31.1), 'daiva-netrena — os corpos são concedidos 
sob a supervisão de poderes superiores. Como podem esses poderes 
superiores controlar o processo evolutivo da entidade viva se eles 
não estão livres de toda a imperfeição? Os seguidores das instruções 
védicas não podem aceitar a teoria darwiniana da evolução, pois ela 
é desfigurada por conhecimento imperfeito. 


VERSO 74 


ada frear got safa: ga | 
RIR TÃO TRIGO IO] 


athedam nityadã yukto 
Japann avahitah pumán 

acirãe chreya dpnoti 
váasudeva-parayanah 


atha—assim; «idam—isto; nityadá=—regularmente; yuktah—com 
muita atengáo; japan—murmurando; avahitah—plenamente atento; 
pumán—uma pessoa; acirat—sem: demora; $reyah—auspiciosidade; 
apnoti—alcanca; vásudeva-parayanah—quem é devoto do Senhor 
Krsna: 
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1 TRADUÇÃO 
+ Um devoto do Senhor Krsna cuja mente esteja sempre absorta 
que com muita atenção é reverência cante este stotra [oração], 
ará a perfeição máxima da vida, sem demora. 


SIGNIFICADO 
Perfeição significa tornar-se devoto do Senhor Krsna. Como se 
firma no Primeiro Canto do Srimad-Bhãgavatam (1.2.28): vâsudeva- 
ã vedã vâsudeva-parã makhãh. Ameta última da vida é Vãsu- 
, ou Krsna. Qualquer devoto do Senhor Krsna pode obter toda 
perfeição, benefícios materiais e liberação pelo simples método de 
cer-Lhe orações. Há muitas variedades de orações ao Senhor 
ma cantadas por grandes sábios e grandes personalidades tais 
o'o Senhor Brahma e o Senhor Siva; O Senhor Krsna é conhe- 
como $iva-virifici-nutam (Bhãg. V1.5.33). Siva significa Senhor 
iva, e virifici significa Senhor Brahmã. Ambos os semideuses 
icam-se a oferecer orações ao Senhor Vasudeva, Krgna. Se 
irmos os passos dessas grandes personalidades e nos tornarmos 
otos do Senhor Krsna; nossas vidas serão exitosas. Infelizmente, 
$-pessoas desconhecem este segredo. Na te viduh svártha-gatir hi 
im:“Elas não sabem que o verdadeiro interesse e à perfeição 
ima da vida é adorar o Senhor Visnu [Krsna].” (Bhãg. 7.531) É 
possível ficar satisfeito, tentando ajustar a energia externa. Quem 
é devoto do Senhor Krsna só pode experimentar frustração e 
infusão. Para salvar as entidades vivas de semelhante calamidade, 
'Bhagavad-gitá (7.19) o Senhor Krsna chama a atenção para o 
inte: 





bahúnám janmanám ante 
jñanaván márh prapadyate 
vasudevah sarvam iti 
sa mahatmã sudurlabhah 


pós muitíssimos nascimentos e mortes, o'sábio rende-se a Mim, 
ndo muito bem que Eu, Vasudeva, sou tudo. Uma grande alma 
sim é muito rara.” 
jos obter qualquer bênção que desejemos simplesmente 
ido-nos devotos de Vasudeva. 
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VERSO 75 
ía al a figa 


qu ufa qui in aaa 


Srevasáam ¡ha sarvesáñ 
jñānar nihśrevasarh param 

sukhar tarati duspãrar 
jfiâna-naur vvasanárnavam 


srevasâm-—de todas as bênçãos; iha-—neste mundo: sarvesâm-—de 
cada pessoa; jñánam—conhecimento; nihsrevasam-—o beneficio 
supremo; param transcendental; sukham-- felicidade: tarati—-atra» 
vessa; duspâram-— insuperável; jiâna— conhecimento: nauh-— barco; 
vyasana—perigo; arnavam—o oceano. 


TRADUÇÃO 
Neste mundo material, existem diferentes espécies de conquistas, 
mas, entre todas elas, a conquista do conhecimento é considerada a 
mais elevada porque só é possível atravessar o oceano de ignorância 
no barco do conhecimento, Caso contrário, o oceano não pode ser 
transposto, 


SIGNIFICADO 
Na verdade, todos estão sofrendo neste:mundo material devido à 
ignorância, Todo dia, observamos como pessoas sem conhecimento. 
cometem atos criminosos e mais tarde são presas e punidas, apesar 
do fato de que talvez não estejam realmente conscientes de suas 
atividades pecaminosas. Essa ignorância prevalece em todo o 
mundo. As pessoas não consideram como estão arriscando suas 
vidas na tentativa de praticar vida sexual ilícita, de matar animais 
para satisfazer suas línguas, de intoxicar-se e de jogar. É muito 
lamentável que os líderes do mundo não tenham noção dos efeitos 
dessas atividades pecaminosas. Ao invés disso, eles aceitam as 
coisas de maneira muito barata e estão sendo exitosos em fazer o 

oceano de ignorância ficar cada vez maior. 
Em oposição a essa ignorância, o conhecimento pleno é a maior 
conquista neste mundo material. Podemos ver na prática que quem 
tem conhecimento suficiente escapa de muitas armadilhas perigosas 
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sida. Como se afirma: no Bhagavad-gitã (7.19), bahiinarn jan- 
anām ante jñānavān māmń prapadyate: “Quando alguém: real- 
nente se torna um sábio, ele rende-se à Suprema Personalidade de 
Deus.” Vasudevah sarvam iti sa mahatmã sudurlabhah: “É muito 
encontrar uma grande alma assim.” 
s membros deste movimento para a consciência de Krsna estão 
inados a abrir os olhos dos ditos líderes, que estão cheios de 
jorância, e deste modo salvá-los de muitas armadilhas e perigosas 
ondições de vida. O maior perigo é o perigo de obter um corpo 
erior ao de um: ser humano. Foi com muita dificuldade que 
btivemos esta forma humana de vida simplesmente para tirar pró- 
o deste corpo e restabelecer nossa relação com a Suprema Per- 
idade de Deus, Govinda. O Senhor Siva avisa, entretanto, que 
les que se aproveitarem de suas orações mui brevemente 
nar-se-ão devotos do Senhor Vãsudeva e assim serão capazes de 
ar o oceano de ignorância é aperfeiçoar suas vidas: 


VERSO 76 


RR AG AL RAMO OTRA] 
pera aa RATIA HRI 


va imarh $raddhayã yukto 
mad-gitarh bhagavat-stavam 
adhiyâno durarâdhyarh 
harim ārādhayaty asau 


ah—qualquer pessoa; imam—este; .śraddhayā—com muita fé; 
iktah—devotamente apegada; mat-gifam—aā canção composta por 
im ou cantada por mim; bhagavat-stavam— uma oração oferecida 
Suprema Personalidade de Deus; adhiyanah—mediante estudo 
lar; duraradhyam—muito difícil de adórar; harim—a Suprema 
lersonalidade de Deus; «4radhayati—pode, contudo, adorá-lO; 
¡—semelhante pessoa. 


TRADUCAO 
seja muito difícil prestar serviço devocional à Suprema 
lidade de Deus e adorá-lO, se alguém vibrar ou simples- 
nte ler este stotra [oração] composto e cantado por mim, 
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conseguirá mui facilmente invocar a misericórdia da Suprema 
Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

É especialmente significativo que o Senhor Siva seja um devoto 
puro do: Senhor Vãsudeva. Vaisnavánam yathã $ambhuh: “Entre 
todos os Vaisnavas, o Senhor Siva é o maior.” Conseqiientemente, 0 
Senhor Siva tem uma sampradaya, uma: sucessáo discipular Vaig- 
nava, chamada Rudra=sampradáya. No momento atual, aqueles que 
pertencem à' Vignusvâmi-sampradãya de Vaisnavas provêm de 
Rudra, o Senhor Siva. Tornar-se devoto do Senhor Krgna, Vásu- 
deva, é dificílimo. A palavra especialmente usada a este respeito é 
durãrâdhyam. Adorar os semideuses não é muito difícil, mas, 
tornar-se devoto do Senhor Vasudeva, Krsna, não é tão fácil. Con- 
tudo, se alguém adere-aos princípios e segue os passos das autori- 
dades superiores, como aconselha o Senhor Siva, pode facilmente 
tornar-se devoto do Senhor Vasudeva. Isto também confirma 
Prahlâda Maharaja. Um especulador mental não pode praticar ser- 
viço devocional. O serviço devocional é uma conquista especial que 
só pode ser adquirida por uma pessoa que tenha se rendido a um 
devoto puro. Como confirma Prahlâda Mahãrãja, mahivasâm páda- 
rajo-'bhisekam niskificanânam na vrnita yavat: “A menos que 
alguém aceite a poeira dos pés de lótus de um devoto puro, que está 
livre de toda a contaminação material, ele-não pode ingressar no 
serviço devocional ao Senhor.” (Bhãg. 7.5.32) 


VERSO 77 


QA aaa | 
o TIC 


vindate puruso 'musmãd 
yad yad icchaty asatvaram 

mad-gita-gitãt supritão 
chreyasâm eka-vallabhãt 


vindate—alcança; purusah-—um devoto; amugmãt-—da Persona- 
lidade de: Deus; yar yat—aquilo que; icchati—deseja; asatvaram— 
estando fixo; mat-gita—cantada por mim; git4t—pela cangáo; su- 
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irãt—do Senhor, que fica muito satisfeito; sreyasâm-—de todas as 
içãos; eka— uma; vallabhãt-—do mais querido. 


TRADUÇÃO 
Suprema Personalidade de Deus é o mais querido objetivo de 
as bênçãos auspiciosas. Um ser humano que entoe esta 
cantada por mim poderá satisfazer a Suprema Personali- 
de Deus. Semelhante devoto, estando-fixo em serviço devo- 
lao Senhor, poderá obter tudo o que quiser do Senhor 
mo. 
SIGNIFICADO 

Como se afirma no Bhagavad-gitã (6:22), yarh labdhvã câparam 
rh manyate nâdhikarh tatah: se uma pessoa pode obter: o favor 
uprema Personalidade de Deus, nada mais tem a desejar, tam- 
deseja algum outro benefício. Quando Dhruva Mahārāja 
jou-se perfeito através da austeridade e viu a Suprema Persona- 
de Deus face a face, foi-lhe oferecida qualquer espécie de 
jo que ele quisesse, Contudo, Dhruva replicou que não queria 
, pois estava perfeitamente satisfeito com a bênção de ver o 
r Com exceção: do: serviço ao Senhor Supremo, qualquer 
que desejemos: chama-se: ilusão, 'mãyã. Sri Caitanya Mahã- 
bhu disse: jivera 'svariipa' haya--krgnera “nitya-dâsa' (Ce. Ma- 
20.108). Toda a entidade viva é serva eterna do; Senhor; 
to, quem se ocupa em servir ao Senhor realiza a perfeição 
xima da vida: Um servo fiel pode ter satisfeito qualquer desejo 
pela graça do amo, e uma pessoa que se ocupa em transcenden- 
serviço amoroso ao Senhor nada mais tem a desejar-além disso. 
os seus desejos são satisfeitos pelo simples fato de ela 
¡par=se constantemente em serviço amoroso ao Senhor, O Senhor 
mostrá-nos que qualquer devoto pode ter sucesso: simples- 

te cantando as orações recitadas por ele. 








VERSO 78 
REU se | 
ra qa dara: MIC] 


idari yah kalya utthāya 
prāñjalih śraddhayānvitah 
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$rnuyac chravayen martyo 
mucyate karma-bandhanaih 


idam-—esta oração; yah--o devoto que; kalye—de manhã cedo; 
utthaya—após levantar-se; prafijalih-—-com mãos postas; srad- 
dhayá—com fé e devogáo; anvitah—estando assim absorto; érnu- 
yat—pessoalmente canta e ouve; $ravayet—e faz com que outros 
ouçam; martyah—semelhante ser- humano; mucyare—livra-se; 
karma-bandhanaih—de toda'a classe de agóes resultantes de ativi- 
dades fruitivas. 


TRADUÇÃO 
O devoto que acorda de manhã cedo e com mãos postas canta 
essas orações cantadas pelo Senhor Siva e dá oportunidade a que 
outros ouçam-nas com certeza livra-se de todo o cativeiro a ativi- 
dades fruitivas. 


SIGNIFICADO 

Mukti, ou liberação; significa livrar-se dos resultados de ativi- 
dades fruitivas. Como se afirma no Srimad-Bháagavatam (2.10.6): 
muktir hitványatha-rapam. Mukti' significa: abandonar todas as 
demais atividades e situar-se na própria posição constitucional (sva- 
rupena vyavasthitih). Nesse estado condicionado, somos arrastados 
de uma atividade fruitiva para outra. Karma-bandhana significa “os 
grilhões da atividade fruitiva”. Enquanto nossa mente esteja absorta 
em atividades fruitivas, somos forçados a inventar planos para a 
felicidade. O processo de bhakti-yoga é diferente, pois bhakti-yoga 
significa: agir de acordo com a ordem da autoridade suprema. Ao 
agirmos sob a direção da autoridade suprema, os resultados fruiti- 
vos não nos enredam. Por exemplo: Arjuna lutou porque a Su- 
prema Personalidade de Deus o queria; portanto, ele não foi 
responsável pelo resultado da luta. Quanto ao serviço devocional, 
mesmo os processos de ouvir e cantar são tão bons como o pro- 
cesso de agir com nosso corpo, mente e sentidos. Na verdade, ouvir 
e cantar também são atividades dos sentidos. Ao utilizarmos nossos 
sentidos para nosso próprio prazer, eles nos enredam em karma, 
mas, ao serem usados para a satisfação do Senhor, eles nos esta- 
belecem em bhakti. 
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VERSO 79 
dono uia 
qa da: qua: RAM | 
Je ARAN ve 
RSI a ate fear ON 


gitarh mayedarm naradeva-nandanãh 
parasya purhsah paramãtmanah stavam 

japanta ekagra-dhiyas tapo mahat 
caradhvam ante tata ãpsyathepsitam 


tam—cantada; mayd—por mim; idam—esta; naradeva-nanda- 
ó filhos do rei; parasya—da Suprema; purhsah—Persona- 
le de Deus; parama-ãtmanah-—a Superalma de todos; stavam— 
o; japantah-—cantando; eka-agra — perfeita atenção; dhiyah— 
igéncia; tapah—austeridades; mahat—grandes; caradhvam— 


i vós; ante—no final; tatah—depois disso; ãpsyatha—obte- 
ipsitam—o resultado desejado. 


TRADUÇÃO 
queridos filhos do rei, as orações que acabo de recitar para 
destinam-se a satisfazer a Suprema Personalidade de Deus, 
¡peralma. Aconselho-vos a recitar essas orações, que são tão 
es quanto grandes austeridades. Dessa maneira, quando esti- 
maduros, vossas vidas serão exitosas, e com certeza alcança- 
stodos os objetivos desejados por vós, sem falta. 
p 
i SIGNIFICADO 
nos ocuparmos persistentemente em serviço devocional, decerto 
os nossos desejos serão satisfeitos no decorrer do tempo. 





ste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Quarto 
» Vigésimo-quarto Capítulo, do Srimad-Bhagavatam,. intitu- 
“Entoando a canção cantada pelo Senhor Siva.” 
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escricáo das características do rei Purañjana 


VERSO! 
479, 3917 
aña aa a 
qu aa a a 
maitreva uvãca 
iti sandisva bhagavân 
barhisadair abhipújitah 


pasvatam rája-putrânam 
rarraivantardadhe harah 


VET 






“maitreyah uvâca--o grande sábio Maitreya continuou a falar: 
assim; sandisva-— dando instruções; bhagavan-—à poderosíssi- 
senhor; barhisadaih-—pelos filhos do rei Barhisat; abhipújitah— 
do adorado; pasvatâm-—enquanto eles observavam; raja-putrã- 
im—os filhos do rei; tatra—ali; eva-—decerto; antardadhe —tor- 
u-se invisível; harah— Senhor Siva 







TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya continuou falando a Vidura: Meu 
rido Vidura, dessa maneira, © Senhor Šiva instruiu os filhos do 
Barhigat. Os filhos do imbém adoraram o Senhor Siva com 
devoção e respeito. Finalmente, o Senhor Siva tornou-se 
visível para os príncipes. 









Y SIGNIFICADO 
“Este capítulo contém uma: grande lição concernente ao reino 
nárquico de outrora. Quando o rei Barhisat estava pensando em 
irar-se dos deveresreais, ele enviou seus filhos para que executas- 
austeridades a fim de conquistar a realeza perfeita para o bem- 
dos cidadãos. Ao mesmo tempo, o rei Barhisat estava sendo 
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instruído pelo grande sábio Nárada sobre o mundo material e como 
a entidade viva quer desfrutá-lo: Portanto, fica muito claro como os 
reis e os príncipes eram treinados para assumirem depois o reinado, 
As atividades beneficentes em favor dos cidadãos objetivavam a 
compreensão da Suprema Personalidade de Deus. A forma humana 
de vida destina-se especialmente a compreender Deus, nossa relação 
com Ele e nossas atividades em Seu serviço. Uma vez que os reis se 
encarregavam da educação espiritual dos cidadãos, tanto o rei 
quanto os cidadãos eram felizes em consciência de Krsna. A este 
respeito, devemos lembrar que a linhagem monárquica de Prácina- 
barhigat vem de Maháraja Dhruva, um'grande devoto do Senhor e 
o mais célebre, discípulo de Narada: Muni,..O rei Pracinabarhisat 
estava, naquela época, demasiadamente envolvido em atividades 
fruitivas devido à realização de diferentes classes de yajfias. Alguém 
pode realmente ser promovido aos sistemas planetários superiores 
ou aos reinos celestiais executando diversos vajfias, mas não se lhe 
dá possibilidade de libertar-se ou de voltar ao lar, voltar ao 
Supremo. Ao ver que um descendente de Mahãrãja Dhruva estava 
sendo desorientado por atividades fruitivas, o grande sábio Nãrada 
sentiu compaixão para com ele e pessoalmente veio instruí-lo sobre 
a bênção suprema da vida, a bhakti-yoga, Este Vigésimo-quinto 
Capítulo descreve de: maneira. muito interessante como “Nãrada 
Muni apresentou indiretamente o sistema de bhakti-yoga ao rei 
Pracinabarhisat. 


VERSO 2 
emita ama: Aa ad ea: | 
SRT o AA o STR RI 


rudra-gitam bhagavatah: 
stotram sarve pracetasah 

Japantas te'tapas tepur 
varsánám ayutam jale 


rudra-gitam-—a canção cantada pelo Senhor Siva; bhagavatah-- 
do “Senhor; stotram oração; sarve-—todos; pracetasah-—os prin- 
cipes: conhecidos como Pracetás;  japantah—recitando;- te—todos 

















































í rācīinabarhişam—ao rei Prācīnabarhişat; kşattah—ó Vidura; 
rmasu-—em atividades fruitivas; dsakta--apegado; mãnasam — 
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tapah—austeridades; repuh-—praticaram; varsânâm-—de anos; 
— dez mil; jale-— dentro da água. 


TRADUÇÃO 
odos os príncipes Pracetãs permaneceram dez mil anos dentro 
ua, onde recitaram as orações dadas a eles pelo Senhor Siva. 















SIGNIFICADO 
identemente, na era moderna, pode-se ficar estupefato ao-saber 
os principes conseguiram ficar dentro da água por dez mil 
; Entretanto, viver dentro do ar ou viver 'dentro da água é o 
imo processo: basta aprender a fazê-lo. Os seres aquáticos vivem 
o da água por toda a sua vida. Criam-se determinadas con- 
favoráveis que os capacitam a viver na água: Naqueles dias, 
o; as pessoas costumavam viver por cemmil anos. Se alguém 
dispor de dez mil de todos esses anos para praticar austeri- 
es, ele garantia o sucesso de sua vida futura. Isso não era muito 
ntoso. “Embora: semelhante façanha seja impossível na era 
1], era completamente possível em Satya-yuga, 





VERSO 3 
af q: AAA | 
ASAS: AE: NTA l 


pracinabarhisarh ksattah 

karmasv âsakta-mânasam 
nãrado 'dhyâtma-tartva-jiiah 
Kkrpaluh pratyabodhayat 


esta mentalidade; náradah—o grande sábio Nárada; adhy- 
a— espiritualismo; tartva-jfiak--aquele que conhece a verdade; 
luh-—sentindo compaixão; pratyabodhayat-—deu instruções. 


TRADUÇÃO 
inquanto os príncipes se submetiam a rigorosas austeridades na 
o pai deles executava diversas espécies de atividades fruitivas. 
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Nessa altura, o grande santo Nãrada, senhor e mestre de toda a 
vida espiritual, sentiu muita compaixão do rei e resolveu instruí-lo 
sobre a vida espiritual. 


SIGNIFICADO 

Como salienta Prabodhânanda Sarasvati Thãkura, grande devo» 
to do Senhor Caitanya, kaivalya, ou seja, fundir-se na refulgência 
de Brahman, é o mesmo'que ir para'o inferno. De forma seme- 
lhante, ele afirma que a elevação aos sistemas planetários superiores 
em busca do gozo de vida celestial é tão fantasmagórica quanto 
kaivalya. Isto quer dizer que o devoto não dá nenhuma importância 
à meta última dos karmis e dos jfiânis. A meta última dos karmis é 
a promoção-ao reino celestial, e'a meta última dos jfiânis é fundir-se 
na refulgência de Brahman. Evidentemente, os jfiânis são superiores 
aos karmis, como confirma-o Senhor Caitanya. Kogi-karmanisthas 
madhye eka 'jfiâni' $restha: “Um jfiâni, ou impersonalista, é melhor 
que muitos 'milhares' de trabalhadores -fruitivos.” (Cc. Madhya 
19,147) Portanto, o devoto nunca assume o caminho de karma, ou 
seja, elevação através de atividades fruitivas. Nárada Muni sentiu 
compaixão do rei Prácinabarhisat ao vê-lo envolvido em atividades 
fruitivas. Comparados aos trabalhadores mundanos, aqueles que 
procuram elevar-se aos sistemas planetários superiores, realizando 
yajñas, sáo, sem dúvida, superiores. Para quem pratica serviço 
devocional puro, contudo, tanto karma quanto jiiâna não passam 
de aspectos enganosos da energia ilusória. 


VERSO 4 


Ma ara adote SR | 
gan gar: Ra Ae e 


sreyas tvam katamad rãjan 
karmanátmana ¡hase 

duhkha-hanih sukhavaptih 
śreyas tan neha cesyate 


Sreyah—béncáo última; tvam—tu; katamat—que é isto; rajan—ó 
rei; karmaná—por atividades fruitivas; dimanah—da alma; ihase— 
desejas; duhkha-hanih—desaparecimento de todas as aflições; sukha- 
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ptih—alcance de toda a felicidade; śreyah—bênção; 1at—isto; 
junca; ¡ha—a este respeito; ca—e; isvate—é disponível: 


TRADUÇÃO 
la Muni perguntou ao rei Prãcinabarhisat: Meu querido rei, 
desejas alcançar realizando essas atividades fruitivas? A prin- 
Al meta da vida é escapar a todas as misérias e gozar da felici- 
; mas não se pode obter essas duas coisas através de atividades 





SIGNIFICADO 

ste mundo material, existe uma grande ilusão que cobre aver- 
inteligência. Um homem no modo da paixão quer trabalhar 
“arduamente para obter algum benefício, mas ele não sabe que 
‘mpo jamais o deixará desfrutar de algo permanentemente. 
indo em conta o esforço que se despende, o ganho não é tão 
tivo. Mesmo que seja lucrativo, não está isento de suas 
. Se um homem não nasce rico e quer adquirir uma casa, 

s e outras coisas materiais, ele precisa trabalhar arduamente, 


e noite, por muitos anos, a fim de possuir essas coisas. Assim, 


alcança a felicidade sem passar por alguma aflição. 

De fato, não se pode experimentar felicidade pura neste mundo 
ial. Se desejamos desfrutar de alguma coisa, temos que aturar 
ira. De um modo geral, o sofrimento é a natureza deste mundo 
ial, e qualquer gozo que tentemos alcançar não passa de mera 
jo. Afinal de contas, somos forçados a sofrer as misérias de 
simento, velhice, doença e morte. Podemos descobrir muitos 
dios refinados, mas não é possível estancar os sofrimentos de 
ças e mortes. Na verdade, o remédio não é o agente neutraliza- 


ir, nem para a doença, nem para a morte. Em geral, não há felici- 


meste mundo material, porém, uma pessoa iludida trabalha 
arduamente em busca de suposta felicidade. De fato, as pessoas 
(fundem este processo de trabalhar arduamente com a felicidade. 
O chama-se ilusão. 
anto, Nārada Muni perguntou-ao rei Prācīnabarhişat o que 
queria obter realizando tantos sacrifícios custosos. Mesmo que 
puém alcance um planeta celestial, não poderá evitar as aflições 
imento, velhice, doença e morte. Pode ser que alguém argu- 
inte que mesmo os devotos são forçados a submeter-se a muitas 
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aflições quando praticam austeridades e penitências ligadas ao sers 
viço devocional. Evidentemente, para os neófitos, a rotina do sers 
viço devocional pode ser muito dolorosa, mas, pelo menos, eles têm 
a esperança de que finalmente serão capazes de evitar todá a espécie 
de aflições e alcançarão a mais elevada fase perfectiva de felicidade. 
Para os karmis comuns, semelhante esperança não existe porque, 
mesmo: que sejam promovidos aos sistemas: planetários superiores, 
eles não têm garantia de que se-libertarão das misérias de nasci- 
mento, velhice, doença e morte. Mesmo o Senhor Brahmã, que está 
situado no mais elevado sistema planetário (Brahmaloka), tem que 
morrer. Pode ser que o nascimentoe a morte do Senhor Brahmã 
sejam diferentes dos de um homem comum, porém, dentro deste 
mundo material, ninguém pode evitar as aflições de nascimento, 
velhice, doença e morte. Se alguém é realmente sério em buscar 
liberação dessas misérias, ele precisa adotar o serviço devocional, 
No Bhagavad-gitã (4.9), o próprio Senhor confirma isto: 


janma karma ca me divyam 
evarh yo vetti tattvatah 

tyaktvã deharn punar janma 
naiti mãm eti so rjuna 


“Aquele que conhece a natureza transcendental de Meu apareci- 
mento e atividades, ao deixar este corpo, não tem mais que nascer 
neste mundo material, mas alcança Minha morada eterna, ó 
Arjuna.” 

Assim, tendo atingido plena consciência de Krsna, o devoto não 
retorna a este-mundo material após a morte. Ele volta ao lar, volta 
ao Supremo. Esta é a fase perfeita de felicidade, sem mácula de 
qualquer vestígio de aflição. 


VERSO 5 
tias 
a STAR A É raia | 
af fino ri da geo do 
rãjovãca 
na jânâmi mahã-bhãga 
pararh karmãpaviddha-dhih 
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briihi me vimalarh jfiânam 
yena mucyeya karmabhih 


jā uvaca—o- rei respondeu; na-—não; jánámi—eu. sei; maha- 

liga—ó grande alma; param-—transcendental; .karma—por. ati- 

dades fruitivas; apaviddha—estando trespassada; dhih—minha 

'ncia; brúhi—por favor, dizei; me—a mim; vimalam-—imacu- 

jñánam—conmheciment na-—pelo qual; mucyeya-—eu possa 
me; karmabhih-—das atividades fruitivas. 





TRADUÇÃO 
“O rei respondeu: Ó grande alma, Nárada, minha inteligência está 
dada em atividades fruitivas; logo, não sei qual é a meta última 
vida. Por favor, instruí-me em conhecimento puro para que eu 
escapar ao cativeiro das atividades fruitivas. 


SIGNIFICADO 


Sri Narottama dása Thákura canta: 


sat-sañga chadi' kainu asate vilása 
te-kãrane lâgila ye karma-bandha-pháñsa 


nquanto alguém esteja enredado em atividades fruitivas, é forçado 
baceitar um corpo após outro. Isto chama-se karma-bandha- 
iñsa — emaranhamento em atividades fruitivas. Não importa se 
'm está ocupado em atividades piedosas ou ímpias, pois ambas 
usam mais emaranhamento em corpos materiais. Quem executa 
ividades piedosas pode nascer em família rica e obter uma boa 


ducação e um belo corpo, mas isto não significa: que, em última 


nálise, as aflições da vida sejam eliminadas. Nos países ocidentais, 
O é incomum alguém nascer em família rica e aristocrática, tam- 
uco é incomum alguém ter boa educação e corpo muito belo, 
isto não significa què os ocidentais estão livres das aflições da 
da. Embora atualmente a geração mais jovem nos países ociden- 
is tenha suficiente educação, beleza e riqueza, e embora haja sufi- 
ntes alimentos, roupas e recursos para c gozo dos sentidos, eles 
tão sofrendo. Na verdade, eles padecem tanto que se tornam 
pies, e as leis da natureza forçam-nos a aceitar uma vida mise- 
vel. Assim, eles andam por aí sujos, sem abrigo, sem comida e 
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forçados a dormir na rua. Pode-se concluir que ninguém pode ser 
feliz simplesmente executando atividades piedosas. Não é verdade 
que aqueles que nascem em berço de ouro estejam livres das misé- 
rias materiais de nascimento, velhice, doença e morte. A conclusão 
é que ninguém pode ser feliz simplesmente executando atividades 
piedosas ou ímpias. Semelhantes atividades só causam cativeiro e 
transmigração de um corpo a outro. Narottama dãsa Fhãkura 
chama a isto de karma-bandha-phárisa. 

O rei Pracinabarhisat admitiu este fato e perguntou francamente 
a Nãrada Muni como poderia escapar deste karma-bandha-phansa, 
emaranhamento em atividades fruitivas. Esta é realmente a fase de 
conhecimento indicada no primeiro verso do Vedanta-sútra: athãto 
brahma-jijfiâsã. Quando alguém realmente chega à plataforma da 
frustração, em sua tentativa de executar karma-bandha-phárisa, ele 
indaga a respeito do verdadeiro valor da vida, que se chama 
brahma-jijftâsã. Para quem indaga a respeito da meta última da 
vida, os Vedas (Mundaka “Up. W1:2:12) prescrevem que iad- 
vijfiânartharh sa gurum evabhigaccher: “A fim de entender a ciência 
transcendental, é preciso aproximar-se de um mestre espiritual 
fidedigno.” 

O rei Pracinabarhisat encontrou o melhor mestre espiritual, 
Narada Muni, e por isso indagou-lhe acerca do conhecimento 
mediante o qual é possível escapar do emaranhamento de karma- 
bandha:phârisa, atividades fruitivas, Esta é a verdadeira função da 
vida humana. Jivasya: tattva-jijñasa nârtho yas ceha: karmabhih. 
Como se afirma no Segundo Capítulo do Primeiro Canto do 
Srimad-Bhagavatam (1.2.10), a única função do ser humano é 
indagar deum mestre espiritual fidedigno sobre como sair do cati- 
veiro de karma-bandha-phárisa. 


VERSO 6 


RI RES ao 
am fia qa ste danada IS N 


grhesu kiita-dharmesu 
putra-dãra-dhanãrtha-dhih 

na parar vindate miidho 
bhrâmyan sarnsãra-vartmasu 
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rhesu—na vida familiar; kúfa-dharmesu—em falsos deveres 
¡pacionais; putra—filhos; dára—esposa; dhana—riqueza; artha— 
meta da vida; dhih—quem considera; na—náo; param—trans- 
ncia; vindate—atinge; múdhah—patife; bhrámyan—vaguean- 
 samsára—da existéncia material; vartmasu—nos caminhos. 





TRADUÇÃO 
Aqueles cujo único interesse está numa vida supostamente bela 
ou seja, permanecer como chefes de família, embaraçados com 
e esposa, em busca de riqueza — acham que essas coisas são 
meta última da vida. Semelhantes pessoas só fazem vaguear por 
tes classes de corpos dentro desta existência material, sem 
a meta última da vida. 


SIGNIFICADO 

Aqueles que são muito apegados à vida familiar — que consiste 
emaranhar-se com esposa, filhos, riqueza e lar — dedicam-se a 
lharma, pseudodeveres. Prahlada Maharaja compara: esses 
deveres ocupacionais a um poço camuflado (andha-kapam). 
lâda fala intencionalmente desse poço camuflado porque, se 
im cair nele, morrerá. Mesmo que grite por ajuda, ninguém o 

irá ou virá resgatá-lo. 
palavras bhramyan sarhsãra-vartmasu são significativas. No 
fanya-caritâmrta (Madhya 19:151), Sri Caitanya Mahâprabhu 
lica bem claramente: brahmánda bhramite kona bhagyaván jiva. 
las as entidades vivas vagueiam por diversas classes de corpos 
diversos planetas, e se, no curso de suas andanças, entram em 
ato com um devoto, através da orientação da Suprema Perso- 
le de Deus, suas vidas tornam-se exitosas. Muito embora o 
Prãcinabarhisat estivesse ocupado em atividades fruitivas, O 
sábio Nárada lhe apareceu. O rei sentiu-se muito afortunado 
poder associar-se com Nãrada, o qual iluminou-o com conheci- 
jo espiritual. É dever de todas as pessoas santas seguir os 
s de Nãrada Muni e viajar por todo o mundo, por todos os 
e aldeias, com o intuito único e exclusivo de instruir as 
iludidas sobre a meta da vida e salvá-las do cativeiro de 

bandha, atividades fruitivas. 
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VERSO 7 
ARE SA 


MATAR A A A MR | 
Amara AR dll 


nárada uváca 
bho bhoh prajapate rajan 
pasún pasva tvayâdhvare 
samiñapitañ jiva-sanghán 
nirghrnena sahasrasah 





náradah uváca—o grande sábio Nãrada respondeu; bhoh bholrs 
olá: prajá-pate—ó governante dos cidadãos; rãjan—ó rei; pasún-s 
animais; pasva—por favor, vé; tvaya—por ti; adhvare—no sacti- 
fício; samjñapitán—mortos; jiva-sarnighan-—magotes de animais; 
nirghrnena—sem piedade; sahasrasah-—-aos milhares. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Nãrada disse: Ó governante dos cidadãos, meu 
querido rei, por favor, vê no céu aqueles animais que tens sacrifi» 
cado sem compaixão e sem misericórdia na arena de sacrifício. 


SIGNIFICADO 

Uma. vez que o sacrifício de animais é recomendado, nos Vedas, 
existem sacrifícios de animais em quase todos os rituais religiosos, 
Contudo, ninguém deve contentar-se simplesmente com matar anis 
mais: de acordo com as orientações das escrituras, Deve-se trans» 
cender «as cerimônias ritualísticas e procurar. entender a verdade 
real; O propósito-da vida. Nárada Muni quis instruir o rei sobre o 
verdadeiro propósito-da vida e despertar um espirito de renúncia 
em seu coração, O conhecimento e o espírito de renúncia 
vairâgya) constituem a meta última da vida. Sem conhecimento, 
ninguém pode desapegar-se do gozo material, e, sem desapegar-se 
do gozo-material, ninguém pode avançar espiritualmente, Os karmis 
geralmente -ocupam-se em gozo dos sentidos, para o que estão 
prontos-a: cometer muitas atividades pecaminosas. O sacrifício de 
animais nada mais é ido que uma: dessas atividades: pecaminosas, 
Conseqiientemente, através de seu: poder. místico, Nárada. Muni 
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ao rei Prácinabarhisat os animaismortos: que ele sacri- 


VERSO 8 
aid aa daa al 
ARA ARA e 


ete rvãm sampratiksante 
smaranto vaisasam tava 

samparetam ayah-kútais 
chindanty utthita-manyavah 


Metodos eles; rvâm-—tu; sampratiksante—estão aguardando; 


ntah-—lembrando-se; vaisasam —danos; tava—de ti, sampa- 
|-—após tua morte; ayah—feitos de ferro; kútaih —pelos chifres: 
mti—arespassam: utthita—animados; manyavah—raiva. 


TRADUÇÃO 
esses animais estão aguardando tua morte para poderem 
dos danos que lhes causaste. Depois que morreres, eles 
nte trespassarão teu corpo com chifres de ferro. 


SIGNIFICADO 
járada Muni queria chamar a atenção do rei Prãcinabarhigat 
O excesso de matança de animais em sacrifícios. Os Sástras 
que, matando “animais num sacrifício, imediatamente: os 
vemos a nascimento humano. Do mesmo modo, matando 
inimigos num campo de batalha, os ksatrivas que lutampor 
causa justa elevam-se aos planetas celestiais após a morte. O 
u-sarhitã afirma que é'dever do rei matar um assassino para 
te não sofra por seus crimes em sua próxima vida. Com base 
compreensão, Nárada Muni adverte o rei que os animais 
por ele em sacrifícios aguardam-no à hora de sua morte 
vingar-se. /Nãrada Muni não está se contradizendo «aqui. 
Muni queria convencer o rei-de que o excesso de sacrifício 
é arriscado porque, tão logo haja um pequeno erro na reali- 
de tal sacrificio, o animal abatido pode não ser promovido à 








438 Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 25 


forma humana de vida. Conseqiientemente, o realizador do sacrifis 
cio será responsável pela morte do animal, assim como o assassing 
é responsável por matar outro homem. Quando os animais são 
mortos em matadouros, seis pessoas ligadas à matança são respons 
sáveis pelo crime. A pessoa que dá permissão para matar, a pessoa 
que mata, a pessoa que ajuda, a pessoa que compra a carne, à 
pessoa que cozinha a carne ea pessoa que a come, todas ficam 
envolvidas na matança. Nãrada Muni queria chamar a atenção do, 
rei para este fato. Assim, a matança de animais não é encorajada 
nem sequer em sacrifícios. 


VERSO 9 


a mas Gaal 
guna añ feita tal A 


atra te kathayisye 'mum 
itihása purátanam 

purañijanasya carita 
nibodha gadato mama 


atra—com isto; te—a ti; kathayisye—falarei; amum-—sobre este 
tema; itihásam—história; purátanam—antiga; purañijanasya—acerca 
de Purafijana; caritam—seu caráter; nibodha—procura entender; 
gadatah mama—enquanto eu falo. 


TRADUÇÃO 
A este respeito, desejo narrar uma antiga história ligada ao cará- 
ter de um rei chamado Purafijana. Por favor, procura ouvir-me com 
muita atenção. 


SIGNIFICADO 

O grande sábio Nárada Muni voltou-se para outro tópico — a 
história do rei Purañjana. Esta nada mais é que a história do rei 
Pracinabarhigat contada de maneira diferente. Em outras palavras, 
é uma alegoria. A palavra purañ-jana significa “aquele que desfruta 
dentro do corpo”. Os próximos capítulos explicam isto claramente. 
Uma vez que pessoas ocupadas em atividades materiais gostam de 
ouvir estórias de atividades materiais, Nârada Muni voltou-se para 
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icos do rei Purafijana, que não é outro senão o rei Prácina- 

- Nãrada Muni não desaprovou diretamente o valor de 

r sacrificios em que são sacrificados animais. “O: Senhor 

, Contudo, rejeitou diretamente qualquer sacrifício de ani- 
Srila Jayadeva-Gosvâmi afirma: nindasi yajfia-vidher ahaha 
jâtam. A palavra $ruti-jatam indica que nos Vedas se reco- 
o sacrifício de animais, mas o Senhor Buddha negou dire- 
inte a autoridade védica a fim de fazer cessar os sacrifícios de 
Consegiientemente, os seguidores dos Vedas não aceitam o 

or Buddha. Por não aceitar a autoridade dos Vedas, o Senhor 

a é tido como agnóstico ou ateu. O grande sábio Nãrada não 
¡desacreditar a autoridade dos Vedas, mas quis mostrar ao rei 
cinabarhisat que o caminho de karma-kânda é muito difícil e 
pessoas tolas aceitam o difícil caminho de karma-kânda em 

ca de gozo dos sentidos, e aqueles que estão muitíssimo ape- 
vao gozo dos sentidos chamam-se midhas (patifes). É muito 
gil um miúdha entender a meta última da vida. Enquanto propa- 
os o movimento para a consciência de Krsna, realmente vemos 
muitas pessoas não se sentem atraídas porque sáo múdhas 
pados em atividades fruitivas. Afirma-se: upadeso hi múr- 
nãrn prakopãya na Sântaye, Caso se dê boas instruções a um 
fe tolo, ele só faz ficar irado e voltar-se contra as instruções ao 
de aproveitar-se delas. Uma vez que Nãrada Muni sabia disso 


ito bem, ele instruiu o rei indiretamente, narrando-lhe a história 


a sua vida. Para usar um brinco ou anel de nariz de ouro 
ante, é preciso furar a orelha ou o nariz, Essa dor supor- 

em nome do gozo dos sentidos é suportada no caminho de 
a-kânda, o caminho de atividades fruitivas. Se alguém deseja 
de algo no futuro, precisa tolerar incômodos no presente. Se 
“tornar-se milionário no futuro e gozar de suas riquezas, pre- 
trabalhar mui arduamente no presente para acumular dinheiro. 
€ karma-kandiya. Aqueles que estão muitíssimo apegados a 
elhante caminho submetem-se ao risco, custe o que custar. 
Muni quis mostrar ao rei Prácinabarhigat como alguém 

a grandes tribulagóes e misérias para poder 

idades fruitivas: Aquele que é muitíssimo apegado 

materiais chama-se visayi. O visayi é um desfrutador de 

que significa comer, dormir, acasalar-se e defender-se. Nárada 
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Muni indica indiretamente, através da história do rei Purañjana, 
que comer, dormir, acasalar-se e defender-se sáo atividades incômos 
das e arriscadas. 1 

As palavras itihâsam (“história”) e puráranam (“antiga”) indicam 
que; embora uma entidade viva habite o corpo material, a história 
da entidade viva dentro do corpo material é muito antiga. A este 
respeito, Srila Bhaktivinoda Thákura afirma numa cangáo que 
anâdi karama-phale, padi' bhavârnava-jale, taribâre nã dekhi 
upâya: “Devido a minhas atividades fruitivas passadas, caí na água 
da existência material, e não encontro modos de escapar dela” 
Toda a entidade viva está sofrendo nesta existência material devido 
às: atividades" passadas; portanto, todos têm uma história muito 
antiga. Os tolos cientistas materiais têm inventado suas próprias 
teorias de evolução, que dizem respeito apenas ao corpo material, 
Mas, na verdade, esta não é a verdadeira evolução. A verdadeira 
evolução é a história da entidade viva, a qual é purarijana, “aquela 
que vive dentro: do:corpo”: Sri Narada-Muni explicará este pros 
cesso evolutivo de outra maneira para a:compreensáo das: pessoas 
sås: j 


VERSO 10 


AA ATA! 
ARREMETE: 112 ol 


ásit purañijano nâma 
rajá rajan brhac-chraváh 
tasyávijñáta-namásit 
sakhavijñata-cestitah 


asit—havia; purañijanah—Purañijana; náma-—chamado; rajã- 
rei; rajan=<6 rei; brhat-$ravah—cujas atividades eram grandiosas; 
tasya—=seu; avijfiâta--o desconhecido; nâmã--chamado; ásit—= 
havia; sakha—amigo; avijftâta-—desconhecido; cestitah-—cujas ati- 
vidades. 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei, certa vez, no passado, existia um rei chamado 
Purafijana, que era célebre por suas grandiosas atividades. Ele 
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um amigo chamado Avijfiâta [“o desconhecido”). Ninguém 
entender as atividades de Avijfiata. 


SIGNIFICADO 

da a entidade viva é purarijana. A: palavra: puram significa 
tro deste corpo, dentro desta forma”, e jana significa “entidade 
Assim, todos são purafijanas, Considera-se toda a entidade 
como o rei de seu corpo porque a entidade viva recebe plena 
ade de usar de seu corpo da maneira que desejar: Normal- 
le, ela ocupa o seu corpo em gozo dos sentidos, porque quem 
no conceito corpóreo-da vida sente que a meta última da vida é 
ir aos sentidos. Este é o processo de karma-kânda. Alguém que 
tenha conhecimento interior, que não saiba que na verdade é a 
espiritual dentro do corpo, que está simplesmente enamorado 
ditames dos sentidos, é chamado de materialista. Um materia- 
interessado em gozo dos sentidos pode ser chamado de purai- 
|/Uma vez que tal materialista utiliza seus sentidos. de acordo 
h.seus. caprichos, ele também pode ser chamado de rei. Um rei 
jponsável considera a posição real como propriedade pessoal e 

ata seu tesouro para o gozo dos sentidos, 
palavra brhac-chravãh também é significativa. A palavra 
ih significa “fama”. A entidade viva é -famosa desde tempos 
pois, como se afirma no Bhagavad-gitã (2.20), na jáyate 
e vã: “A entidade viva nunca nasce e nunca morre.” Por ser 
, suas atividades são eternas. embora sejam executadas em 
rentes classes de corpos. Na hanyate hanyamáne Sarire: “Ela 
morre, nem mesmo após a aniquilação do corpo.” Assim, a 
ide viva transmigra.de um corpo à outro e realiza diversas 
. Em cada corpo, a entidade viva executa muitos atos. Às 
, torna-se um grande herói — assim como Hiranyakasipu e 
ou, na era moderna, Napoleão ou Hitler. As atividades de 
lhantes homens são decerto muito grandiosas, mas, basta seus 
Os terminarem para-tudo o mais terminar. Então, deles perma- 
“apenas o nome, Portanto, a entidade viva pode ser chamada 
“brhac-chravah; pode ser que ganhe grande renome devido a 
jas classes de atividades: Todavia, ela tem um amigo que ela 
conhece. Os materialistas não entendem que Deus está presente 


imo a Superalma, a qual'Se encontra no coração de cada entidade 
va. Embora o Paramãtmã esteja sentado ao lado da jivatmã como 
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um amigo, à jivârmã, ou entidade viva, não sabe disto. Consegiien- 
temente, ela é descrita como avijfiâta-sakhã, significando “aquele 
que tem um amigo desconhecido”. A palavra avijñáta-cestitah 
também é significativa porque a entidade viva trabalha arduamente 
sob a direção do Paramãtmã e é arrastada pelas leis da natureza. 
Não obstante, ela julga-se independente de Deus e independente das 
estritas leis da natureza material. O Bhagavad-girã (2.24) afirma: 


acchedyo 'yam adáhyo 'yam 
akledyo Sogya eva ca 

nityah sarva-gatah sthánur 
acalo'yamh sanátanah 


“Esta alma individual é inquebrável e insolúvel, não podendo 
queimar-se nem secar. Ela é duradoura, onipenetrante, imutável, 
imóvel e eternamente a mesma.” 

'A entidade viva é sanãtana, eterna. Como não pode ser morta 
por qualquer arma, reduzida'a cinzas pelo fogo, molhada ou ume- 
decida pela água, nem secada pelo ar, ela é considerada imune às 
reações materiais. Apesar de trocar de corpos, as condições mate- 
riais não a afetam. Ela'é submetida às condições materiais, e age de 
acordo com as orientações de seu amigo, a Superalma. Como se 
afirma no Bhagavad-gitã (15.15): 


sarvasya cáharh hrdi sannivisto 
mattah smytir jfiânam apohanam ca 


“Eu Me encontro no coração de todos, e de Mim vêm a lembrança, 
o conhecimento e o esquecimento.” Assim, o Senhor como Param- 
ãtmã encontra-Se no coração de todos, e dá orientações à entidade 
viva para ela agir da maneira que deseje. Nesta vida e em suas vidas 
anteriores, a entidade viva não sabe que o Senhor lhe está dando 
uma oportunidade de satisfazer toda a espécie de desejos. Ninguém 
pode satisfazer qualquer desejo sem a sanção do Senhor. 'A alma 
condicionada ignora todos os recursos que o Senhor lhe oferece. 


VERSO 11 
SAGA NOT PT ÍA A d 
are atear fina Ea IIS 
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so 'nvesamânah sarana 
babhrâma prthivira prabhuh 
nânurâpar yadávindad 
abhãt sa vimanã iva 


lh esse rei Purafijana; anvesamânah-= procurando: Saranam — 
joy babhrâma-=viajou por: prthivim—todo o planeta Terra; 
huh-—para tornar-se um senhor independente; na-—nunca: 
ipam —de seu agrado: vadã-—quando: avindar —- pôde encon- 
wabhiar-—ficou; sah-—ele: vimandh —taciturno: iva—-como: 
pa 
? TRADUÇÃO 
rei Puraiijana começou a procurar um lugar adequado para 
T; e assim viajou por todo o mundo. Mesmo após grandes jor- 
, ele náo póde encontrar um lugar que lhe aprouvesse. Final- 
e, ele ficou taciturno e desapontado. 


SIGNIFICADO 
¡As viagens de Purañjana sáo semelhantes ás viagens dos hippies 
rnos. De um modo geral. os hippies são filhos de grandes pais 
grandes famílias. Não é verdade -que eles sejam sempre pobres. 
las, de alguma forma, eles abandonam o abrigo de seus pais ricos 
viajam por todo o mundo. Como seafirma neste verso, a entidade 
iva deseja tornar-se prabhu, ou senhor. Embora a palavra prabhu 
nifique “senhor”, nabverdadexa entidade:viva não é um senhor: 
é serva eterna de Deus: Abandonando o abrigo de Deus, Krsna. 
procurando tornar-se prabhu independentemente, a entidade viva 
laja por toda' a criação. Existem 8:400.000 espécies de vida e 
ões e bilhões e trilhões de planetas dentro da criação, A entida- 
viva vagueia através dessas várias espécies de corpos e através de 
ntes planetas, e deste: modo ela é como o rei Puraiijana, que 
por todo o mundo em busca de um lugar adequado para viver, 
ri Narottama dãsa Thakura afirma numa canção que karma- 
da, ¡ñana-kanda, kevala visera bhânda: “O caminho-de karma 
Ida [atividades  fruitivas] e o caminho-de jiana-kânda [especu- 
jo] são como potes de forte veneno” Amrta baliva vebã khava, 
nã voni sadã phire: “Uma pessoa que confunde este veneno com 
ar e o bebe viaja por diferentes espécies devida.” Kadarva hha- 
na kare: “E, de acordo:com seu corpo. ela come toda a classe de 
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coisas abomináveis.” Por exemplo: quando a entidade viva está no 
corpo de um porco, ela come excremento. Quando a entidade viva 
está no corpo de um urubu, ela come toda;a espécie de carniça, € 
até mesmo pus e muco, e desfruta disso. Assim, Narottama dása 
Thakura mostra como a entidade viva viaja por diversas espécies de 
corpos e come toda a espécie de coisas abomináveis. Como no final 
das contas ela não se sente feliz, torna-se taciturna ou adota o 
caminho dos hippies. 

Assim, este verso diz (na anuriipam) que o rei não conseguia 
encontrar um lugar adequado para suas intenções. Isto porque, sob 
qualquer forma de vida e em qualquer planeta do mundo material, 
a entidade viva não pode ser feliz; porque tudo no mundo material 
é inadequado para a alma espiritual. Como-se afirma neste verso, a 
entidade viva deseja tornar-se prabhu independentemente, mas, sua 
felicidade começa tão logo ela abandone essa idéia e torne-se serva 
de Deus, Krgna. Portanto, Srila Bhaktivinoda Thákura canta: 


miche máyara vase, yâccha bhese', 
Kkhaccha habudubu, bhai 


“Minha cara entidade viva, por que te deixas arrastar pelas ondas 
de maya?” Como afirma o. Bhagavad-gitá (18.61): 


igvarah sarva-bhiitânâm 
hrd-dese 'rjuna tisthati 

bhrámayan sarva-bhútáni 
yantrárúdháni máayayá 


“O Senhor Supremo encontra-Se no coração de todos, ó Arjuna, e 
orienta as andanças de todas as entidades vivas, as quais estão sen- 
tadas como que numa máquina, feita de energia material.” 

A entidade viva é levada na máquina do corpo através de muitas 
espécies de vida em muitos planetas. Portanto, Bhaktivinoda 
Thakura pergunta à entidade viva por que ela está se deixando 
arrastar nessas máquinas corpóreas, sendo exposta a tantas circuns- 
tâncias diferentes. Ele aconselha, pois, que superemos as ondas de 
maya, rendendo-nos a Krsna: 


Jiva krsna-dása, e visvasa, 
karle ta’ āra duhkha nái 
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go que nos confrontamos com Krsna, Krsna nos aconselha: 


sarva-dharmán parityajya 
mãm ekam $aranam vraja 

aharh rvâm sarva-pâpebhyo 
moksayisyâmi mã $ucah 


ibandona toda a variedade de religiões e simplesmente rende-te a 
|» Livrar-te-ei de toda a reação pecaminosa. Não temas.” (Bg. 
66) 
ssim, somos imediatamente dispensados da viagem de um 
a outro e de um planeta a outro: Sri Caitanya Maháprabhu 
: brahmanda bhramite kona bhãgyavân jiva (Cc. Madhya 
151). Se, durante sua viagem, uma entidade viva obtém a fortuna 
abençoada pela companhia de devotos e alcançar a consciên- 


de Krsna, sua verdadeira vida começa. Este movimento para a 


iência de Krsna está dando a todas as entidades vivas errantes 
oportunidade de se refugiarem em Krsna e assim tornarem-se 


Neste verso, as palavras vimanã iva são muito significativas. 
le mundo material, mesmo o grande rei do céu também vive 
io de ansiedade. Se até o Senhor Brahmã vive cheio de ansie- 
, O que dizer, então, dessas entidades vivas comuns que estão 
balhando neste planeta? O Bhagavad-gitã (8.16) confirma: 


9 ābrahma-bhuvanāl lokāh 
y punar âvartino “rjuna 


O planeta mais elevado no mundo material até o mais baixo, 

são lugares de miséria onde ocorrem repetidos nascimentos e 

W" Nō mundo material, a entidade viva nunca está satisfeita. 

na posição de Brahmã ou na posição de Indra ou Candra, 

vive" cheia de ansiedade pelo simples fato de ter aceitado este 
indo material como um lugar de felicidade. 


VERSO 12 


a RA AÍ q 30 


ARA ARA qe TEAR 112711 
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na sâdhu mene tãh sarvã 
bhútale yavatih purah 

kâmãn kâmayamãno 'sau 
tasya tasyopapattaye 


na— nunca; sâdhu-—bom; mene-— pensamento; tãh—a eles; sar- 
váh—todos; bhú-tale—nesta Terra; yavatih—toda a classe de; 
purah—residéncias; kdmán—objetos de gozo dos sentidos; kdmaya- 
mánah—desejando; asau—esse rei; tasya—seu; 1asya—seu; upapal» 
taye—para obter. 


TRADUÇÃO 
O rei Purafijana tinha desejos ilimitados de gozo dos sentidos; 
conseqiientemente, ele viajou por todo o mundo para encontrar um 
lugar onde pudesse satisfazer todos os seus desejos. Infelizmente, ele 
encontrou um sentimento de insuficiência em toda a parte. 


SIGNIFICADO 
Srila Vidyápati, um grande poeta Vaisnava, canta: 


vátala saikate, vári-bindu-sama, 
suta-mita-ramani-samáje 


O gozo material dos sentidos, com sociedade, amizade e amor, é 
comparado nesta passagem a uma gota dágua caindo sobre um 
deserto. São necessários oceanos dágua para satisfazer um deserto, 
mas, se apenas uma gota dágua é fornecida, qual é sua utilidade? 
Do mesmo modo, a entidade viva é parte integrante da Suprema 
Personalidade de Deus, que, como se afirma no Vedánta-sútra, € 
ânandamayo 'bhyását, plena de gozo. Sendo parte integrante da 
Suprema Personalidade de Deus, a entidade viva também anda em 
busca de gozo completo. Entretanto, não se pode obter gozo com- 
pleto separadamente da Suprema Personalidade de Deus. Em suas 
andanças por diferentes espécies de vida, pode ser que a entidade 
viva experimente algum tipo de gozo em um corpo ou outro, 
porém, o pleno gozo dos sentidos não se pode obter em nenhum 
corpo material. Assim, Purafijana, a entidade viva, vagueia em dife- 
rentes classes de corpos, mas, em toda a parte, encontra frustração 
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sua tentativa de desfrutar Em outras palavras, a centelha espi- 
coberta pela matéria não pode desfrutar plenamente dos sen- 
em nenhuma circunstância de vida material. Pode: ser que um 
se absorva nos sons musicais vibrados por um caçador, mas o 





ltado é que ele perde sua vida; Analogamente, um peixe é muito 


em satisfazer sua língua, mas, ao comer a isca oferecida pelo 
r, cle perde sua vida. Mesmo o elefante, que é tão forte, é 
rado e perde sua independência enquanto satisfaz seus órgãos 


itais com uma elefanta. Em todas e cada uma das espécies de 


ya entidade viva obtém um corpo para satisfazer vários senti- 
mas não pode desfrutar de todos os seus sentidos de uma só 
“Sob a forma humana de vida, ela obtém a oportunidade de 
itar de todos os seus sentidos de modo pervertido, mas o resul- 
éque ela fica tão atormentada em suas tentativas de gozo dos 
idos que finalmente fica taciturna. À medida que procura satis» 
mais e mais os sentidos, ela fica cada vez mais emaranhada. 


VERSO 13 


a qa final africa ais 
al mf og frota 220 


sa ekada himavato 
daksinesv atha sânugu 

dadar$a navabhir dvârbhih 
puram laksita-laksanám: 


esse rei Purañjana; ekadd—certa: vez; himavatah—das 
nhas dos Himalaias; daksinesu—meridional; atha—depois 
: sânusu—no cume; dadarsa--encontrou; navabhih-—com 
; dvârbhih—portões; puram-—uma: cidade; laksita-=visível; 
-—tendo todas as facilidades auspiciosas. 


TRADUÇÃO 
vez, enquanto vagava dessa maneira, ele viu no lado meri- 
dos Himalaias, num lugar chamado Bhãrata-varsa [Índia], 
cidade cercada por nove portões e caracterizada por todas as 
auspiciosas. 
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SIGNIFICADO 
O trécho-de terra; 20 sul das-montanhas dos:Himalaias é a Índia, 
que era conhecida como Bhárata-varsa. Quando uma entidade viva 
nasce: em Bhárata-varga, ela: é considerada muito afortunada. Na 
verdade, Caitanya Maháprabhu afirma: 


bharata-bhúmite haila manusya-janma yára 
janma sârthaka kari' kara para-upakãra 
(Ce: Adi 941) 


Assim, qualquer pessoa que nasça na terra de Bhãrata-varsa obtém 
todas as vantagens da vida. Ela pode aproveitar-se de todas essas 
vantagens tanto para-o avanço material quanto para o avanço espi- 
ritual»eassim tornar: sua vida exitosa: Após alcançar a meta da 
vida, ela poderá distribuir seu conhecimento:e sua experiéncia por 
todo o mundo com propósitos humanitários. Em outras palavras, 
quem nasce na terra de Bhárata-varga em virtude de suas atividades 
piedosas passadas obtém plena” oportunidade de desenvolver a 
forma humana de vida. Na Índia, a condição climática é tal que 
qualquer pessoa pode viver mui pacificamente, sem ser perturbada 
pelas condições materiais. Na verdade, durante a época de Mahã- 
rája Yudhisthira ou do Senhor Râmacandra, a população estava 
livre de todas as ansiedades. Não havia sequer frio ou calor extre- 
mos. As três espécies de condições miseráveis — adhyâtmika, 
adhibhautika e adhidaivika (misérias infligidas pelo corpo e pela 
própria mente, misérias infligidas por outras entidades vivas e dis- 
túrbios naturais) — estavam todas ausentes durante o reinado do 
Senhor: Rámacandra ou: de Mahárája Yudhisthira. Mas, hoje em 
dia; em comparação com outros países da Terra, a Índia está sendo 
artificialmente vítima de distúrbios. Apesar desses distúrbios mate- 
riais, contudo, a cultura: do país é tal que se pode facilmente 
alcançar aí a meta da vida — a saber, a salvação, ou liberação do 
cativeiro material. Assim, para nascer na Índia, é preciso ter execu- 
tado muitas atividades piedosas em vidas passadas. 

Neste verso, a palavra' lakyitaslakganám indica que o corpo 
humano obtido em-Bhãrata-varga é muito auspicioso. A «cultura 
védica 'é;plena: de conhecimento, e uma pessoa nascida na Índia 
pode tirar pleno proveito do conhecimento cultural védico e do sis- 
tema cultural conhecido como varnãsrama-dharma. Mesmo, hoje 
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dia, enquanto viajamos por todo o mundo, percebemos que em 

países os seres humanos têm muitos recursos materiais mas 

b têm recursos para o avanço espiritual. Observamos em toda a 
irte os defeitos de vantagens unilaterais e uma falta de oportuni- 


jades integrais. Um cego pode caminhar mas não pode ver, e um 
Oxo não pode caminhar mas pode ver. Andha-pañgu-nyáya. O 


jo pode carregar o coxo sobre seus ombros e ser orientado pelo 
xo enquanto caminha. Assim combinados, eles podem agir, mas, 
dividualmente, nem 6 cego nem o coxo podem caminhar bem. De 
ira semelhante, esta forma humana de vida destina-se ao 

o da vida espiritual e à manutenção ordeira das necessidades 
riais. Especialmente nos países ocidentais, há muitos recursos 

o conforto material, porém, ninguém faz idéia do que é avanço 
itual. Embora muitos anseiem avançar espiritualmente, há 
litos trapaceiros que se aproveitam de seu dinheiro, blefam-nos e 
O embora. Felizmente, o movimento para a consciência de Krsna 
[aí para dar todas as oportunidades para o avanço material e 
itual. Dessa maneira, a população nos países ocidentais pode 
itar-se deste movimento. Na Índia, qualquer homem de 
não se deixando afetar pelas cidades industriais da: Índia, 


inda pode viver em qualquer condição e fazer avanço espiritual. O 


o é chamado de a cidade de nove portões, os quais incluem dois 
s, dois ouvidos, duas narinas, uma boca, um órgão genital e um 
. Quando os nove portões estão limpos e funcionam bem, 
jidera-se o corpo como saudável. Na Índia, mantêm esses nove 
tões limpos os aldeãos que acordam de manhã cedo, banham-se 
| balneários ou em rios, vão aos templos participar do marigala- 


ati; cantam o mahã-mantra Hare Krsna e tomam prasâda. Dessa 


ira, pode-se tirar proveito de todas as vantagens da vida 
mana: Aos poucos, estamos introduzindo este sistema em dife- 
tes centros de nossa Sociedade nos países ocidentais. Quem se 
ita disto torna-se cada vez mais iluminado na vida espiritual. 
momento atual, a Índia pode ser comparada ao coxo e os países 
tais, ao cego, Nos últimos dois mil anos;-a Índia foi subju- 
por governos estrangeiros, e as pernas do progresso foram 
bradas. Nos países ocidentais, os olhos'da população tornaram- 
“cegos devido ao ofuscante fulgor da opulência material. O cego 





los países ocidentais eo coxo da Índia devem unir-se neste movi- 


ento para a consciência de Krsna. Então, o aleijado da Índia poderá 
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caminhar coma ajuda do ocidental, e o ocidental cego poderá ver 
com a ajuda do aleijado. Em suma, o avanço material dos países 
ocidentais e os bens espirituais da Índia devem combinar-se para a 
elevação de toda-a sociedade humana. 


VERSO 14 


RARE ao: i 
aaa: 9% igot aid Te: 11281 


prãkãropavanãptâla- 
parikhair akga-toranaih 

svarna-raupyayasaih $rigaih 
sañkular sarvato grhaih 


prakara—muros; upavana—parques; attala—torres; parikhaih= 
comvalas; aksa—janelas; toranaih—com. portóes; svarna—ouro; 
raupya—prata; ayasaih—feitas de ferro; $rrigaih—com cúpulas; 
sañkulám—congestionadas; sarvatah—em-toda a parte; grhaih-—= 
com-casas. 
TRADUÇÃO 
Aquela cidade estava rodeada por muros e parques, e dentro dela 
havia torres, canais, janelas e portões. Suas casas eram decoradas 
com cúpulas feitas de ouro, prata e ferro, 


SIGNIFICADO 

O corpo é protegido pelas paredes da pele. Os pelos do corpo 
comparam-se aos parques, e as partes superiores do corpo, como o 
nariz e a cabeça, comparam-se às torres. As dobras de depressões 
em diferentes partes do corpo comparam-se às valas ou canais, os 
olhos. comparam-se às janelas, e as pálpebras comparam-se aos 
portões de segurança. As três espécies de metal, ouro, prata e ferro, 
representam os três modos da natureza material. 'O ouro representa 
a bondade; a prata, a paixão; e o ferro, a ignorância. O corpo às 
vezes também é considerado como um saco que contém três ele- 
mentos (tri-dhâtu); muco, bílis ear (kapha, pitta e vayu). Yasyáatma- 
buddhih kunape tri-dhátuke. Segundo o. Bhagavatam (10.84.13), 
quem acha que este saco de muco, bílis e ar é o eu é considerado 
pior que uma vaca ou um asno. 
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VERSO 15 
ae 


A REA | 
mea del Pr teria 12 


nila-sphatika-vaidúrya- 
muktã-marakatârunaih 
klpta-harmya-sthalim diptâm 
$riya bhogavatim iva 
i 
nila—safiras; sphatika—cristal; 'vaidūrya—diamantes;, muktā— 
marakata--esmeraldas; arunaih-—com rubis; k/pta-—incrus- 
; harmya-sthalim — os assoalhos dos palácios; diptâm-—brilhan- 
i$riya—com beleza; bhogavatim—a cidade celestial chamada 
ivati, iva-—como; 





TRADUÇÃO 


assoalhos das casas naquela cidade eram feitos de safira, cris- 

«diamantes, pérolas, esmeraldas e rubis. Devido ao brilho das 

na capital, a cidade era comparada à cidade celestial chamada 
ti. 


SIGNIFICADO 
ja cidade do corpo, o coração é considerado a capital, Assim 
a capital de um estado é especial e exuberantemente repleta 
| grandiosos edifícios e palácios brilhantes, o coração do corpo 
»repleto de diversos desejos e planos para o gozo material, 
jpara-se esses planos, às vezes, a jóias preciosas tais como safi- 
yrubis, pérolas e esmeraldas. O coração torna-se o centro de 
o planejamento para o gozo material. 


VERSO 16 
amaA: i 
< 
aaa RAR IG 
sabhã-carvara-rathyâbhir 
akridayaranapanaih 
caitya-dhvaja-patâkâbhir 
yuktârm vidruma-vedibhih 
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sabhá—casas de reunióes; catvara—pragas; rathyabhih—pelas 
ruas; ákrida-dyatana—cassinos; Apanaih—pelas lojas; caitya—luga- 
res de repouso; dhvaja-parakâbhih—com bandeiras e festões; 
yuktam—decorada; vidruma—sem árvores; vedibhih—com platas 
formas. 

TRADUÇÃO 

Naquela cidade, havia muitas casas de reuniões, esquinas, ruas, 
restaurantes, cassinos, mercados, lugares de repouso, bandeiras, 
festões e belos parques. Tudo isso enchia a cidade. 


SIGNIFICADO 

Descreve-se a capital dessa maneira: Na capital, há casas de 
reuniões e muitas praças, muitas esquinas, avenidas e ruas, muitos 
cassinos, mercados e lugares de repouso, todos decorados com ban+ 
deiras e festões. As praças são cercadas por grades mas não têm 
árvores. O coração do corpo pode ser comparado à casa de 
reuniões, pois, a entidade viva encontra-se dentro do coração jun- 
tamente com o Paramátmá, como se afirma no Bhagavad-gitã 
(15.15): sarvasya caharh hrdi sannivigto mattah smrtir jfiânam apo- 
hanar ca. O coração é o centro de'toda a lembrança, esquecimento 
e deliberação. No corpo, os olhos, os ouvidos e o nariz são dife- 
rentes lugares de atração para o gozo dos sentidos, e as ruas para 
movimentação podem comparar-se a diversas espécies de ar que 
sopram dentro do corpo. O processo ióguico para controlar o ar 
dentro do corpo e os diferentes nervos chama-se sugumnã, o 
caminho da liberação, O'corpo também é um lugar de repouso 
porque, quando a entidade viva se fatiga, ela descansa dentro do 
corpo. As palmas das mãos e as solas dos pés são comparadas a 
bandeiras e festões. 


VERSO 17 


qaiea A AAA | 
RRA 12011 


puryãs tu bâhyopavane 
divya-druma-latâkule 

nadad-viharigáli-kula- 
kolahala-jalasaye 
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'puryãh—daquela cidade; tu—então; bahya-upavane—num jardim 
rno; divya—lindas; druma- árvores; lata—trepadeiras; akule— 





heio de; nadat-—vibrando; vihariga— pássaros; ali—abelhas; kula— 


andos de; kolãhala-—zumbindo; jala-asaye—com um lago. 


e TRADUÇÃO 
Nos arredores daquela cidade, havia muitas belas árvores e tre- 
is circundando um belo lago. Cercando esse lago havia, 
m, muitos bandos de pássaros e enxames de abelhas que 
cantar e a zumbir. 


SIGNIFICADO 
Uma vez que o corpo é uma grande cidade, deve haver diversos 
anjos tais como lagos e jardins para o gozo dos sentidos. Dentre 
“várias partes do corpo, aquelas que estimulam os impulsos 
vais são mencionadas aqui de maneira indireta. Já que o corpo 
m órgãos genitais, quando a entidade viva alcança a idade certa 
“ela homem ou mulher — sente-se agitada' pelo impulso 
val. Enquanto alguém'é criança, não fica excitado ao ver uma 
mulher. Embora os órgãos dos sentidos estejam presentes, a 
nos que alguém tenha atingido idade madura, não sente o 
Iso sexual. As condições favoráveis ao despertar do impulso 
lil comparam-se aqui a um jardim ou a um belo parque solitá- 
Quando alguém vê o sexo oposto, naturalmente o impulso 
al aumenta. Afirma-se que, se um homem, num lugar solitário, 
O fica agitado ao ver uma mulher, ele deve ser considerado um 
hmacãri.: Porém, esta prática é quase impossível. O impulso 
ua] é tão forte que, mesmo pelo fato de ver, tocar, conversar, ou 
irem contato com o'sexo oposto, ou até pelo fato de pensar no 
xo oposto — isto para não mencionar tantas outras maneiras 
— a pessoa sente-se excitada sexualmente. Consegiientemente, 
a brahmacáris ou sannyásis de associar-se com mulheres, 
pecialmente em lugares solitários. Os Sastras prescrevem: que 
guém deve sequer falar com uma mulher em lugar solitário, 
no que ela seja sua própria filha, irmá ou máe. O impulso 
ual é tão forte que, mesmo que alguém seja muito erudito, ele 


fica agitado em tais circunstâncias. Se a coisa é assim, como pode 


m jovem, num belo parque, permanecer calmo e tranquilo após 
uma bela mocinha? 
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VERSO 18 
Rafa | 
AAA. 112.011 


hima-nirjhara=viprusmat- 
kusumákara-váyuná- 

calat-pravala-vipapa- 
nalini-tata-sampadi 


hima-nirjhara—da cascata da montanha gelada; viprut-mat— 
carregando gotinhas dágua; kusuma-âkara-— primavera; vâyunã— 
pelo ar; calar—movimentando-se; pravála—galhos; vifapa—árvo- 
res; nalini-taja--às margens do lago com flores de lótus; sampadi—. 
opulento. 


TRADUÇÃO 
Os galhos das árvores plantadas às margens do lago recebiam 
gotinhas dágua carregadas pelo ar primaveril, provenientes das cas- 
catas que desciam da montanha gelada, 


SIGNIFICADO 

Neste-verso, a palavra hima-nirjhara é particularmente significa- 
tiva.vA cascata representa uma espécie de humor líçuido ou rasa 
(relação).-No corpo, há diferentes espécies de humores, rasas ou 
doguras. A suprema-doçura (relação) chama-se a doçura sexual 
(adi-rasa). Quando a dogura: de âdi-rasa, ou seja, o desejo sexual, 
entra-em contato com o ar primaveril movimentado por Cupido, ela 
se agita. Em outras palavras, todas essas representações são de 
ripa; rasa; gandha, sabda e sparsa. O vento é sparsa, ou toque. A 
cascata é-rasa; ou sabor: O ar primaveril (kusumakara) é odor. 
Todas essas variedades de gozo fazem a vida muito agradável, e 
assim ficamos cativados pela existência material, 


VERSO 19 


AMARA fera: | 
ad ETA Ri a A SL 
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nánáranya-mrga-vrátair 
anábádhe muni-vrataih 

ahiitarh manyate pântho 
yatra kokila-kújitaih 


jã-—vários; aranya-—floresta; mrga-—animais; vrâtaih—com 

; anâbâdhe--quanto à não-violência; muni-vrataih-—como 
randes sábios; ãhútam-—como que convidado; manyate —pensa; 
thah-— passageiro; yatra—onde; kokila—de cucos; kújitaih— 
lo arrulho. 





TRADUÇÃO 
semelhante atmosfera, mesmo os animais da floresta tornavam- 
“não-violentos e desprovidos de inveja como os grandes sábios. 
júientemente, os animais não atacavam ninguém. Acima de 
pairava o arrulho dos cucos. Qualquer passageiro que cru- 
aquele caminho era convidado por tal atmosfera a descansar 
ele belo jardim. 


| SIGNIFICADO 
ima família pacífica com esposa efilhos é comparada à atmosfera 
úila da floresta. Os filhos são comparados a «animais não- 
tos. Às vezes, contudo, esposas e filhos chamam-se svajanâkhya- 
ladrões disfarçados de parentes. Um homem ganha a vida 
lhando arduamente, mas, o resultado é que ele é assaltado por 
esposa e filhos exatamente como-uma pessoa na floresta é ataca- 
por ladrões e assaltantes que lhe tiram o dinheiro. Não obstante, 
vida familiar, o turbilhão de esposa e filhos parece com o 
rulho dos cucos no jardim da vida doméstica.-Sendo convidada 
m tal atmosfera, a pessoa que está passando por tão bem- 
nturada vida familiar deseja manter sua família junto de si a 
o custo. 
VERSO 20 


TEST TA aA ARA | 
GRANA Re 


yadrechayágatam tatra 
dadarsa pramadottamâm 
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bhrtyair dasabhir ayantim 
ekaika-$ata-nâyakaih 


yadrcchayã-—de repente, sem ocupação; dgarâm —chegou; tatra— 
ali; dadarga—ele viu; pramadã—uma mulh: uttamâm-— lindas 
bhrtyaih—cercada por servos; dasabhih—dez; dyantim—adiantando- 
se; eka-eka-—cada um deles; Sara—de centenas; náyakaih—os 
líderes. 





TRADUÇÃO 
Vagando para cá e para lá naquele maravilhoso jardim, de 
repente, o rei Purafijana entrou em contato com uma linda 
mulher que caminhava por'aí sem qualquer ocupação. Dez servos 
a acompanhavam, e cada servo tinha centenas de esposas como 
acompanhantes. 


SIGNIFICADO 

Ocorpo já foi comparado a um belo jardim. Durante a juvens 
tude desperta-se o impulso sexual, e a inteligência, de acordo com 
a imaginação de cada um, tende a entrar em contato com o outro 
sexo. Na juventude, homem ou mulher buscam o outro sexo 
através da inteligência ou da imaginação, quando não direta- 
mente. A inteligência influencia a mente e a mente controla os dez 
sentidos. Cinco desses: sentidos adquirem: conhecimento, e cinco 
agem diretamente. Cada sentido tem muitos desejos a serem satis- 
feitos, Esta-é a posição do corpo e do proprietário do-corpo; 
purafijana, que se encontra dentro do corpo. 


VERSO 21 
ie gut tanto ae | 
ementa EUA R$ 
parica-Sirsãhinã guptâm 
pratihãrena sarvatah 


anvesamánám rsabham 
apraudhám kama-rápinim 


pafica—cinco; sirsa—cabeças; ahinã-—por uma serpente, guptâm — 


protegida; pratihãrena--por um guarda-costas; sarvatah—ao seu 
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s anvesamânam-—-uma pessoa que anda em busca de; rsa- 
/—um: esposo; apraudhám-—náo muito velha; kdma-rúpinim— 
ito atrativa para satisfazer desejos luxuriosos. 


los TRADUÇÃO 
mulher era protegida de todos os lados por uma serpente de 
cabeças. Ela era belíssima e jovem, e parecia muito ansiosa 
jr encontrar um esposo adequado. 





SIGNIFICADO 

JA força vital da entidade viva inclui as cinco classes de ar que 

tonam dentro do corpo, as quais são conhecidas como prâna, 

vyâna, samãna e udâna. A força vital é comparada a uma 

te porque a serpente pode viver simplesmente bebendo ar. A 

vital transportada pelo ar é descrita como:pratihãra, ou'o 

ostas. Sema força vital, não se pode viver porum momen- 

quer. De fato, todos os sentidos funcionam sob'a proteção da 
vital. 


mulher, que representa a inteligência, andava à procura de um 
o. Isto indica que a inteligência não pode agir sem consciên- 
Uma bela mulher é inútil a menos que seja protegida pelo 
adequado. A inteligência deve ser sempre muito fresca; por- 
usa-se a palavra apraudhâm (“muito jovem”) nesta passagem. 
material significa utilizar a inteligência em benefício de ripa, 

|, gandha, Sabda e sparsa, ou seja, forma, sabor, odor, som e 


VERSO 22 


a a dl 
aña Pedi ara 121 


sunásam sudarim balam 
sukapolârh varânanâm 

sama-vinyasta-karnabhyam 
bibhratim kundala-$rivam 


¡dsám—nariz muito" belo; su-datim-=dentes muito belos; 
jovem mulher; su-kapolam—bela testa; vara-inanám— 
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belo rosto; sama--igualmente; vinyasta—dispostas; karnãbhyâm-— 
ambas as: orelhas; bibhratim-—cintilantes; Aundala-Srivam—tendo 
belos brincos. 
TRADUÇÃO 
O nariz, os dentes e a testa da mulher eram todos muito belos. 
Suas orelhas eram igualmente belíssimas e estavam decoradas com 
brincos cintilantes. 


SIGNIFICADO 

A inteligência dentro do corpo desfruta dos objetos de gozo dos 
sentidos que a encobrem, tais como o olfato, a visão e a audição. A 
palavra sunāsām (“belo nariz”) indica o órgão para adquirir conhe- 
cimento através do olfato. Do mesmo modo, a boca é o instrumento 
para adquirir conhecimento através do paladar, pois, mastigando 
um objeto e tocando-o com a língua, podemos sentir seu gosto. A 
palavra sukapolâm (“bela testa”) indica um cérebro limpo capaz de 
entender as coisas como elas são. Através da inteligência, pode-se 
pôr as coisas em ordem. Os brincos colocados nas duas orelhas são 
postos ali pela atuação da inteligência: Assim, os processos de 
adquirir conhecimento são descritos metaforicamente: 


VERSO 23 
Parada esto sra EARNE, | 
qg aaga aedi aN ana NRN 


pisarnga-nivirh susronim 
Syâmãm kanaka-mekhalâm 
padbhyam kvanadbhyârh calantirh 
núpurair devatám iva 


pisanga—amarela; nivim—roupa; su-$ronim—bela cintura; $yd- 
mãm-—morena; kanaka-=dourado; mekhalâm —cinto; padbhyâm — 
com os pés; kvanadbhyam—tilintando; calantim—andando; núpu- 
raih—com sinos detornozelo;' devatâm-—-uma habitante do céu; 
iva—como. 

TRADUÇÃO 

A cintura e os quadris da mulher eram belíssimos. Ela estava 

vestida com um sári amarelo preso por um cinto dourado. Ao 
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seus sinos de tornozelo retiniam. Ela parecia exatamente 
uma habitante do céu. 


SIGNIFICADO 
verso expressa a alegria da mente ao ver uma mulher com 
quadris e seios rijos, vestida com 'um sâri atrativo e enfeitada 
adornos. 


VERSO 24 
at safra nat frei 
vara adi aa 121 


stanau vyañijita-kaisorau 
sama-vritau nirantarau 

vastrántena nigúhantim 
vridayã gaja-gâminim 


stanau—seios; vyañjita—indicando; kaisorau—viçosa juventude; 
vrttau— igualmente redondos; nirantarau— situados próximos, 
a lado; vastra-antena—com a barra do sári; nigiâhantim— 
tando cobrir; vridaya—com recato; gaja-gâminim— caminhando 
jo um grande elefante. 

o TRADUÇÃO 
'om a barra do sári, a mulher tentava cobrir seus seios, que 
ambos redondos e bem situados lado a lado. Com recato, ela 
mente cobri-los enquanto caminhava tal qual um 


SIGNIFICADO 
dois seios representam o apego e a inveja. Os sintomas de 
edvesa (apego e inveja) descrevem-se no Bhagavad-gitã (3.34): 


indriyasyendriyasyárthe 
raga-dvesau vyavasthitau 

tayor na vasam ãgacchet 
tau hy asya paripanthinau 
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“A atração e à repulsão pelos objetos dos sentidos, sentem-nas os 
seres corporificados, porém, ninguém deve deixar-se controlar pelos 
sentidos e pelos objetos dos sentidos porque eles constituem 
obstáculos no caminho da auto-realização.” 

Estes representantes do apego e da inveja são muito desfavoráveis 
ao avanço na vida espiritual. Ninguém deve deixar-se cativar pelos 
seios de jovens mulheres. O grande santo Sankarãcârya descreve os 
seios das mulheres, especialmente das jovens, como nada mais que 
uma combinação de músculos e sangue, de modo que ninguém deve 
deixar-se atrair pela energia ilusória dos seios rijos com seus 
mamilos. Eles são agentes de mayã destinados a vitimar o outro 
sexo, Uma vez que os seios são igualmente atrativos, descreve-se-os 
como sama-vrttau. O impulso sexual também permanece no 
coração de um velho, até mesmo no momento da morte. Para fugir 
a essa agitação, é preciso ser muito avançado em consciência 
espiritual, como Yâmunãcãrya, que dizi: 





yad-avadhi mama cetah krsna-pâdãravinde 
nava-nava-rasa-dhâmany udyatam rantum âsit 

tad-avadhi bata nãri-sangame smaryamâne 
bhavati mukha-vikârah susthu nisthivanar ca 


“Desde que tenho me ocupado em transcendental serviço amoroso 
a Krsna, experimentando nEle um prazer que sempre se renova, 
sempre que penso'em' prazer sexual, cuspo no pensamento e meus 
lábios crispam-se: de desgosto.” Quem é espiritualmente avançado 
não pode mais sentir-se atraído pelas bolas de carne e sangue que 
são os seios de jovens mulheres. A palavra nirantarau é significativa 
porque, embora os seios estejam situados cada um em seu lugar, a 
ação deles é a mesma. Não devemos fazer nenhuma distinção entre 
o apego e a inveja. Como se descreve no Bhagavad-gitã (3.37), 
ambos são produtos de rajo-guna (kama esa krodha esa rajo- 
guna-samudbhavah). 

A palavra nigúhantim (“tentando cobrir”) indica que, mesmo que 
alguém esteja infectado por kâma; lobha, krodha, etc., essas coisas 
podem ser transfiguradas pela consciência de Krsna. Em outras 
palavras, pode-se utilizar kâma (luxúria) para servir a Krsna. 
Movido pela luxúria, um operário comum trabalhará arduamente 
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à e noite; de forma semelhante, um «devoto pode trabalhar 
nte, dia e noite, para satisfazer a Krsna. Assim como os 
is estão trabalhando arduamente para satisfazer kâma-krodha, 
'oto deve trabalhar da mesma maneira para satisfazer a Krsna. 
jodo semelhante, krodha (ira) também pode ser usada a serviço 
rsna quando é investida contra os demônios não-devotos. 
imânji aplicou sua ira dessa maneira. Ele era um grande 
do Senhor Râmacandra, e utilizou sua ira para atear fogo 
reino de Rãvana, um demônio não-devoto. Deste modo, pode-se 
izar kâma (luxúria) para satisfazer a Krsna, e pode-se utilizar 
(ira) para punir os demônios. Quando se emprega ambas a 
iço de Krsna, elas perdem seu significado material e tornam-se 
itualmente importantes. 


VERSO 25 
ara o RARA | 
PARA E AER RA 


tám áha lalitarh virah 
savrida-smita-Sobhanám 

snigdhenapáñga-punkhena 
sprstah premodbhramad-bhruvã 


a ela; âha==dirigiu-se; lalitam-—muito amavelmente; virah-— 
herói; sa-vrida—com recato; smita-—sorrindo; $obhanâm linda; 
idhena — pelo desejo sexual; apáriga-purikhena—pela flecha do 
Fr; sprsfah—assim atravessado; prema-udbhramat —amor exci- 
te; bhruva—pelas sobrancelhas. 


TRADUÇÃO 
rafijana, o herói, sentiu-se atraído pelas sobrancelhas e pelo 
sorridente da linda mocinha, cujas flechas de desejos luxu- 
imediatamente atravessaram-no. Ao sorrir com recato, ela 
muito bela para Purafijana, o qual, apesar de ser um herói, 
abster-se de dirigir-lhe a palavra. 


SIGNIFICADO 
ja a entidade viva é um herói de duas maneiras. Quando é 
da energia ilusória, ela atua como um: grande herói no 
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mundo material, tal como um: grande líder, político, homem de 
negócios, “industrial, etc., e suas atividades heróicas contribuem 
para o avanço material da civilização. Alguém pode: tornar-sé 
também um: herói sendo senhor dos sentidos, um “gosvâmi. As 
atividades materiais são falsamente atividades heróicas, ao passó 
que refrear os sentidos da ocupação material é grande heroísmo; 
Por maior herói que alguém possa ser no mundo material, ele pode 
ser conquistado de imediato pelas bolas de carne e sangue conhes 
cidas comoseios femininos: Na história das atividades materiais, há 
muitos exemplos, como' o herói'romano Marco Antônio, o qual 
deixou-se cativar pela beleza de Cleópatra. Do mesmo modo, um 
grande herói na Índia, chamado Baji Rao, tornou-se vítima de uma 
mulher durante a época da política maharastriana, e foi derrotado. 
Através da história aprendemos que, antigamente, os políticos 
costumavam empregar belas mocinhas que eram treinadas como 
visa-kanyás. Essas mocinhas tinham veneno injetado em seus 
corpos desde o início de suas vidas para que, com o decorrer do 
tempo, elas se tornassem tão imunes ao veneno e, ao mesmo tempo, 
tão venenosas, que um simples beijo delas pudesse matar alguém. A 
missão dessas mocinhas venenosas- era descobrir o inimigo e matá- 
lo com um beijo. Assim, há muitos exemplos na história humana de 
heróis que foram simplesmente arrasados por mulheres. Sendo 
parte integrante de Krgna, a entidade viva é decerto um grande 
herói, mas, devido à sua própria fraqueza, ela sente-se atraída pelas 
aparências materiais. 


krsna-bahirmukha hariã bhoga-varichã kare 
nikaja-stha mayá táre japatiya dhare 


Afirma-se no Prema-vivarta que, quando uma entidade viva quer 
gozar da natureza material, ela é imediatamente vitimada pela 
energia material. Uma entidade viva não é forçada a vir ao mundo 
material, Ela faz sua própria escolha, deixando-se atrair por belas 
mulheres. Toda a entidade viva tem a liberdade de sentir-se atraída 
pela natureza material ou de permanecer como um herói e resistir à 
atração. É simplesmente questão de à entidade viva deixar-se atrair 
ou não: Não há possibilidade de forçá-la a entrar em contato com a 
energia material. Quem pode manter-se estável e resistir à atração 
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| natureza material é com certeza um herói e merece ser 

lo gosvâmi. A menos que sejamos senhores dos sentidos, não 

ser gosvâmis. A entidade viva pode assumir uma das duas 

lições neste mundo. Ela pode tornar-se serva de seus sentidos, ou 

“tornar-se o amo deles. Quem se torna servo dos sentidos passa 

um grande herói material, e quem se torna senhor dos sentidos 
a ser um gosvâmi, ou herói espiritual. 


VERSO 26 
ad AURA mala a: Al 
a gi PR AA RAN 


ka tvam kañija-palasaksi 
kasyásiha kutah sati 

imãm upa purim bhiru 
kim cikirsasi Samsa me 


d-— quem; tvam—tu; karija-palasa-—como as pétalas do lótus; 
olhos; kasya—cujos; asi—tu és; iha—aqui; kutah-—de onde; 
ó casta; imam—isto; upa—perto; purim—cidade; bhiru—6 
: kim—o que; cikirsasi—estás tentando fazer; Samisa—por 

, explica; me—a mim. 


TRADUÇÃO 
linha querida donzela de olhos de lótus, por favor, explica-me 
onde vens, quem és e de quem és filha. Pareces muito casta. 
que propósito vieste aqui? O que estás tentando fazer? Por 
, explica-me todas essas coisas. 


SIGNIFICADO 

O primeiro aforismo do Vedanta-sútra € athato brahma-jijñasa. 
forma humana de vida, todos devem questionar-se a si mesmos e 
Sua inteligência. Nas diversas formas de vida inferiores à vida 
na, a inteligência não vai além do âmbito das necessidades 
imárias da vida — a saber, comer, dormir, acasalar-se e defender- 
Os cães, gatos e tigres vivem atarefados, tentando encontrar algo 
comer ou um lugar para dormir, tentando defender-se e ter 
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intercurso sexual exitosamente. Na forma humana de vida, entres 
tanto, todos devem ter a inteligência para indagar o que são eles, 
por: que vieram a este mundo, qual é seu dever, quem é o 
controlador supremo, qual é a diferença entre a matéria inerte e à 
entidade viva, etc. São muitas as perguntas, e a pessoa que é 
realmente inteligente deve simplesmente indagar acerca da fonte 
suprema de tudo: atháto: brahma-jijñasa.. As entidades vivas estáo 
sempre relacionadas com determinada quantidade de inteligência, 
porém, sob a forma humana devida; a entidade viva deve indagar 
acerca de sua identidade espiritual. Isto é inteligência: humana 
verdadeira. Afirma-se que alguém simplesmente consciente do 
corpo não passa de um animal, muito embora-possua forma 
humana. No Bhagavad-gitã (15.15), Sri Krsna diz que sarvasya 
caham hrdi sannivisto mattah smrtir jhiânam apohanarh ca: “Eu Me 
encontro no coração de todos, e de Mim vêm a lembrança, o 
conhecimento e o esquecimento.” Em sua forma animal, a entidade 
viva cai em esquecimento completo de sua relação com Deus. 
Chama-se a isto apohanam, ou esquecimento. Sob a forma humana 
de vida, contudo, a consciência desenvolve-se em grau maior, em 
consequência do que o ser humano tem oportunidade de compreen- 
der sua relação com Deus. Sob a forma humana, deve-se utilizar a 
inteligência, fazendo todas essas perguntas, assim como Purafijana, 
a entidade viva, foi perguntando à mocinha, desconhecida de onde 
ela vinha, qual era sua missão, por que estava ali, etc. Essas são as 
perguntas sobre dtma-tattva — auto-realização. Concluindo, a não 
ser que a entidade. viva seja inquisitiva sobre auto-realização, ela 
não passa de um animal. 


VERSO 27 


= ASJ À A TARA MENET: | 
Aa aa aa A AGUA IO 
ka ete nupatha ye ta 
ekadasa maha-bhafáh 
eta va lalanah subhru 
ko ‘yar te 'hih purah-sarah 
Kke—quem; ere-—todos esses; anupathah—seguidores; ye—aque- 
les que; 1e—teus; ekádasa—onze; maha-bhatah—poderosíissimos 
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irda-costas; etãh-—todas essas; va-—também; lalanãh-—-mulheres; 

hru—ó donzela de belos olhos; kah—quem; ayam-—isto; te— 
ahih—a serpente; purah—A frente; sarah—indo. 

TRADUÇÃO 

querida donzela de olhos de lótus, quem são aqueles onze 

guarda-costas contigo, e quem são aqueles dez servos 

ciais? Quem são aquelas mulheres que acompanham os dez ser- 

 € quem é a serpente que caminha à tua frente? 





y SIGNIFICADO 
Ds dez fortes servos da mente são os cinco sentidos funcionais e 
¡co sentidos de adquirir conhecimento. Todos esses dez 
idos funcionam sob a égide da mente. A mente e os dez sentidos 
nam-se para tornarem-se onze fortes guarda-costas. As 
de mulheres sob a jurisdição dos sentidos são chamadas 
lalanãh. A mente funciona sob a inteligência, e sob a mente 


tão os dez sentidos, e sob os dez sentidos estão inúmeros desejos a 
rem satisfeitos. Todos esses, entretanto, dependem da força vital, 


aqui é representada pela serpente. Enquanto a força vital está 
ente, a mente funciona, e sob a mente funcionam os sentidos, e 
idos dão origem a inúmeros desejos materiais. Na verdade, a 
viva, conhecida: como purañjana, fica embaragada. com 
sesses elementos. Todos esses elementos constituem apenas 
a fonte de ansiedades, mas, aquele que é rendido à Suprema 
onalidade de Deus, e que O deixa encarregar-Se de tudo, livra- 
de tais ansiedades. Portanto, Prahlâda Mahãrâja aconselha a 
m tenha adotado o modo de vida materialista, o qual nunca é 
nente, mas sempre temporário, a refugiar-se na Suprema 
nalidade de Deus e deixar de lado todas as suas supostas 
ponsabilidades a fim de livrar-se de todas as ansiedades. 


VERSO 28 
a dare aum tÃ 
REN fi gheza ad 
ACARREAR 
E a O: A RC 
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tvar hrir bhavāny asy atha vāg ramā patim 
vicinvati kih munivad raho vane 
tvad-anghri-kamâpta-samasta-kâmarm 
kva padma-kosah patitah karágrát 





tvam=wx; hrih=recato; bhavani—a esposa: do: Senhor' Si 
asi—és; 'atha—pelo contrário; vak—Sarasvatl; a deusa da sabes 
doria; ramá—a deusa da fortuna; patim— esposo; vicinvati—procu* 
rando por, pensando em;*kim—és tu; muni-var-—como um sábio; 
rahah—neste lugar solitário; vane—na floresta; rvat-anghri—teus 
pés; kama—desejando; apta—alcangadas; samasta—todas; kámam-—= 
coisas desejáveis; kva—onde está; padma-kosah—a flor de lótus, 
patitah—caída; kara--da máo; agrát—da parte da frente, ou a 
palma da máo. 





TRADUÇÃO 

Minha querida e bela mocinha, tu és exatamente como a deusa 
da fortuna ou a esposa do Senhor Siva ou a deusa da sabedoria, a 
esposa do Senhor Brahmã. Embora devas ser uma delas, vejo que 
andas sem destino por esta floresta. Na verdade, és tão silenciosa 
como os grandes sábios. Por acaso estarás à procura de teu próprio 
esposo? Quem quer que seja ele, pelo simples fato de entender que 
és tão fiel a ele, ele acabará possuindo todas as opulências. Creio 
que deves ser a deusa da fortuna, mas não vejo a flor de lótus em 
tua mão. Portanto, pergunto-te onde atiraste essa flor de lótus. 


SIGNIFICADO 

Cada um pensa que sua inteligência é perfeita; Às vezes, alguém 
emprega sua inteligência na adoração a Uma, a esposa do Senhor 
Siva, a fim'de obter uma bela esposa: Às vezes, quando alguém 
deseja tornar-se tão erudito quanto o Senhor Brahma, emprega sua 
inteligência na adoração à deusa da sabedoria, Sarasvati. Às vezes, 
quando alguém deseja tornar-se tão opulento quanto o Senhor 
Visnu, adora a deusa da fortuna, Lakgmi. Neste verso, todas essas 
perguntas são feitas pelo rei Purafijana, a entidade viva que está 
confusa e não sabe como usar sua inteligência. Deve-se usar a 
inteligência a serviço da Suprema Personalidade de Deus. Tão logo 
alguém use sua inteligência dessa maneira, a deusa da fortuna 
espontaneamente torna-se favorável a ele. A deusa da fortuna, 
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smi, nunca permanece sem seu esposo, o Senhor Visnu. Logo, 


im adora o Senhor Vignu naturalmente obtém o favor da deusa 


ortuna. Não se deve, como Ravana, adorar a deusa da fortuna 
pois ela não pode permanecer muito tempo sem seu 

o. Assim, outro nome dela é Caficalã, ou inquieta, Este verso 
elaro que Purañjana representa nossa inteligência enquanto 

om a mocinha. Ele náo apenas apreciou o recato da mocinha, 
Imente sentiu-se cada vez mais atraído por esse-recato. De 
ele pensava em tornar-se seu esposo, e por isso perguntava-lhe 
pensava em seu futuro esposo ou se já era casada. Este é um 
plo de bhoga-iechã — desejo de desfrutar. Quem se deixa 
ii por semelhantes desejos torna-se condicionado neste mundo 
erial, e quem não sente tal atração alcança a liberação. O rei 
fijana apreciava a beleza da mocinha como se ela fosse a deusa 
una, mas, ao mesmo tempo, tomava o cuidado de entender 
deusa da fortuna não pode ser desfrutada por ninguém exceto 
hor Vignu. Uma vez que ele duvidava que a mocinha era a 
“da fortuna, ele perguntou-lhe sobre a flor de lótus que ela 
ia. O mundo material também é a deusa da fortuna porque 
rgia material funciona sob a direção do Senhor Visnu, 


nforme afirma o Bhagavad-gita (mayadhyaksena prakrtih súyate 


âcaram). 
huma entidade viva pode desfrutar do mundo material. Se 


uém deseja desfrutar dele, imediatamente torna-se um demônio 


Rávana, Hiranyakasipu ou Karhsa. Como Rávana quis 


frutar da deusa da fortuna, Sitádevi, ele foi aniquilado junta- 


lte com sua família, riquezas e opuléncia, Entretanto, pode-se 
tar da maya outorgada á entidade viva pelo Senhor Visnu. 
er nossos sentidos e nossos desejos significa desfrutar de 

e não da deusa da fortuna. 


VERSO 29 


ret ardor afim 


E AR vagar tias 
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nãsârm varorv anyatamã bhuvi-sprk 
purim imãrh vira-varena sãkam 

arhasy alankartum adabhra-karmana 
lokar parar srir iva yajhia-purnsã 


na—náo; ásáam—destas; varoru—ó afortunadissima; anyatamá 
nenhuma; bhuvi-sprk—tocando o solo; purim—cidade; imám 
esta; vira-varena-—o grande herói; sákam-—juntamente.com;.arha» 
si=-mereces; alarikartum-—decorar; adabhra — gloriosas; karmanã 
cujas atividades; /okam-—mundo: param-=transcendental; $rih4 
deusa da fortuna; iva—tal qual; yajfia-purhsã-—com o desfrutador 
de todos os vajias. 








TRADUÇÃO 

Ó afortunadíssima donzela, parece que não és nenhuma das mus 
lheres que acabo de mencionar porque vejo que teus pés tocam o 
solo. Mas, se és alguma mulher deste planeta, podes, tal qual a 
deusa da fortuna, que, acompanhada pelo Senhor Visou, aumenta 
a beleza dos planetas Vaikuntha, também aumentar a beleza desta 
cidade associando-te comigo. Deves entender que sou um grande 
herói e rei poderosíssimo neste planeta. 








SIGNIFICADO 

Há uma diferença entre a mentalidade demoniaca ẹ a mens 
talidade devocional. Os devotos sabem. perfeitamente bem que a 
deusa da fortuna, que é a companheira constante de Visnu, ou 
Nárãyana, não pode ser desfrutada pela entidade viva. Este senso 
superior de compreensão chama-se consciência de Krsna. Todavia, 
todos desejam tornar-se felizes, imitando a prosperidade de Nārāya- 
na. Neste verso, Purañjana afirma que: a' mocinha parece uma 
mulher comum. Entretanto, uma vez que se sente atraído por ela, 
ele lhe pede que ela se torne tão feliz como a deusa da fortuna 
associando-se com ele. Deste modo, ele se apresenta como um 
grande rei com grande influência para que ela o aceite como seu 
esposo e seja tão feliz como a deusa da fortuna. Desejar desfrutar 
deste mundo material como um subordinado da Suprema Perso- 
nalidade de Deus é divino, Os demónios, contudo, querem desfrutar 
deste mundo material sem considerar a Suprema Personalidade de 
Deus. Esta é a diferença entre um demônio e um semideus. 





SUA DIVINA GRAÇA x 
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INDRA REVERENCIA O REI PRTHU A CIDADE DO REI PRTHU 


O rei Indra ficou envergonhado por suas atividades e prostrou-se peranhl A medida que passava pelos portões de sua cidade prodi 
o rei Prthu para tocar seus pés de lótus. decorada, o rei Prthu apreciava uma cena muito atrativa. 
(4.20. 17-18) (4.21. 1-4) 
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O REI PRTHU ADORA OS KUMARAS PRTHU E SUA ESPOSA VÃO PARA VAIKUNTHA 


Após prostrar-se diante dos Kumãras, o rei Prthu lavou-lhes os pés d 


salpicou a água do banho sobre sua cabeça. 
(4. 22. 4-5) 


Enquanto o rei Prthu prosseguia em seu aeroplano 
io à Vaikuntha, as esposas dos semideuses louvavam o caráter de sua 


esposa que o seguia em outro aeroplano. 
(4. 23. 25-26) 


O Senhoj 
deveres re 
mentes nos pés de lótus do Senhor, 
Isto vos trará toda a boa fortuna 
(4. 24. 68-69) 


KRSNA, O DESFRUTADOR SUPREMO 
O Senhor Siva quis ver o Senhor na forma exata 
Mm que Seus devotos O adoram. Tal forma é aquela que Krsna exibe 
como o desfrutador iqueirinhas em Vrndãvana. 
(4.24. 44) 





SOMATÓRIO DE TODA A BELEZA NARADA NARRA A HISTÓRIA DE PURANJANA 
O Senhor Siva descreveu a beleza de Kr: ando o rei Pracinabarhisat aproximou-se de Nãrada Muni em bu 


“semelhante àquela de uma nuvem escura durante a estação chuvost guia espiritual, este passou-lhe a relatar a alegoria do rei Purafijana. 
(4. 24. 45-46) (4.25. 3) 





YAMARAJA APARECE PARA PRENDER PURAÑJANA 
Quando o rei Purafijana aproximou-se do momento da morte, Yamarája 


seus seguidores yavanas imediatamente aproximaram-se para prendê-lg) 
(4. 28. 22-24) 





A FORMA DA SUPERALMA 
Dentro do lago do coragáo de cada ser viv 
fide a expansão de Krsna, a Superalma. Suas quatro mãos portam um 


lótus, um disco, um búzio e uma maça. 
(4. 28. 53-54) 





A ENTIDADE VIVA OBTÉM DIFERENTES CORPOS 
Através das ondas do tempo, o grande oceano da natureza material lang 


eternamente as diminutas centelhas vivas em vários tipos de situações, 
(4. 29. 30-31) 


KRSNA, A META DA MEDITACAO 
A perfeição da vida humana é fixar a mente, sem desvios, 
Krsna, tal como é apresentado nesta ilustração em Seu mundo 


transcendental de Goloka Vrndavana. 
(4. 29. 38) 





O SENHOR APARECE PARA OS PRACETAS 
Os Pracetãs submeteram-se a severas austeridades dentro do oceano às oraram: “Querido Senhor, através de Vossas expansões 
para sutar a o ai, o rei Prācīnabarhi. ba forma da Deidade no templo, sois muito compassivo com Vossos 
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| palavra bhuvi-sprk mencionada neste verso é muito significa 
| Quando os semideuses às vezes vêm a este planeta, eles não 
im o solo. Puraiijana pôde entender que essa mocinha não per- 
ia ao mundo transcendental ou ao sistema planetário superior 
brque seus pés tocavam o solo. Já que toda a mulher neste mundo 
eja que seu esposo seja muito influente, rico e poderoso, Purañ- 
para seduzir a mocinha, apresentou-se como uma personali- 
im. No mundo material, tanto o homem quanto a mulher 
mem desfrutar. O homem quer desfrutar de uma bela mulher, e'a 
her quer desfrutar de um homem poderoso e opulento. Toda a 
lidade viva que possui semelhantes desejos materiais chama-se 
fusay desfrutador. Superficialmente, parece que a mulher é a des- 
tada e o homem, o desfrutador, mas, internamente, todos são 
ifrutadores. Logo, tudo neste mundo material chama-se mãyã. 


o VERSO 30 


A Ol 
meteram | 
TN bei 
SANTAS MAA UI] 


vad esa mãpãânga-vikhanditendrivamh 
savrida-bhava-smita-vibhramad-bhruvã 

tvayopaststo bhagaván mano-bhavah 
prabâdhare 'thânugrhâna $obhane 


yal —porque; esah—isto; má—a mim; apanñga—por teus olhares; 
andita—agitados; indriyam-—cujos sentidos ou mente; sa-vrida— 
n recato; bhava--afeição; smita-—sorrindo; vibhramar —confun- 
do; bhruva-—com sobrancelhas; tvayá—por ti; upasrstah—sendo 
uenciado; bhagavân—o poderosíssimo; manah-bhavah-—cupido; 
adhate—está molestando; arha—portanto; anugrhána—tem 
icórdia; Sobhane—6 linda donzela. 


AS ÁRVORES ENTREGAM MARISA AOS PRACETAS 
Quando haviam reduzido a cinzas quase todas as árvores 

sobre a superfície da terra, as árvores restantes, ficando com muito me 

dos Pracetãs, aceitaram o conselho do Senhor Brahmã 


e deram-lhes sua filha Márisa. 
(4. 30. 44) 


TRADUÇÃO 
Com certeza, o olhar que hoje lançaste sobre mim agitou bas- 
le a minha mente. Teu sorriso, que é cheio de recato mas ao 
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mesmo tempo luxurioso, está agitando o poderosíssimo cupido den- 
tro de mim. Portanto, ó linda donzela, peço-te que tenhas mises 
ricórdia de mim. é k 

a TRADUÇÃO 
Minha querida mocinha, teu rosto é belíssimo com tuas belas 
celhas e olhos e com teu cabelo azulado solto sobre ele. 
m disso, dulcíssimos sons vêm. de tua boca. Todavia, és tão 


; vridaya—por- recato; na—náo; abhimukham—diretamente; 
-smite—6 mulher com amáveis sorrisos. 
































SIGNIFICADO 
Todos têm desejos luxuriosos dentro de si, e logo que alguém é 
agitado pelo movimento: das belas sobrancelhas de uma mulher, O ja que não olhas nos meus olhos. Portanto, peço-te, minha 
cupido interior imediatamente dispara sua: flecha no coração, ida mocinha, que sorrias' e bondosamente levantes tua cabeça 
Assim, as sobrancelhas de uma: bela mulher fazem sua conquista me veres. 
rapidamente. Quando alguém é agitado por desejos luxuriosos, seus 
sentidos são atraídos por toda a espécie de visaya (coisas desfrutás 
veis como som, tato, forma, odor e paladar). Esses atrativos objetos 
dos sentidos obrigam-nos a ficar sob o controle de uma mulher, 
Dessa maneira, a vida condicionada de uma entidade viva começa, 
Vida condicionada significa estar sob o controle de uma mulher, € 
decerto a entidade viva está sempre à mercê de uma mulher ou dë 
um homem. Assim, as entidades vivas vivem cativadas umas às 
outras, e deste modo continuam esta vida material condicionada, 
iludidas por mãyã. 














SIGNIFICADO 
Essas palavras são típicas-de uma entidade viva atraída pelo 
ro sexo. Isto chama-se confusão, ocasionada por deixar-se con- 
ionar pela natureza material. Quando alguém está deste modo 
ido pela beleza da energia material, ele se torna ansioso por 
rutar. Descreve-se isto elaboradamente neste exemplo em que 
ifijana sente-se atraído pela bela mulher. Na vida condicionada, 
lidade viva sente-se atraída por um.rosto, sobrancelhas ou 
Ss, por uma-voz ou qualquer coisa. Em suma, tudo torna-se 
tivo. Quando um homem ou uma mulher sentem-se atraídos 
outro sexo, não faz diferença se o outro sexo é belo ou não, O 
te vê tudo belo no rosto do amado e assim sente-se atraído. 
atração faz com que 'a entidade viva caia neste mundo mate- 
vO Bhagavad-gitã (7.27) descreve este fato: 


























VERSO 31 


aq osso amei 


ERRATA 
sa qi aaa E 
aa aa JAR 1321 


tvad-ânanarn subhru sutâra-locanar 
vyãlambi-nilalaka-vrnda-sarhvrtam 
unniya me darsaya valgu-vacakam 
yad vridayã nâbhimukham Suci-smite 








icchá-dvesa-samutthena 
dvandva-mohena bhãrata 

sarva-bhiitâni sammoharh 

sarge yânti parantapa 






descendente de Bharata [Arjuna], ó conquistador do inimigo, 
as entidades vivas nascem em ilusão, dominadas pela duali- 
de desejo e ódio.” 

condição de vida chama-se avidya. Em oposição a esta 
à está o verdadeiro conhecimento, O Sri Isopanisad distingue 
re vidyã e avidyã, conhecimento e ignorância. Avidyã (ignorân- 
faz-nos condicionados, e vidyã (conhecimento) nos liberta. 
ijjana admite neste verso que-se sente atraído. por avidyã. 






tvat—teu; dnanam—rosto; su-bhru-—tendo, belas sobrancelhas; 
su-tára—com belas pupilas; locanam—olhos; vyalambi—solto; 
nila—azulado; alaka-vrnda—por «cachos de cabelo; samvritam— 
rodeado; unniya—tendo. levantado; me-—a mim; darsaya-— mostra; 
valgu-vacakam—tendo: palavras muito doces de se ouvir; yai—cujo 
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Agora ele deseja ver o aspecto completo de avidyã e deste modo 
pede à mocinha que levante sua-cabeça para que ele possa vê-la face 
a face. Assim, ele deseja ver os vários aspectos que fazem avidyd 
atrativa. 


VERSO 32 
RE SA 


Sl gue ato arena | 
vara di ar te A RR 


nárada uváca 
ittham purarijanarh nãri 
yacamánam adhiravat 
abhyanandata tam virar 
hasanti vira mohitã 


nãradah uvâca--o grande sábio Narada continuou a falar; 
ittham-=com isto; purafijanam-—a Purañjana; nári—a mulher; 
yacamánam—implorando; adhira=vat—estando muito impaciente; 
abhyanandata—ela dirigiu-se; tam—a ele; viram—o herói; hasanti= 
sorrindo; vira—6 herói; mohitã-—estando atraída por ele. 


TRADUÇÃO 
Nãrada prosseguiu: Meu querido rei, quando Purafijana tornou» 
se tão atraído e impaciente por tocar a mocinha e desfrutar dela, a 
mocinha também sentiu-se atraída por suas palavras e aceitou seu 
pedido, sorrindo. Nessa altura, ela estava decerto atraída pelo rei. 


SIGNIFICADO 

Com este incidente, podemos entender que, quando um homem é 
agressivo e começa a cortejar uma mulher, a mulher sente-se atraída 
pelo homem. O Bhãgavatam (5.5.8) descreve este processo como 
purhsah strivã mithuni-bhâvam etam. Esta atração baseia-se na pla- 
taforma da vida sexual. Assim, o impulso sexual é a plataforma de 
envolvimento material. Esta vida condicionada, a plataforma de 
gozo material dos sentidos, é a causa do esquecimento da vida espi- 
ritual. Dessa maneira; a consciência de Krgna original da entidade 
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cobre-se ou converte-se em consciência material. Assim, a 
viva se dedica a atividades de gozo dos sentidos: 


VERSO 33 


a fam ad ara gara | 
MAA RT TA AA A AR 118301 


na vidâma vavarh samyak 
kartãrarm purusarsabha 

átmanas ca parasyápi 
gotram náma ca yat-krtam 


náo; vidama—sei; vayam—eu; samyak—perfeitamente; kar- 
autor; purusa-rsabha-—ó melhor dos seres humanos; âmma- 
=de mim mesma; ca— arasya-—dos outros; api-—também; 
ram— história da família; nâma—nome; ca—e; yat-krtam-=0 
foi feito por quem. 





TRADUÇÃO 
mocinha disse: Ó melhor dos seres humanos, não sei quem me 
. Nem posso falar-te perfeitamente sobre isto. Tampouco 
os nomes ou a origem dos associados que andam comigo. 


SIGNIFICADO 
A entidade viva ignora a sua origem. Ela não sabe por que este 
ido material foi criado, por que os outros estão trabalhando 
mundo material e qual é a fonte última desta manifestação. 
'm sabe as respostas a essas perguntas, € isto chama-se igno- 
“Ao pesquisarem acerca da origem da vida, importantes 
istas descobrem algumas composições químicas: ou combina- 
celulares, mas, na verdade, ninguém conhece a fonte“original 
vida dentro deste mundo material. Usa-se a frase brahma-jijñasa 
indicar uma curiosidade por conhecer a fonte original de nossa 
ncia neste mundo material. Nenhum filósofo, cientista ou polí- 
mente sabe de onde viemos, por que estamos aqui, lutando 
mente pela vida, e para onde iremos. De um modo geral, 
oas opinam que todos nós estamos aqui por acaso e que, tão 
esses corpos terminem, todas as nossas dramáticas atividades 
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terminaráo e nos tornaremos zero. Semelhantes cientistas e filósos 
fos são impersonalistas e niilistas.' Neste: verso, a mocinha está 
expressando a verdadeira posição da entidade viva. Ela não pode 
dizer a Purafijana o nome de seu pai porque não sabe de onde veio, 
Tampouco ela sabe por que está presente naquele lugar. Ela diz 
francamente que nada sabe a respeito dessas coisas. Esta é a 
posição da entidade viva no mundo material. Tantos são os cientig- 
tas, filósofos e grandes líderes, mas eles não sabem de onde vieram, 
nem sabem por que estão atarefados dentro deste mundo material 
para obter uma posição de dita: felicidade. Neste mundo material, 
temos muitos bons recursos para viver, porém, somos tão tolos que 
não perguntamos quem: fez este mundo: habitável para nós e O 
organizou tão bem. Tudo está funcionando em ordem, mas as 
pessoas: pensam tolamente que são produzidas por acaso neste 
mundo material e que, após a morte, tornar-se-ão zero. Elas acham 
que este belo lugar habitado por elas permanecerá automaticas 
mente. 


VERSO 34 


$ Rara ARA A A | 
a Añade ón 112811 


ihâdya santam ãimãnam 
vidâma na 'tatah param 

yeneyarh nirmitã vira 
puri Saranam ātmanah 


¡ha—aqui; adya—hoje; santam—existindo; dimánam-—entidades 
vivas; vidama—isso: sabemos; na—náo; tatah param-—além disso; 
yena—por quem; ¡yam—=esta; nirmitã--criada; vira-—ó grande 
herói; puri—cidade; $aranam-—lugar: de descanso; ãtmanah-—de 


todas as entidades vivas. 


TRADUÇÃO 


Ó grande herói, sabemos apenas que estamos € existimos neste 
lugar. Não sabemos o que virá depois. Na verdade, somos tão tolos 
que não nos importa entender quem criou este belo lugar para 


nossa residência. 
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SIGNIFICADO 
ta falta de consciência de Krsna chama-se ignorância. No 
id- Bhãgavatam (5.5.5), ela é chamada de parabhavas tâvad 
jâtah. Todos nascem ignorantes, O Bhãgavatam diz, por- 
, que todos: nascemos ignorantes neste mundo material. Em 
ignorância, podemos criar nacionalismo, filantropia, interna- 
ismo, ciência, filosofia e tantas outras coisas. O. princípio 
por trás-de tudo isto é a ignorância. Qual é; então, o valor de 
esse avanço de conhecimento se o princípio básico é a igno- 
ia? A menos que alguém chegue à consciência de: Krsna, todas 
“suas atividades resultam em fracasso. Esta forma. humana de 
destina-se especialmente a dissipar a ignorância, mas, sem 
r como dissipar a ignorância, as pessoas vivem planejando e 
truindo muitas coisas. Após a morte, contudo, tudo, isso se 


VERSO 35 


CA ara re À at rd | 
SITE A AS A ÍA 


ete sakháyah sakhyo me 
nará nárya$ ca mánada 

suptayarh mayi jágarti 
nãgo 'yam pálayan purim 


'te—todos esses; sakhayah—amigos; sakhyah—companheiras; 
meus; narãh—homens; nãryah—mulheres; ca—e; mána-da—ó 

¡peitabilíssimo; suptayam—enquanto dormindo; mayi—estou; 
rti—mantém-se desperta; nágah—serpente; ayam—esta; pá- 
¡—protegendo; purim—esta cidade, 





TRADUÇÃO 
leu querido cavalheiro, todos esses homens e mulheres que me 
im são conhecidos como meus amigos, e a serpente, que 
permanece desperta, protege esta cidade enquanto estou 
do. É isso o que sei. Não sei nada mais além disso. 
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SIGNIFICADO 

Purafijana perguntou à mulher sobre aqueles onze homens e suas 
esposas ea serpente. A mulher deu uma breve descrição deles. 
Obviamente; ela não tinha pleno conhecimento sobre os homens € 
mulheres que a cercavam, nem sobre'a serpente. Como se afirmou 
antes, a serpente'é a força vital do ser vivo. Esta força vital sempre 
permanece desperta, ainda quando o corpo e os sentidos tornam-se 
fatigados e param de funcionar. Mesmo em estado-de inconsciência, 
quando dormimos, a serpente, ou a força vital, permanece intacta € 
desperta. Consegentemente, sonhamos ao dormirmos. Quando a 
entidade viva abandona este corpo material, a força vital ainda 
permanece intacta e é levada para outro corpo material. Isto 
chama-se transmigração, ou mudança de corpo, processo esto 
conhecido como morte. Na verdade, não existe morte. A força vital 
sempre existe com a alma, e, quando a alma desperta do suposta 
sono, ela pode ver seus onze amigos, ou seja, os sentidos ativos e q 
mente, acompanhados por seus vários desejos (esposas). A força 
vital permanece. Podemos entender que, mesmo durante o sono, em 
virtude de nosso processo respiratório, a serpente vive, alimentando- 
se do ar que circula dentro deste corpo. O ar se apresenta sob à 
forma de respiração, e, enquanto haja respiração, pode-se entender 
que um homem adormecido está vivo. Mesmo quando o corpo 
grosseiro está adormecido, a força'vital permanece ativa e viva para 
proteger o corpo. Assim, descreve-se que: a serpente está viva € 
alimentando-se de ar para manter o corpo apto para viver. 


VERSO 36 


feas RA TE TATA | 
arena asi aña 1280 


distyagato 'si bhadramh te 
grâmyân kamãn abhipsase 
udvahisyâmi tâms te ham 
sva-bandhubhir arindama 
diştyā— felizmente para mim; agarah asi—vieste aqui; bhadram= 


toda a auspiciosidade; te—a ti; gramyan—sensual; kdmán—objetos 
desfrutáveis desejados; abhipsase—quetes desfrutar; udvahisyami= 
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ecerei; 1ân—todos eles; te—a ti; aham—eu; sva-bandhubhih— 
todos os meus amigos; arim-dama—ó matador do inimigo. 


TRADUÇÃO 
Ő matador do inimigo, de alguma forma, vieste aqui. Para mim, 
é decerto uma grande fortuna. Desejo-te todas as coisas auspi- 
. Tens um grande desejo de satisfazer teus sentidos, e todos os 
amigos e eu faremos o possível, sob todos os aspectos, para 
lazer teus desejos. 





SIGNIFICADO 

entidade viva desce a este mundo material em busca de gozo 
“sentidos e sua inteligência, representada pela mulher, dá-lhe a 
ação adequada através da qual ela pode satisfazer seus senti- 
ao máximo de sua capacidade: Na realidade, entretanto, a inte- 
cia vem da Superalma, ou da Suprema Personalidade de Deus, 
le dá todas as oportunidades à entidade viva que tenha descido à 

mundo material. Como se afirma no Bhagavad-gitã (2.41): 


vyavasávâtmikã buddhir 
ekeha kuru-nandana 

bahu-$akha hy anantás ca 
buddhayo 'vvavasávinám 


jueles que trilham o caminho espiritual são resolutos em seu 
pósito, e sua meta é uma'só. Ó amado filho dos Kurus, a inteli- 
ia daqueles que são irresolutos é multidiversificada.” 
ando um devoto está avançando para a compreensão espi- 
|, sua única metaé o serviço à Suprema Personalidade: de 
» Ele não se importa com nenhuma outra atividade material 
espiritual. O rei Purafijana representa a entidade viva comum, e 
her representa a inteligencia da entidade viva comum. 
inam-se ambas 'e a entidade viva goza de seus'sentidos mate- 
pao passo que a inteligência fornece todos os requisitos para 
gozo. Logo que assume a forma humana, a entidade viva 
promete-se com tradição familiar, nacionalidade, costumes, etc. 
isso é fornecido pela mavã da Suprema Personalidade de 
Assim, a entidade viva, sob o conceito corpóreo de vida utiliza 
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sua inteligéncia.ao máximo de sua capacidade para satisfazer seus 
sentidos: 


VERSO 37 


si aa gi aa A 
ARA IRA AAA TA AA: 11319 11 i 


imár tvam'adhitişțhasva i 
purirh nava-mukhim vibho 

mayopanitân grhnânah 
káma-bhogán Sata samáh 


imâm-—esta; tvam—Vossa Graça; adhitisthasva-—fica; purim-— 
na cidade; nava-mukhim--com nove portões; vibho-—ó meu senhor; 
mayã-— por mim; upanitân -providenciada: grhnânah-—tomando; 
kâma-bhogân--os elementos necessários para o gozo dos sentidos; 
Satam—cem; samáh—anos: 


TRADUÇÃO 
Meu querido senhor, acabo de providenciar esta cidade de nove 
portões para ti de modo que possas ter toda a espécie de gozo dos 
sentidos. Podes viver aqui por cem anos que todas as coisas neces- 
sárias para o gozo de teus sentidos serão supridas. 


SIGNIFICADO 

Dharmãrtha-kâma-mokgânãr darah samprapti-hetavah. A espos 
sa é a causa: de toda a classe de sucesso-em: religião, desenvolvi 
mento econômico, gozo dos sentidos e, enfim, salvação. Quando 
alguém aceita uma esposa; deve-se entender que está sendo auxi- 
liado;na marcha 'progressiva rumo à liberação: No inícioda vida, o 
menino é treinado:como brahmacãri, depois do que tem permissão 
de casar-se com uma mocinha adequada e tornar-se chefe -de famí- 
lia-“Se alguém: recebe treinamento: completo para; a vida familiar, 
sua vida: humana: é favorecida: com: todos “os: recursos: comer, 
dormir; acasalar-se e defender-se. Teremos tudo à nossa disposição 
caso nossa vida familiar seja executada de acordo com os princípios 
regulativos. 
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VERSO 38 
43 aa vê qa 
amana TIA INC 


karh nu tvad-anyam ramaye 
hy arati-jfiam akovidam 

asamparáyabhimukham 
asvastana-vidarh pasum 


jam—a quem; nu-—então; tvat—além de ti; anyam— outro; 
1ye— permitirei desfrutar; Ai—decerto; arati-jfiam —sem conhe- 
to do gozo sexual; akovidam— portanto, quase tolo; asam- 
iya—sem conhecimento da'próxima vida; abhimukham —anteci- 
; asvastana-vidam-—aquele que não sabe o que vai acontecer 
ir; pasum— como animais. 


TRADUÇÃO 


Como poderia eu esperar unir-me com outros, que nem são ver- 
em sexo, nem são capazes de saber como gozar da vida 
to vivos ou após a morte? Tais tolos são como animais 

jue não conhecem o processo de gozo dos sentidos nesta vida e 
a morte. 


o SIGNIFICADO 
ima vez que há 8.400.000 espécies de vida, também há muitas 
ntes condições de vida. Nos graus inferiores de vida (na vida 
“plantas e árvores), não há sistema de intercurso sexual. Nos 


faus superiores (na vida de pássaros e abelhas), existe sexo, mas os 


os e os animais não sabem como realmente gozar de vida 
Il Sob a forma humana de vida, entretanto, existe pleno 
imento de como desfrutar do sexo. Na verdade, existem 
ditos filósofos que dão orientações sobre como gozar de 
sexual. Há inclusive uma ciência, chamada kâma-sãstra, que é 
ia do sexo. Na vida humana, também existem divisões tais 
“brahmacarvya, grhastha, vânaprastha e sannyãsa. Não existe 
sexual exceto para o grhastha-âsrama, ou o asrama de chefe de 
lia. O brahmacãri não pode fazer sexo, o vanaprastha volunta- 
te abstém-se do sexo, e o sannyãsi é inteiramente renunciado. 
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Os karmis náo praticam vida de brahmacarya, vânaprastha ou san- 
nyãsa, pois estão muito interessados na vida de grhastha. Em outras 
palavras, um ser humano tem muitas propensões materiais. Na ver= 
dade, todas as entidades vivas têm propensões materiais. Elas prefe- 
rem a vida de grhastha porque há uma concessão para praticar 
sexo. Os karmis julgam os outros status de vida piores que a vida 
animal, pois os animais fazem sexo, ao passo que o brahmacári, o 
vánaprastha e o sannyási renunciam: completamente ao sexo. Os 
karmis, portanto, detestam:essas ordens de vida espiritual. 


VERSO 39 


Esas Ta: | 
aa fita Rear a af as 


dharmo hy atrártha-kámau ca 
prajánando 'mrtam yasah 
lokã visokã virajã 
yân na kevalino: viduh 


dharmah—ritual religioso; hi—decerto; atra—aqui (neste grhas» 
tha-israma, ou vida de chefe de família); artha-—desenvolvimento 
económico; kdmau—gozo dos sentidos; ca—e; prajá-ánandah—0 
prazer das gerações; amrtam—os resultados de sacrifícios; yasal 
reputacáo; lokah—sistemas planetários; visokah—sem lamentacáo; 
virajāh—sem doença; yān—que; na—nunca; kevalinah—os trans- 
cendentalistas; viduh—conhecem. 





TRADUÇÃO 

A mulher prosseguiu: Neste mundo material, a vida de um chefe 
de família traz toda a espécie de felicidade em termos de religião, 
desenvolvimento econômico e gozo dos sentidos e em termos de 
gerar filhos e netos. Além disso, pode ser. que alguém deseje libe- 
ração, bem como reputação material. O chefe de família pode apre- 
ciar os resultados de sacrifícios, que capacitam-no a ser promovido 
a sistemas planetários superiores. Toda esta felicidade material é 
praticamente desconhecida pelos transcendentalistas. Eles não 
podem sequer imaginar semelhante felicidade. 
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SIGNIFICADO 

gundo as instruções védicas, existem dois caminhos para as 
ividades humanas. Um deles chama-se pravrtti-mãrga, e o outro 
a-se nivritimãrga. O princípio básico para ambos é a vida 
iosa. Na vida animal, só existe pravriti-mãrga.. Pravrttismãrga 
r dizer gozo dos sentidos, e nivrtti-mãrga significa avanço espi- 
|. Na vida de animais e demônios, não há conceito de nivríti- 
ga, nem qualquer conceito verdadeiro de pravriti-mãrga, 
avriti-mãrga consiste nisto; muito embora alguém tenha propen- 
o para o gozo dos sentidos, ele pode satisfazer seus sentidos de 
sordo com as orientações dos preceitos védicos. Por exemplo: 
s têm a propensão para a vida sexual; na civilização demoníaca, 
rém, goza-se de sexo sem restrições. Segundo a cultura védica, o 
o deve ser praticado sob instruções védicas. Assim, os Vedas 
ientam os seres humanos civilizados, possibilitando-lhes satisfaze- 

suas propensóes para o gozo dos sentidos. 
“Contudo, em nivrtti-mãrga, no caminho da compreensão trans- 
dental, o sexo é completamente proibido. As ordens sociais 


fidem-se em quatro classes —brahmacarya, grhastha, vânapras- 

e sannyãsa — e só na vida familiar é que pravrtri-mãrga pode 

incentivado ou aceito de acordo; com as instruções védicas. Nas 
dens de brahmacarya, vânaprastha e sannyãsa, não há concessões 
0 sexo. 


Neste verso, a mulher está defendendo apenas pravriti-mārga e 
Esencorajando o caminho de nivrtti-mãrga. Ela diz claramente que 
vatis, os transcendentalistas, cujo único interesse é a vida espiri- 

(kaivalya), náo podem imaginar a felicidade de pravriti-mãrga. 


Em outras palavras, o homem que segue os princípios védicos goza 


vb modo de vida materialista, não apenas ao se tornar feliz nesta 
+ como também ao ser promovido aos planetas celestiais na 

ima vida. Nesta vida, semelhante indivíduo obtém toda a espé- 
«de opulências materiais, tais como filhos e netos, por estar sem- 
ocupado em diversas funções religiosas. As aflições materiais 


São nascimento, velhice, doença e, morte, mas aqueles que estão 


eressados em pravriti-mãrga promovem diversas funções religio, 
no momento do nascimento, da velhice, da doença e da morte. 
se importarem com as aflições de nascimento, velhice, doença 
morte, eles se entregam à prática de funções especiais de acordo 
n,0 cerimonial ritualístico védico. 
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Entretanto, a verdadeira base de pravrtti-marga é a vida sexual. 
Como se afirma no Srimad-Bhagavatam (7.9.45), yan'maithunâdi- 
grhamedhi-sukham hi tuccham. Um chefe de família que é muito 
viciado em pravrtti-mãrga realmente chama-se grhamedhi, e não 
grhastha. Embora'o grhastha deseje gozo dos sentidos, ele age con- 
forme as instruções védicas. Contudo, o grhamedhi, interessado 
apenas em gozo dos sentidos, não segue nenhuma instrução védica: 
O grhamedhi converte-se em defensor da vida sexual e também 
permite que seus filhos e filhas pratiquem sexo e sejam privados de 
qualquer meta gloriosa na vida. O grhastha goza de vida sexual 
tanto nesta vida quanto na próxima, mas o grhamedhi nem sequer 
sabe 'o que será dele na próxima vida porque está interessado ape- 
nas em seko nesta vida. De um modo geral, quando alguém é 
demasiadamente inclinado ao sexo, não se importa com a vida 
espiritual transcendental. Nesta era de Kali especialmente, ninguém 
está interessado em avanço espiritual. Muito embora, às vezes, se 
encontre alguém interessado em avanço espiritual, é bem provável 
que ele aceite um método falso de vida espiritual, sendo desorien- 
tado por muitos impostores: 


VERSO 40 
Raai qaaa al 
Ari qafa mi AS fra TE A: IO 


pitr-devarsi-martyânãm 
bhiitânam atmanas ca ha 

ksemyam vadanti $aranarh 
bhave “smin pad grhasramah 


pitr—antepassados; deva—semideuses; rsi—sábios; martyánáam— 
da humanidade em geral; bhiitânâm-—da infinidade de entidades 
vivas; dtmanah—da própria pessoa; ca—também; ha—decerto; 
ksemyam-—benéfica; vadanti—dizem; Saranam—refúgio; bhave— 
no mundo material; asmin—isto; yat—aquilo que; grha-asramah— 
vida familiar. 

TRADUCAO 

A mulher prosseguiu: Segundo as autoridades, a vida familiar é 

agradável, não somente para a própria pessoa, mas também para 
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os antepassados, semideuses, grandes sábios, pessoas santas e 
os demais. Logo, a vida familiar é benéfica. 


SIGNIFICADO 
De acordo com o sistema védico, quando alguém nasce neste 
indo material, assume muitas obrigações. Ele tem obrigações 
com os semideuses —os semideuses do Sol'e da Lua, o rei 
ia, Varuna, etc. — porque eles lhe fornecem todas: as coisas 
rias à vida. Recebemos calor, luz, água'e todos os demais 
ursos naturais pela misericórdia dos semideuses. Estamos, 
bém, endividados com nossos antepassados, os quais nos 
iram estes corpos, heranças, inteligência, sociedade, amizade e 
or. Do mesmo modo, estamos endividados com o público em 
devido à política e à assistência social, como também esta- 
endividados com animais inferiores, tais como cavalos, 
, asnos, cães e gatos. Dessa maneira, logo que alguém nasce 
mundo material como ser humano, ele assume muitas obri- 
$ e é forçado a retribuir todas essas obrigações. Se não as 


tribui, enreda-se mais ainda no processo de nascimento e morte. 

“grhamedhi, contudo, que é excessivamente viciado em coisas 

i não sabe que, caso se refugie aos pés de lótus de 

unda, com certeza livrar-se-á de todas as obrigações para com 

outros. Infelizmente, um grhamedhi não tem qualquer interesse 
| consciência de Krsna. Prahlada Maharaja diz: 


matir na krsne paratah svato vã 
mitho 'bhipadyeta grha-vratánám 
(Bhag. 7.5.30) 


vrata é © mesmo que grhamedhi. Aquele que aceita a vida 
ual como a coisa suprema acha confusa'a ação em consciência 
Krsna. Seja devido às suas próprias considerações pessoais, seja 
ido às instruções que recebe dos outros ou, seja devido a consul- 
m eles, ele'se vicia na prática sexual e não consegue agir em 
iéncia de Krsna: 


VERSO 41 
sae a ra | 
a Ba ar ra A IR O 
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kã nâma vira-vikhyãtam 
vadanyarh priya-darsanam 

na vrnita privarh práptam 
mādrśi vâdrsarn patim 


kã-—quem; nâma-—de fato; vira—meu querido herói; vikhyátam— 
famoso; vadânyam-—magnânimo; priya-darsanam— belo; na —não; 
vrnita—aceitaria; priyam—facilmente; práptam—acessivel; mádrsiz 
como eu; tvadrsam —como tu; patim-—esposo. 


TRADUÇÃO 
Ó meu querido herói, quem neste mundo não aceitará um esposo 
como tu? És tão famoso, tão magnânimo, tão belo e tão facilmente 
acessível! 


SIGNIFICADO 

Todo esposo é decerto um grande herói para sua esposa. Em 
outras; palavras, se uma mulher ama um: homem, esse homem 
parece-lhe muito belo e magnânimo. A menos que alguém se torne 
belo;aos olhos-de outrem, este não pode dedicar toda a sua vida 
àquele. O esposo é considerado muito magnânimo porque dá à 
esposa tantos filhos quantos ela deseje. Toda mulher gosta de ter 
filhos; portanto, qualquer esposo que possa satisfazer sua esposa 
com sexo e dar-lhe filhos é considerado muito magnânimo. Não é 
apenas gerando filhos que o esposo torna-se magnânimo, mas, ao 
dar à esposa adornos, boa comida e roupas, ele a mantém inteiras 
mente submissa- Uma esposa satisfeita assim jamais abandonará a 
companhia do esposo. O Manu-samhitā recomenda que, para 
manter a esposa satisfeita, o esposo deve dar-lhe adornos porque-as 
mulheres geralmente gostam de casa, adornos, roupas, filhos, etc: 
Dessa maneira, a mulher é o centro de todo o gozo material. 

Com relação a isto, a palavra vikhyátam é muito significativa. O 
homem é sempre famoso por agredir belas mulheres, e semelhante 
agressão às vezes é considerada estupro. Embora o estupro não seja 
legalmente. permitido, é um fato que uma mulher gosta de um 
homem que é muito perito em violentá-la. 
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VERSO 42 


sama 38 MR: 
fam a A | 
Asma gT- 
o e IS 


kasyã manas te bhuvi bhogi-bhogayoh 
striyã na sajjed bhujayor mahá-bhuja 

yo 'nátha-vargádhim alar ghrnoddhata- 
smitâvalokena caratyapohitum 


kasyah—cuja; manah—mente; te—de ti; bhuvi—neste mundo; 
gi-bhogayoh—como o corpo de uma serpente; strivãh-—de uma 
lher; na—náo; sajjeí—sente-se atraída; bhujayoh—pelos bragos; 
¡d-bhuja—ó poderoso cavalheiro; yah—alguém que; anátha- 
rá—de pobres mulheres como. eu; adhim—afligdes da mente; 
¡—capaz; ghrná-uddhata—com agressiva misericórdia; smita- 
lokena—com sorriso atrativo; .carati—viaja; apohitum—para 
par. 


> TRADUÇÃO 
Ó poderoso cavalheiro, quem neste mundo não se sentirá atraído 
teus braços, que são como os corpos de serpentes? Na verdade, 
as aflições de mulheres sem esposo como nós com teu sor- 
atrativo e tua agressiva misericórdia. Achamos que estás via- 
sobre a superfície da Terra apenas para nos beneficiar, 


SIGNIFICADO 

Ao ser atacada por um homem agressivo, uma mulher solteira 
isto, como um ato, de misericórdia. De um: modo geral, a 
lher sente-se muito atraída pelos longos braços de um homem, O 
o da serpente é redondo, tornando-se mais estreito, e fino em 
u rabo. Os belos braços de um homem parecem serpentes para as 

eres, as quais desejam muito ser abraçadas por esses braços. 
JA palavra anãtha-vargã é muito significativa neste verso, Natha 
fica “esposo”, e a significa “sem”. Uma jovem solteira chama-se 
ia, significando “aquela que não é protegida”. Logo que 
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alcança a puberdade, a mulher torna-se muito agitada pelo desejo 
sexual. Portanto, é dever do pai providenciar o casamento de sua 
filha antes que ela alcance a puberdade. Caso contrário, ela ficará 
muito mortificada por não ter um esposo. Qualquér pessoa que 
satisfaça seu desejo sexual nessa idade torná-se um grande objeto de 
satisfação. É um fato psicológico que, quando uma mulher, na 
puberdade, encontra-se com um homem e o homem a satisfaz 
sexualmente, ela amará esse homem pelo resto de sua vida, náo 
importa quem seja ele. Assim, o suposto amor neste mundo mate- 
rial nada mais é que satisfação sexual. 


VERSO 43 


1831 


nárada uváca 
iti tau dam-pati tatra 
samudya samayarh mithah 
târh pravisya purirh rãjan 
mumudáte Sata samãh 


nãradah uvaca—o grande sábio Nárada falou; ¡ti—assim; tau— 
eles; dam-pati—esposo e esposa; tatra—ali, samudya—estando 
igualmente entusiastas; samayam—aceitando um ao outro; mithah— 
mutuamente; 14m-—naquele lugar; pravisya—entrando; purim—na- 
quela cidade; rajan—ó rei; mumudate—gozaram da vida; Satam— 
cem; samãh—anos. 


s TRADUÇÃO 

O grande sábio Nārada continuou: Meu querido rei, aqueles dois 
— o homem e a mulher —, apoiando um ao outro através da com- 
preensão mútua, entraram naquela cidade e gozaram da vida por 
cem anos. 


SIGNIFICADO 
Cem anos é algo significativo à este respeito, porque todo o ser 
humano tem a concessão de viver até cem anos. A duração de vida 
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ferente em diferentes planetas, de acordo com'a distância entre 

neta e o Sol. Em outras palavras, cem anos neste planeta sáo 

ntes de cem anos em outro planeta. O Senhor Brahmá vive 

cem anos de acordo com o tempo no planeta Brahmaloka, 

, um dia de Brahmã equivale à milhões de anos cá, neste 

. De forma semelhante, os dias nos planetas celestiais equi- 

a seis meses neste planeta. Em cada planeta, entretanto, a 

jo de vida para um ser humano é aproximadamente cem 

. De acordo com a duração das vidas nos diferentes planetas, 
rões de vida também diferem. 


VERSO 44 
seat fo a SRS 
ARA gel 


upagiyamáno lalitarh 
tatra tatra ca gayakaih 

kridan parivrtah stribhir 
hradinim ávisac chucau 


upagiyamánah—sendo celebrado; lalitam-—muito bem; tatra 
ra—em toda a parte; ca—também; gayakaih—pelos cantores; 
-—divertindo-se; parivrtah—cercado; stribhih—por mulheres; 
linim—na água do rio; ávisar —entrava; $ucau—quando estava 
ito quente. 





TRADUÇÃO 
juitos cantores profissionais costumavam cantar sobre as glórias 
rei Purafijana e suas gloriosas atividades. Quando estava muito 
le no verão, ele costumava mergulhar num rio. Cercava-se de 
mulheres e desfrutava da companhia delas. 


SIGNIFICADO 
Um ser vivo tem diversas atividades em diversas fases de vida. 
a fase chama-se jágrata, ou a vida em vigília, e outra chama-se 
ja, “ou a vida de sonhos. Outra fase chama-se susupti, ou à 
| em estado inconsciente, e ainda ocorre outra fase após a 
e. No verso anterior, descreveu-se a vida em vigília; isto &, 0 
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homem-e a: mulher casaram-se.e gozaram da vida por cem anos, 
Neste verso, descreve-se a vida no estado onírico, pois as atividades 
realizadas por Purafijana durante o dia também se refletiam à noite 
no estado onírico. Puraiijana vivia com sua esposa para dar prazer, 
aos sentidos, e à noite esse mesmo gozo dos sentidos era apreciado, 
de, diversas maneiras, Um, homem, dorme; profundamente quando 
está muito cansado, mas, um homem rico, quando está muito cans 
sado, vai com muitas namoradas a seu jardim, onde entra na água. 
para desfrutar da companhia delas. Esta é a tendência da entidade 
viva neste mundo material, Uma entidade viva em corpo de homem. 
jamais se contenta com uma mulher, a menos que seja treinada no 
sistema de brahmacarya. Deum modo geral, a tendência do homem 
é desfrutar de muitas mulheres, e, mesmo no finzinho da vida, q 
impulso sexual é tão forte que, muito embora alguém seja muito 
velho, ainda; quer desfrutar da companhia de mocinhas. Assim, 
devido ao forte impulso sexual, a entidade viva enreda-se cada vez 
mais neste mundo material, 


VERSO 45 


av pal amo ra È m: | 
aña et AA Il 


saptopari krtã dvārah 
puras tasyãs tu dve adhah 
prthag-visaya-gaty-artharh 
tasyārh yah kaścaneśvarah 


sapia— sete; upari—para cima; ,kriGh—feitos; .dvarah—portóes; 
purah—da. cidade; .tasyah—isto; . tu—entáo; dve—dois;. adhah- 
para. baixo; ;prthak-—diferentes;. visaya-—a, locais; gati-artham— 
para ir; tasyam-— naquela cidade; yah-—aquele que; kascana— quem 
quer que; isvarah—prefeito. 


TRADUÇÃO 
Dos nove portões naquela cidade, sete ficavam na superfície € 
dois eram subterrâneos. Foi construído um total de nove portões, os 
quais levavam a diferentes locais. Todos os portões eram usados 
pelo prefeito da cidade. 
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SIGNIFICADO 
sete portões do corpo que se encontram na superfície são 'os 
“olhos, as duas narinas, os dois ouvidos e a boca. Os dois por- 
subterrâneos são o ânus e os órgãos genitais. O' rei, ou © 
jor do-corpo, que é a entidade viva, usa todas essas portas 
gozar de diferentes classes de prazeres materiais. O sistema de 
diferentes portões para diferentes locais ainda é evidente em 
cidades indianas. Outrora, cada capital era cercada por 
e passava-se por diversos portões para se ir a diversas 
ou em direções específicas. Na velha Déli, ainda há vesti- 
de muros limítrofes e vários portões, conhecidos como 
hmiri Gate, Lahori Gate, etc.:Do mesmo modo, em Ahma- 
bad, existe o Delhi Gate. Aʻidéia desta comparação é que a enti- 
viva quer gozar de diferentes classes de opulências materiais e, 
este fim, a natureza dá-lhe vários orifícios 'em'seu corpo que 
pode utilizar para o gozo dos sentidos. 


VERSO 46 


qe ar dice fa aia | 
fa 2 ai A a q aa 119811 


parica dvãras tu paurastyã 
daksinaika tathottará 

pascime dve amúsarh te 
námáni nrpa varnaye 


'pañca—cinco; dvárah—portóes; tu—entáo; paurastyah—voltados 
o lado oriental; daksina—meridional; ekã--um; tatha— 
; uttará—um para o norte; pascime-=do mesmo modo, no 
ocidental; dve—dois; ¡amúsám—deles; 1e—para ti; námáni— 

; nrpa—4 rei; varnaye—descreverei: 


TRADUÇÃO 
querido rei, dos nove portões, cinco davam para o leste, um 
para o norte, outro, para O sul, e dois, para o oeste. Tentarei 
dar os nomes desses diferentes portões. 
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SIGNIFICADO 

Dos sete portões da superfície —a saber, os dois olhos, os dois 
ouvidos, as duas narinas e a boca — cinco apontam para a frente, € 
esses são descritos como os portões voltados para o'lado oriental; 
Uma vez que olhar para a frente significa ver o sol, eles são descris 
tos como os portões orientais, pois osol nasce no oriente. O portão 
do lado setentrional e o portão do lado meridional representam os 
dois ouvidos, e-os dois portões voltados para o lado ocidental 
representam o ânus e os órgãos genitais. Descreve-se abaixo todas 
as portas e portões. 


VERSO 47 


añ a retarda AA | 
fea ad a rata: 119011 


Kkhadyotavirmukhi ca prág 
dvaráv ekatra nirmite 
vibhrájitarh janapadarh 
yati tabhyám dyumai-sakhah 


khadyotã--chamado Khadyotã; avirmukhi-—chamado Avirmukhi; 
ca—também; prák—para o lado oriental; dvãrau—dois portões; 
ekatra—em um só lugar; mirmite—4oram construídos; vibhráajitam— 
chamada Vibhrajita; jana-padam—cidade; yati—costumava ir; 
tâbhyâm-—por eles; dyumar-=chamado Dyumân; sakhah—com seu 
amigo. 





TRADUÇÃO 
Os dois portões chamados Khadyotã e Avirmukhi encontravams 
se voltados para o lado oriental, mas foram construídos em um só 
lugar. Através desses dois portões, o rei costumava ir à cidade de 
Vibhrajita acompanhado por um amigo chamado Dyumãn. 


SIGNIFICADO 
Os dois nomes Khadyotã'e Avirmukhi significam “vagalume” e 
“tocha”. Isto indica que, dos: dois olhos, o olho esquerdo é menos 
poderoso em capacidade visual. Embora ambos osolhos estejam 
construídos em um só lugar, um é mais forte que o outro em poder 
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O rei, ou a entidade viva, usa esses dois portões para ver as 
adequadamente, mas não pode vê-las'a menos: que esteja 
ipanhado por um amigo chamado Dyumãn. Este amigo é o 
“ Embora os dois olhos se encontrem em um só lugar, eles nada 
m ver sem a luz do sol. Vibhrajiram janapadam. Se alguém 
ja ver algo mui claramente (vibhrãjitam), precisa vê-lo com dois 
ios e a assistência de seu amigo, a luz do sol. Dentro de cada 
, cada um de nós é o rei, porque usamos nossos diferentes 
rtões de acordo com nossa vontade. Embora tenhamos muito 
lho de nossa capacidade visual ou 'auditiva, mesmo assim, 
ndemos do auxílio da natureza. 


VERSO 48 


a a aaa MR | 
ampara fr añ o cl 


nalini nālini ca prāg 
dvārāv ekatra nirmite 

avadhiita-sakhas tabhyâm 
visayar yari saurabham 


nalini—chamado Nalini; nálini—chamado Nálini; ca—também; 
—orientais; dvárau—dois portões; ekatra—em um só lugar; 
fe— construídos; avadhúita —chamado Avadhiita; sakhah-—com 
amigo; tabhyâm-=por aqueles dois portões; visayam-—lugar; 
costumava ir; saurabham—chamado Saurabha. 


TRADUÇÃO 
De forma semelhante, no oriente, havia dois portões chamados 
i e Nalini, os quais também estavam construídos em um só 
. Através desses portões, o rei, acompanhado por um amigo 
Avadhiúta, costumava ir à cidade de Saurabha, 


SIGNIFICADO 
dois portões chamados Nalini e Nalini são as duas narinas. A 
lidade viva' desfruta desses dois portões com o auxílio de dife- 
les avadhitas, ou ares, que constituem o processo respiratório. 
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Através desses portões, a entidade viva vai até a cidade de Sau» 
rabha, ou aroma. Em outras palavras, as narinas, com a ajuda de 
seu amigo, o ar, gozam de vários aromas no mundo material. Nalini 
e Nãlini são os foles das narinas, através dos quais a entidade viva 
inala e exala, gozando do aroma do prazer dos sentidos. 


VERSO 49 


gen TA e ET! | 
fa añ graf 1221 


mukhyã nâma purastãd dvãs 
tayâpana-bahiadanau 

visavau yâti pura-rád 
rasajria-vipanânvitah 


mukhyã-—o principal; nâma-— chamado; purastãt- —no lado orien- 
tal; dvah—portáo; tayã--por-esse; ãpana-—chamado Ápana; 
bahiidanau-—chamado Bahúdana; visayau—dois lugares; yati—cos- 
tumava ir; pura-ráa¡—o rei da: cidade (Purañjana); rasa-¡ña—chama- 
do Rasajña; vipana—chamado Vipana; anvitah— juntamente com. 





TRADUÇÃO 
O quinto portão situado no lado oriental chamava-se Mukhyã, 
ou o principal, Através desse portão, acompanhado por seus ami- 
gos Rasajfia e Vipana, ele costumava visitar dois lugares chamados 
Bahiidana e Apana. 


SIGNIFICADO 

Nesta passagem, descreve-se a boca-como o principal ow o mais 
importante portão. A boca é uma entrada muito importante porque 
com a boca executa-se duas funções: comer e falar. Nossa alimen- 
tação é feita com o amigo Rasajfia, a língua, que pode saborear 
diferentes classes de alimentos. A língua usa-se também para falar, e 
ela pode falar, ou sobre:gozo material-dos sentidos, ou sobre conhe- 
cimento védico. Evidentemente, aqui enfatiza-se o gozo material 
dos sentidos, Portanto, usa-sea palavra rasajfa. 


Descrições das características do rei Purafijana 493 


VERSO 50 


fardo gm ara gl 
w ¿Ra TA Fa: lol! 


pitrhúr nrpa purya dvar 
daksinena purañijanah 

rástrarh daksina-paricalam 
váti Srutadharânvitah 


pitrhúh—chamado Pitrhú; nrpa—ó rei; puryah—da cidade; 
jh— portão; daksinena--no lado meridional; purañjanah—rei 
ráfijana; rastram—país; daksina—meridional; pañcalam—cha- 
Pañcála; pari—costumava ir: srura-dhara-anvitah—junta- 
té com seu amigo Srutadhara. 
TRADUÇÃO 
portão meridional da cidade era conhecido como Pitrhã, e, 


desse portão, o rei Purafijana costumava visitar a cidade 
ida Daksina-pañcila, acompanhado por seu amigo Sruta- 


SIGNIFICADO 
o ouvido direito é usado para karma-kândiva, ou atividades frui- 
Enquanto alguém esteja apegado ao gozo dos recursos mate- 
ele ouve com o ouvido direito e usa os cinco sentidos para 
elevar-se aos sistemas planetários superiores; tais como Pitrloka. 
Consequentemente, o ouvido direito é descrito aqui como o portão 


VERSO 51 


paa a a So et 
TRAE MA RR UN 


devahiir nâma purvã dvá 
uttarena purañijanah 

rastram uttara-pañcalam 
váti $rutadharânvitah 
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devahúh—chamado Devahi; nâma-—como era chamado; puryãh-— 
da cidade; dvãh—portão; uttarena—no lado setentrional; puraf- 
janah—rei Purañjana;' rastram—país; uttara—setentrional; pañ» 
calam—chamado Pañicála; yati—costumava ir; $ruta-dhara-anvitah—= 
com seu amigo Srutadhara. 


TRADUCAO 
No lado setentrional, ficava.o portáo chamado Devahú. Através 
desse portão, o rei Purafijana costumava ir, juntamente com seu 
amigo Srutadhara, ao lugar conhecido como Uttara-pañcila. 


SIGNIFICADO 

Os dois ouvidos encontram-se no lado setentrional e no lado mes 
ridional, O ouvido no lado meridional é muito forte e está sempre 
ansioso por ouvir sobre o gozo dos sentidos. O ouvido no lado 
setentrional, contudo, é usado para receber iniciação do mestre 
espiritual e obter promoção ão céu espiritual. O ouvido direito, ou 
o ouvido;no lado meridional, chama-se Pitrhã, indicativo-de que ele 
é usado para se alcançar os sistemas planetários superiores conher 
cidos como. Pitrloka, porém, o ouvido esquerdo, que é conhecido 
como Devahú, é utilizado para ouvir sobre sistemas planetários 
ainda mais elevados, tais como Maharloka, Tapoloka e Brahma- 
loka — ou, ainda, sobre planetas: mais elevados, situados no uni- 
verso espiritual, onde as pessoas tornam-se mais propensas a 
situar-se permanentemente. Explica-se isto no Bhagavad-gitã (9.25): 


yánti deva-vratá deván 
pitin yânti pitr-vratãh 

bhūtāni yânti bhatejyã 
yánti mad-yájino pi mám 


“Aqueles que adoram os semideuses nasceráo entre os semideuses; 
aqueles que adoram fantasmas e espíritos nasceráo entre tais seres; 
aqueles que adoram aos ancestrais irão ter com os ancestrais; € 
aqueles que Me adoram viverão comigo.” 

Aquele que é interessado em ser feliz neste planeta bem como 
após a morte, geralmente, deseja elevar-se aos Pitrlokas. Seme- 
lhante pessoa pode usar; o ouvido direito para ouvir instruções védi- 
cas. Contudo, quem está interessado em ir a Tapoloka. Brahmaloka, 
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planetas Vaikuntha ou a Krsnaloka deve receber iniciação do 
espiritual para elevar-se a esses lokas. 


VERSO 52 


AR ATA AT re CT ge: | 
a mm et qua aafia: NSRI 


ásuri náma pascad dvás 
tayá yáti purañijanah 

grâmakarh nâma visayam 
durmadena samanvitah 


¡—chamado Asuri; náma—chamado; pascãt-—no lado oci- 
dvah—portáo; taya—através do qual; yari—costumava. ir; 
janah—rei Purañjana; grámakam-—chamada Grámaka; náma— 
visayam—a cidade do gozo: dos sentidos; durmadena— 
Durmada; samanvitah—acompanhado. 


TRADUÇÃO 
lado ocidental, havia um portão chamado Asuri. Através 
portão, o rei Purafijana costumava ir à cidade de Grámaka, 
do por seu amigo Durmada. 


he 
' SIGNIFICADO 
O portão no lado ocidental da cidade era conhecido como Asuri 
rque destinava-se especialmente aos asuras. A palavra asura 
fere-se àqueles que estão interessados em gozo dos sentidos, espe- 
mente em vida sexual, pela qual sentem-se demasiadamente 
ídos. Assim, Purañjana, a entidade viva, desfruta a satisfação 
ima por meio dos órgãos genitais. Conseguentemente, ele cos- 
imava ir ao lugar chamado Grâmaka. O' gozo material dos senti- 
também chama-se grâmya; e o lugar onde se pratica vida sexual 
larga escala chama-se Grâmaka. Quando ia a Grâmaka, Purañ- 
costumava fazer-se acompanhar por seu amigo Durmada. A 
wra visaya refere-se às quatro necessidades do corpo: comer, 
ir, acasalar-se e defender-se, Pode-se analisar a palavra dur- 
ma desta maneira: dur- significa dusta, ou “pecaminoso”, e 
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mada significa “loucura”, Toda a entidade viva que está em contato 
com a natureza material chama-se mada, ou louca, Afirma-se: 


pisaci paile yena mati-cchanna haya 
maya-grasta jivera haya se bhava udaya 
(Prema-vivarta) 


Quando alguém está possesso, ele torna-se praticamente louco. 
Uma pessoa em condição insana fala toda a espécie de disparates. 
Assim, para ocupar-se em gozo dos sentidos, é preciso aceitar um 
amigo que seja durmada, ou gravemente afetado pela doença 
material. 

As palavras ãsuri nâma pascad dvah são significativas em outro 
sentido. A aurora é visível primeiramente no oriente —na Baía da 
Bengala —e aos poucos progride rumo ao ocidente. A experiência 
prática comprova que a população no Ocidente é mais viciada em 
gozo dos sentidos: Sri Caitanya Maháprabhu em pessoa confirma: 
pascimera loka saba miidhaanãcâra (Ce. Adi 10.89).Quanto mais 
alguém for para o ocidente, tanto mais encontrará pessoas desinte- 
ressadas da vida espiritual. Ele as encontrará comportando-se contra 
os padrões védicos. Devido a isso, a população que vive no Oci- 
dente é mais viciada'em gozo dos sentidos. Este Bhãgavatam con- 
firma: àsuri nâma pascãd dvãh. Em outras palavras, a população 
ocidental está interessada numa civilização asúrica, isto é, num 
modo de vida materialista. Logo, o Senhor Caitanya quis que este 
movimento para a consciência de Krsna fosse pregado no hemisfé- 
rió ocidental do mundo para que a população viciada em gozo dos 
sentidos pudesse ser beneficiada por Seus ensinamentos. 


VERSO 53 


PERA MET area ah ee: | 
reto aro fr gorka aafaa: IM 


nirrtir náma pascad dvas 
tayã yâti purañijanah 

vaisasam nâma visavam 
lubdhakena samanvitah 
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nirrtih=chamado Nirrti; nama—chamado; pascãt— ocidental; 
h—portáo; taya—através dd qual; yari—costumava ir; purañ- 
ah—rei Purafijana; vaisasam—chamado Vaisasa; náma— 
mado; visayam—ao lugar; lubdhakena—pelo amigo chamado 
Ihaka: samanvitah—acompanhado. 


has TRADUÇÃO 
utro portão no lado ocidental era conhecido como Nirrti. 
jjana costumava ir, através deste portão; ao lugar conhecido 
Vaisasa, acompanhado por seu amigo Lubdhaka. 


SIGNIFICADO 

ta é uma referência ao ânus, Sabe-se que o ânus está situado 
lado ocidental dos olhos, do nariz e dos ouvidos. Este portão 
ina-se especialmente à morte. Quando uma entidade viva 
ùm abandona seu corpo atual, ela sai pelo ânus. Isto, portanto, 
doloroso. Quando alguém sente pela natureza vontade de evacuar, 
"também experimenta dor. O amigo da-entidade viva que a 
panha na travessia deste portão chama-se Lubdhaka, que sig- 
“cobiça”. Devido a nossa cobiça, comemos desnecessaria- 
inte, e semelhante glutonaria causa-nos dor no' momento de 
ção. A conclusão é que a entidade viva sente-se bem se de- 
apropriadamente. Este portão é conhecido como Nirrti, ou o 

tão doloroso. 


VERSO 54 


ra daa aran | 
a the 1 UI 


andhãv amigârm paurânam 
nirvak-pesaskrtãv ubhau 

aksanvatâm adhipatis 
tabhyám yati karoti ca 


andhau-—cegos; amisam-—entre aqueles; paurânam-—dos habi- 
tes; nirvak—chamado Nirvak; pesaskrrau—chamado Pesaskrt; 
au —ambos; aksan-varâm-—das pessoas que possuíam olhos; 
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adhiparih-— governador; tâbhyâm-—com ambos; yari—costumava ir; 
karoti—costumava agir; ca-—e, 


TRADUÇÃO 
Dentre os muitos habitantes desta cidade, há duas pessoas chama- 
das Nirvak e Pesaskrt. Embora o rei Puraiijana fosse o governador 
dos cidadãos que possuíam olhos, infelizmente ele costumava 
associar-se com esses homens que eram cegos. Acompanhado por 
eles, ele ia para lá e para cá e executava várias atividades. 


SIGNIFICADO 

Esta é uma referência aos braços'e às pernas da entidade viva. As 
duas pernas não falam e são cegas. Se uma pessoa simplesmente 
confia a suas pernas a tarefa de levá-la a caminhar, é bem provável 
que ela caia num buraco ou esbarre em algo. Assim, guiada pelas 
pernas cegas, sua vida pode ser posta em perigo. 

Entre -os-sentidos funcionais, as mãos e as pernas são muito 
importantes, mas elas não têm olhos para ver. Isto quer dizer que 
nas mãos e:nas pernas não há orifícios, Na cabeça, há diversos 
orificios — dois olhos, duas narinas, dois ouvidos e uma boca — 
mas, abaixo, nos braços e nas pernas, não há orifícios. Conseguen- 
temente, descreve-se os braços e as. pernas como andha, cegos, 
Apesar deter muitos orifícios em seu corpo, ainda assim, a entidade 
viva tem que trabalhar com suas mãos e braços. Embora a entidade 
viva seja o senhor de muitos outros sentidos, quando ela precisa ir a 
alguma parte, fazer alguma coisa ou tocar em algo, tem que usar 
suas mãos e pernas cegas. 


VERSO 55 


a qa Aaa | 
ia ÅN NA TNF 1111 


sa yarhy antahpura-gato 

'ina-samanvitah 

mohkarh prasâdarm har sam vã 
yati jayatmajodbhavam 





55] Descrições das características do rei Purafijana 499 


sah—ele; yarhi-—quando; antak-pura--a seu lar privado; garah- 
jumava visúcina—pela «mente; samanvitah—acompanhado; 
—ilusáo; prasâdam-—satisfação;  harsam-—felicidade, vã 
yari—costumava desfrutar; jayã--esposa; âima-ja-—filhos; 
javam — produzidos por eles. 





TRADUÇÃO 
Às vezes, ele costumava ir a seu lar privado com um de seus 
cipais servos [a mente], que se chamava Visúcina. Em tais oca- 
sua esposa e filhos produziam ilusão, satisfação e felicidade, 


5 SIGNIFICADO 
gundo a conclusão védica, o eu da pessoa encontra-se dentro 
«coração. Como se afirma em linguagem: védica, hrdy ayam aimã 
isthitah: o eu está situado dentro do coração. Na condição 
terial, contudo, a alma espiritual está coberta pelas qualidades 
riais —a saber, bondade, paixão e escuridão —, as quais reagem 
tro do coração. Por exemplo; quem está em bondade sente felici- 
Quem está em paixão sente satisfação através do gozo mate- 
e quem está em escuridão sente confusão: Todas essas ativi- 
são mentais e funcionam na plataforma de pensar, sentir e 

rer. 


| Quando a entidade viva vê-se rodeada por esposa, filhos e lar, ela 


no plano mental. Ora ela é muito feliz, ora muito satisfeita, ora 
jo está satisfeita, ora sente-se confusa. Avconfusão chama-se 
ha, ilusão. Iludida por-sociedade, amizade e amor, a entidade 
acha que suas ditas sociedade, amizade e amor, nacionalidade, 
imunidade, etc. dar-lhe-ão proteção. Ela não sabe que, após a 
Será atirada nas mãos de uma natureza material muito forte 
aforçará a aceitar determinada classe de corpo de acordo com 
trabalho atual. Este corpo talvez nem seja um corpo humano. 
im, o sentimento de segurança da entidade viva nesta vida, em 
jo a sociedade, esposa e amizade, nada mais é que ilusão. Todas 
entidades vivas engaioladas em diversos corpos materiais estão 
jas pelas atuais atividades de gozo material. Elas se-esquecem 
seu verdadeiro interesse, que é voltar ao lar, voltar ao-Supremo. 
Deve-se considerar que todas as pessoas fora da-consciência de 
estão em ilusão. Os ditos-sentimentos de felicidade e satis- 
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nem'sociedade, nem amizade, nem amor, nem nada pode salvar-nos 
da investida da energia externa, que se caracteriza por nascimento, 
morte, velhice e doença: Tirar mesmo uma só entidade viva da con- 
dição ilusória 'é muito difícil; portanto, o Senhor Krsna diz no 
Bhagavad-gitã (7.14): 


daivi hy esá gunamayi 
mama máyá duratyayá 

mám eva ye prapadyante 
mäyām etâm taranti te 


“Esta Minha energia divina; Que consiste nos três modos da natu- 
reza material, dificilmente é superada. Mas, aqueles que se rendem 
a Mim podem transpó-la facilmente.” Portanto, a menos que nos 
rendamos 'inteiramente aos pés de lótus de Krsna, náo podemos 
escapar do emaranhamento dos trés modos da natureza material. 


VERSO 56 


da dae: a ais: | 
AÑ aa da UN 


evarh karmasu sarhsaktah 
kâmâmã'vaícito budhah 
mahisi vad yad iheta 
tar tad evânvavartata 


evam-=assimy 'karmasu-—em atividades fruitivas; samsaktah— 
estando muitíssimo apegado; kâma-ãtmã-—luxurioso; varicitah-= 
enganado; abudhah--menos inteligente; mahisi—a rainha; var 
yat—1udo o que; ¡heta—ela desejasse; tat 1at—tudo aquilo; eva-— 
decerto;anvavartata—ele seguia. 


TRADUÇÃO 
Estando assim enredado em diferentes classes de fantasias mentais 
e ocupado em atividades fruitivas, o rei Purafijana ficou completa- 
mente sob o controle da inteligência material e deste modo foi 
enganado. Na verdade, ele costumava satisfazer todos os desejos de 
sua esposa, a rainha. 
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SIGNIFICADO 
ando uma entidade viva está tão confusa que fica sob o con- 
de sua esposa, ou da inteligência material, ela é forçada a 
isfazer a inteligência de sua dita esposa e agir exatamente de 
com seus ditames. Diversos Sastras aconselham que, por 
iveniência material, deve-se manter a esposa sempre satisfeita, 
lhe adornos e seguindo suas instruções. Dessa maneira, não 
rá transtornos na vida familiar. Portanto, para o próprio benefí- 
social de cada um, todos são aconselhados a manter suas espo- 
satisfeitas. Dessa maneira, quando alguém se torna o servo de 
esposa, deve agir de acordo' com os desejos de sua esposa. 
im, enreda-se cada vez mais: Na Bengala, dizem que quem se 
servo obediente de sua esposa: perde toda a sua reputação. 
tudo, a dificuldade é que, a menos que o homem se torne um 
muito obediente de-sua esposa, sua vida familiar é pertur- 
. Nos países ocidentais, esta perturbação dá origem à lei do 


Vórcio, e em países orientais como a' Índia existe a separação. 


ra, esta perturbação foi confirmada pela recente introdução da 


do divórcio na Índia. Dentro do coração, a mente está agindo, 
indo, sentindo e desejando, e cair sob o controle da esposa é o 
oque cair sob o controle da inteligência material. Assim, o 
m gera filhos com'sua esposa e se enreda em muitas atividades 
o controle de fantasias mentais. 


VERSOS 57—61 
sc 
aria RA ton 
aaa! 
E TA] 
sra ama fea! 
TÍ TARA ERAS 
SAMA al AM q | 
o II Go 



































502 Srimad-Bhigavatam [Canto 4, Cap. 25 


e iai a ma! 
os ES) 


kvacit pibantyâm pibati 
madirârh mada-vihvalah 

asnantyãm kvacid asnãti 
jakşatyārh saha jakşiti 


kvacid gāyati gāyantyāäı 
rudatyârh rudati kvacit 

kvacid dhasantyâm hasati 
jalpantyâm anu jalpati 


kvacid dhâvati dhâvantyâm 
tisthantyâm anu tisthati 

anu Sete Sayanáyám 
anváste kvacid ásatim 


kvacic chrnoti $rnvantyâr 
pasyantyám anu pasvati 

kvacij jighrati jighrantyâm 
spr$antyâm spr$ati kvacit 


kvacic ca $ocatirh jayám 
anu Socati dinavar 

anu hrsyati hrsyantyâm 
muditâm anu modate 


kvacit--as vezes; pibantyâm-—enquanto bebia; pibari—ele bebia; 
madirâm—licor, mada-vihvalah—estando embriagado; asnantyam— 
enquanto ela comia; kvacit—às vezes; asnâti—ele comia; jaksatyam— 
enquanto ela: mastigava; saha—com ela; jaksifi—ele mastigava; 
kvacit—ás vezes; gâyati—ele costumava cantar; gáyantyam—en- 
quanto sua esposa cantava; rudatyam—quando a esposa chorava; 
rudati—ele também: chorava; kvacit—ás vezes; kvacit—ás vezes; 
hasant yâm-— enquanto ela ria; hasati—ele também ria; jalpantyam— 
enquanto ela falava libertinamente; anu—seguindo-a; jalpati—ele 
também falava libertinamente; kvacit—às vezes; dhávati—ele 
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bém caminhava; dhavantyãâm-—quando ela caminhava; tisthan- 
enquanto ela ficava calada; anu—acompanhando-a; tisthati— 
nha-se de pé; anu—seguindo-a; sete—ele costumava deitar-se; 
iâam-—enquanto ela estava deitada na cama; anu—seguindo- 
le—ele também se sentava; kvacit—ás vezes; ásatim-—enquanto 
va sentada; kvacit —às vezes; $rnoti—ele ouvia; $mvantyam— 
into ela se punha a ouvir; pasyantyâm-—enquanto ela via algo; 
acompanhando-a; pasyati—ele também via; kvacit—ás vezes; 
ati—ele cheirava; jighrantydm—enquanto sua esposa cheirava; 
mtydm—enquanto a esposa tocava; spr$ati--ele também to- 
y kvacit—nessa altura; kvacit ca—também: ás vezes; socatim-— 
do ela se lamentava; jayam-—sua esposa; anu-—acompanhando- 
focati—ele também se lamentava;: dina-vat—como um pobre 
; anu—acompanhando-a; hrsyati—ele- desfrutava; Arsyan- 
¡quando ela sentia prazer; muditám-—quando ela estava satis- 
anu--acompanhando-a; modate—ele sentia satisfação. 





TRADUÇÃO 
indo a rainha bebia licor, o rei Puraíijana também se punha 
er, Quando a rainha jantava, ele costumava jantar com ela, 
do ela mastigava, o rei Purafijana mastigava com ela. 
a rainha cantava, ele também cantava. Do mesmo modo, 
a ha chorava, ele também chorava, e, quando a rainha 
ele também ria, Se a rainha falava libertinamente, ele também 
libertinamente, e, se a rainha caminhava, O rei caminhava 
dela. Quando a rainha se levantava, o rei também se levan- 
e, quando a rainha se deitava na cama, ele também a seguia 
itava-se com ela. Se a rainha se sentava, ele também se sentava, 





(se a rainha ouvia algo, ele a acompanhava em ouvir a mesma 


.. Quando a rainha via algo, o rei também olhava para aquilo, 
ndo a rainha cheirava algo, o rei a acompanhava, cheiran- 

a mesma coisa. Quando a rainha tocava em algo, o rei tam- 
o tocava, e, quando a querida rainha se lamentava, o pobre 
também tinha que acompanhá-la em sua iamentação. Da 
maneira, se a rainha sentia prazer, ele também desfru- 

e, se a rainha estava satisfeita, o rei também sentia satis- 
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SIGNIFICADO 

Amente é o local-onde se encontra o eu, e a-mente-é conduzida 
pela inteligência. A entidade viva, situada dentro do coração, segue 
a inteligência: Nesta passagem, à rainha representa a inteligência, e 
a alma, sob-o controle mental, acompanha a inteligência material 
assimcomo o rei acompanha sua-esposa. Em conclusão, a intelis 
gência material é:a causa do cativeiro da entidade viva. A idéia é 
quevé “preciso: adotar inteligência espiritual para escapar deste 
enredamento. 

Na vida: de Maharája Ambarisa, observamos que o grande Mahã- 
râja, em primeiro lugar, absorveu sua mente nos pés de-lótus de 
Krsna. Dessa maneira, sua inteligência purificou-se.. Mahãraja Ams 
barisa também usava seus outros sentidos a serviço do Senhor. Ele 
ocupava seus olhos em ver a Deidade no templo, belamente decos 
rada-com flores. Ele ocupava 0 olfato, cheirando as flores, e ocupas 
va suas pernas, caminhando até o templo. Suas mãos ocupavam-se 
em limpar o templo e seus ouvidos, em ouvir sobre Krsna. Sua 
língua ocupava-se de duas maneiras: em falar sobre Krsna e em 
saborear prasâda oferecida à Deidade. Os materialistas, que estão 
sob total controle da inteligência: material, não podem executar 
todas estas atividades. Assim, consciente ou inconscientemente, eles 
ficam enredados pelos ditames da inteligência material. Este fato é 
resumido no verso seguinte: 


VERSO 62 
fun A aa | 
FEANN DANETAN 


vipralabdho mahigyaivarh 
sarva-prakrti-vañicitah 

necchann anukaroty ajñah 
klaibyát krida-mrgo yathá 


vipralabdhah—cativado; mahisya—pela rainha; evam-—assimi 
sarva—Ñtoda; prakrti—existencia; vañicitah—sendo engañado; na 
icchan—sem desejar; anukaroti—costumava seguir e imitar; ajfiah-— 
o'rei tolo; klaibyar—à forças krida-mrgah-—um animal de esti- 
mação; yathá—assim como. 
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TRADUÇÃO 
D maneira, o rei Purañjana viu-se cativado por sua bela 
sa e deste modo foi enganado. Na verdade, ele foi enganado em 
a sua existência no mundo material. Mesmo contra'o seu 
y aquele pobre e tolo rei permanecia sob o controle de sua 
osa, assim como um animal de estimação que dança de acordo 
na ordem de seu dono. 


SIGNIFICADO 

'A palavra vipralabdhah é muito significativa neste verso, Vi 
nifica “especificamente”, e pralabdha, “obtido”. Só para satis- 
izer seus desejos, o rei obteve a rainha, e deste modo foi enganado 
la existência material. Embora não o desejasse, ele permaneceu 
mo um animal-de estimação sob o controle da inteligência mate- 
Assim como um macaco de estimação dança de acordo com os 
jos de seu dono, o rei dançava de acordo com os desejos da 
ha O Srimad- Bhagavatam (5.5.2) diz que mahar-sevarh dvaram 
ir vimukteh: se alguém se associa com uma pessoa santa, um 
oto, abre-se-lhe o caminho da liberação. Mas, se ele' se assócia 
m uma mulher ou'com uma pessoa muito apegada a uma mulher, 

caminho de cativeiro torna-se completamente aberto. 
Em geral, para avançar espiritúalmente, é preciso abandonar a 
mpanhia de mulheres. É para isto que serve a ordem de sannyása, 


ordem renunciada. Antes de tomar sannyãsa, ou renunciar intei- 


nte ao mundo material, é preciso praticar a abstenção do sexo 


lícito. A vida sexual, lícita ou ilícita, é praticamente a mesma coisa, 


quem pratica sexo ilícito fica cada vez mais cativo. Regulando 
vida sexual, resta-lhe uma possibilidade .de, finalmente, poder 


Inunciar ao sexo, ou renunciar à companhia de mulheres. Se isto 


der ser feito, o avanço na vida espiritual virá mui facilmente. 


“Como alguém se torna cativado pela associação com sua querida 


é o que Nãrada Muni explica neste capítulo. Atração pela 
significa atração pelas qualidades materiais. Quem-se sente 
pela qualidade material dà escuridão está na fase mais 

a da vida, ao passo que quem se sente atraído pela qualidade 
al da bondade está numa posição melhor. Às vezes, observa- 
que quem está na plataforma da bondade material sente-se 
ou menos atraido pelo cultivo de conhecimento. Esta é, evi- 
mente, uma posição melhor, pois o conhecimento faz com que 
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prefiramos aceitar o servigo devocionál. A menos que cheguemos à itudo, enchemo-nos de conhecimento e renúncia. Dessa maneira, 
plataforma de conhecimento, a fase brafima-bhilta, não poderemos vida torna-se exitosa. 

avançar em serviço devocional. Como Krsna diz no Bhagavad-gitã 

(18.54); 4 


leste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Quarto 
jo, Vigésimo-quinto Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitu- 
brahma-bhiitah prasannâtmã » “Descrições das características do rei Purafijana.” 
na $ocati na kanksati 
samah sarvesu bhútesu 
mad-bhaKktih labhate parám 





“Aquele que está assim transcendentalmente situado compreende de 
imediato o Brahman. Supremo e torna-se plenamente jubiloso. Ele 
jamais. se lamenta nem deseja ter nada; tem a mesma disposição 
para com todas as entidades vivas. Neste estado, ele alcança o sers 
viço devocional puro a Mim,” 

A plataforma do conhecimento é vantajosa por se tratar de um 
meio pelo qual pode-se chegar à fase de serviço devocional. Cons 
tudo, se alguém adota o serviço devocional de forma direta, o conhes 
cimento lhe é revelado sem ser preciso esforçar-se separadamente, 
Confirma-se isto no Srimad-Bhágavatam (1.2.7); 


vásudeve bhagavati 
bhakti-yogah prayojitah 
janayaty ásu vairagyah 
'jñánar ca yad ahaitukam i 


O serviço, devocional, revela de forma automática o; verdadeiro, 
conhecimento de nossa existência material. Quem tem inteligência, 
suficiente alcança de imediato a fase de renúncia à dita sociedade, 
família e amor, bem como a outras coisas. Enquanto estivermos 
apegados à sociedade, família e amor do mundo material, não have- 
rá possibilidade de conhecimento. Tampouco haverá possibilidade 
de serviço devocional. Adotando diretamente o serviço devocional, 
















































CAPÍTULO VINTE E SEIS 


O rei Purafijana vai à floresta caçar 
e sua rainha fica irada 


VERSOS 1—3 














MÈ ITI 
aA RA O | 
2 fav PRA AAA 1 
Aaa AA 
qami aei AAA IR 
ata 
AAA AAA UN 





nárada uváca 
sa ekadá mahesváso 
ratharn pañca$vam ásu-gam 
dvisarh dvi=cakram ekáksam 
tri-venurh pafica-bandhuram 






eka-ra$my eka-damanam 
eka-nidarh dvi-kiibaram 

pafica-praharanar sapta- 

variitharh pafica-vikramam 






haimopaskaram áruhya 
svarna-varmáksayesudhih 

ekādaśa-camū-nāthah 

pafica-prastham agãd vanam 
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nāradah uvāca—Nārada disse; sah—rei Purafijana; ekadã-—certa 
vez; maha-isvasah—levando seu forte arco e flèchas; ratham— 
quadriga; pañca-aśvam—cinco cavalos; ásu-gam—indo mui rapida- 
mente; dvi-isam—duas flechas; dvi-cakram—duas rodas; eka—um; 
aksam— RO; tri—três; venum- bandeiras; pafica—cinco; ban- 
dhuram— obstáculos; eka—uma; ,rasmi—corda, rédea; eka—um; 
damanam—quadrigário; eka—um; nidam—banco; dvi—duas; kú- 
baram—extremidades nas quais se fixam os tirantes; pañca—cinco; 
praharanam—armas; sapta—sete; variitham—coberturas ou ingre- 
dientes do corpo; pañca—cinco; vikramam-—processos; haima-— 
de ouro; upaskaram — ornamentos; ãruhya— montado em; svarna— 
de ouro; varmá—armadura; aksaya—inexaurível; isu-dhih—aljava; 
ekadasa—onze; camú-náthah—comandantes; pañca—cinco; pras- 
tham—destinos, objetivos; agdi—foi; vanam-—à floresta. 


TRADUÇÃO 

O grande sábio Nárada prosseguiu: Meu querido rei, certa vez, 0 
rei Purafijana pegou seu grande arco e, equipado com armadura de 
ouro e uma aljava de ilimitadas flechas e acompanhado por onze 
comandantes, sentou-se em sua quadriga puxada por cinco velozes 
cavalos e foi à floresta chamada Pafica-prastha. Levou consigo, 
naquela quadriga, duas flechas explosivas. A dita quadriga estava 
armada sobre duas rodas e um eixo giratório. Sobre a quadriga 
havia três bandeiras hasteadas, uma rédea, nas mãos de um quadri- 
gário, uma boléia em cujas extremidades fixavam-se os tirantes, 
cinco armas e sete coberturas. A quadriga movia-se em cinco dife- 
rentes marchas, e diante dela havia cinco obstáculos. Todas as 
decorações da quadriga eram feitas de ouro. 


SIGNIFICADO 

Estes três versos explicam como 'o corpo material da entidade 
viva está sob o controle das três qualidades da energia externa. O 
próprio corpo é a quadriga, eʻa entidade viva é o proprietário do 
corpo, como se explica no Bhagavad-gitã (2.13): dehino 'smin yathā 
dehe. O proprietário do corpo chama-se dehi, encontrando-se 
dentro deste corpo, especificamente dentro do coração. A entidade 
viva é conduzida por um quadrigário. A quadriga em si é feita de 
três gunas, três qualidades da natureza material, como confirma o 
Bhagavad-gitã (18.61)» yantrãradhâni mayayã. A palavra yantra 


O rei Purafijana vai à floresta caçar 


nifica “carruagem”. O corpo é dado pela natureza material, e o 
ndutor deste corpo é o Paramãtmã, a Superalma. A entidade viva 
contra-se sentada dentro da quadriga. Esta é sua posição real. 

entidade viva está sempre sendo influenciada pelas três: quali- 
= sattva (bondade), rajas (paixão) e «amas (ignorância). 
ma-se isto, também, no: Bhagavad-gitã (7:13). Tribhir guna- 
air bhâvaik: as três qualidades da natureza material confundem 
tidade viva. Este verso descreve estas três qualidades como três 
ideiras. Pela bandeira, pode-se chegar a saber quem é o proprie- 
oda quadriga; analogamente; pela» influência das três-quali- 
ss da natureza material, pode-se facilmente saber: para que 
teção a quadriga está se movendo. Em outras palavras, todo 
ele que tem olhos para ver pode perceber como o corpo está 
do conduzido, sob a influência duma qualidade específica da 
reza material, | Descreve-se: nestes três versos a atividade da 
jade viva para provar como o corpo sofre a influência da quali- 
da ignorância, mesmo quando alguém pretende ser religioso: 
rada. Muni quis provar ao rei Prácinabarhisat que este estava se 
do influenciar por tamo-guna, a qualidade da' ignorância, 
itorembora fosse tido na conta de muito religioso. 

De acordo com o karma-kândiva, o processo de atividades fruiti- 
|, uma pessoa realiza diversos sacrifícios sob a orientação dos 

as, e, em todos os sacrifícios, prescreve-se a matança de animais, 
Po Experimento com a vida de animais para pôr à provao poder 

nantras védicos. A matança de animais executa-se certamente 

a influência do modo da ignorância. Mesmo para alguém com 
ia religiosa, o: sacrifício de: animais é recomendado: nos 

ão só nos Vedas, mas mesmo nas escrituras modernas de 
seitas. Estes sacrifícios de animais recomendam-se em nome 
igião, mas, na verdade, o sacrifício de animais: destina-se a 

s. no modo da ignoráncia. Quando semelhantes: pessoas 
m'animais, elas podem pelo menos fazê-lo em nome: da reli- 
o. Contudo, num sistema religioso transcendental, como-a reli- 
o Vaisnava, não há lugar para. sacrificios de animais: Krsna 
omenda este sistema religioso transcendental no Bhagavad-gitã 





sarva-dharmán parityajya 
mãm ekam $aranarh vraja 
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aha iva sarva-papebhyo g 
moksgayisyâmimã Sucah 


“Abandona todas as variedades de religião e simplesmente rende-te 
a Mim. Hei de libertar-te de:todas as reagóes pecaminosas. Náo 
temas.” Uma vez que o rei Prácinabarhisat dedicava-se à realização 
de diversos sacrifícios nos quais os-animais eram mortos, Nãrada 
Muni chamou-lhe atenção para o fato de que estes sacrifícios são 
influenciados pelo modo da ignorância. Desde o início do Srimad! 
Bhagavatam (1.1.2) afirma-se; projjhita-kaitavo “tra. Toda a espécie 
de: sistemas religiosos envolvidos-em trapaça são completamente 
rejeitados pelo Srimad-Bhagavatam. Em bhagavad-dharma, a reli 
gião que tratada relação de cada um com a Suprema Personalis 
dade de Deus, -o“sacrifício de animais não é recomendado. Na 
execução-de sankirtana-yajfia — Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna 
Krsna, Hare: Háre/ «Hare Rama, Hare Râma, Râma Râma, e 
Hare =; não se recomenda sacrificar animais. 

Nestes três versos, ofato de o'rei Purafijana ir à floresta ina 
animais simboliza o fato de a entidade viva ser arrastada pelo modo 
da ignorância e ocupar-se, assim, em diversas atividades visando ao 
gozo 'dos sentidos: O próprio corpo material identifica a entidade 
viva como alguém já influenciado pelos três modos da natureza 
material e como alguém arrastado a desfrutar dos recursos mate» 
riais. Quando o corpo sofre'a inflúência do-modo da ignorância, 
sua infecção revela caráter muito agudo. Quando sofre a influência 
do modo da paixão; a infecção está na fase sintomática. Contudo, 
quando:o corpo sofre a influência do modo da bondade, a infecção 
materialista purifica-se.-As cerimônias ritualísticas recomendadas 
emsistemas religiosos com certeza estão na plataforma da bondade, 
mas, «como neste mundo material mesmo o modo da bondade às 
vezes é poluído pelas outras qualidades (a saber, paixão e ignorâns 
cia), «am homem «em: bondade, muitas: vezes, é arrastado pela 
influência da ignorância. 

Descreve-se nesta passagem como orei Purafijana certa vez foi à 
floresta matar animais. Isto significa que ele, a entidade viva, caiu 
sob a influência do modo da ignorância. A floresta na qual'o rei 
Purafijana se entregava à caça chamava-se Pafica-prastha. À 
palavra pañca significa “cinco”, evisto indica-os objetos dos cinco 
sentidos. O corpo tem cinco-sentidos funcionais, a saber, as mãos, 
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pernas, a língua,'o ânus e os órgãos genitais. Tirando total 
veito destes sentidos funcionais, o corpo goza da vida material. 
driga é puxada por cinco cavalos, que representam os cincos 
los dos sentidos — a saber, olhos, ouvidos, nariz, pele e lingua. 
es órgãos dos sentidos são mui facilmente atraídos pelos objetos 
sentidos. Logo, menciona-se que os cavalos movimentam-se 
ozmente. Sobre a quadriga, o rei Purafijana mantinha duas 
las explosivas, que podem ser comparadas ao ahartkãra, ou 
lso ego. Este falso ego é caracterizado por duas atitudes: “Eu sou 
corpo” (ahantã) e “Tudo em relação com meu corpo me per- 
” (mamatã). 

“As duas rodas da quadriga podem ser comparadas às duas facili- 
des motrizes — ou seja, à vida pecaminosa e à vida religiosa. A 
jadriga está decorada com três bandeiras, que representam os três 
Odos da natureza material. As cinco classes de obstáculos, ou 
idas acidentadas, representam as cinco espécies de ar que per- 
im O corpo, a saber, prâna, apâna, udâna, samâna e vyâna. O 
rio corpo está coberto: por sete camadas, a saber, pele, múscu- 
gordura, sangue. medula, osso e sêmen. A entidade viva está 
rta por três elementos materiais sutis e cinco elementos mate- 
grosseiros. Estes na verdade são os obstáculos colocados diante 

entidade viva no caminho da liberação do cativeiro material. 
JA palavra rasmi (“rédea”), neste verso, refere-se à mente. A 
lavra nida também é significativa, pois, nida indica o ninho onde 
pássaro repousa. Neste caso, nida é o coração, onde se encontra 
idade viva. A entidade viva encontra-se num único local: São 
vas causas de seu cativeiro: lamentação e ilusão. Na existência 
erial, a entidade viva simplesmente anseia obter algo que jamais 





oderá alcançar. Portanto, ela está iludida. Como resultado de estar 


situação ilusória, a entidade viva vive lamentando-se. Assim, 


lamentação e a ilusão são descritas nesta passagem como dvi- 


bara, os dois pilares do cativeiro. 
entidade viva satisfaz diversos desejos através de cinco proces- 
diferentes, indicativos do trabalho dos cinco sentidos funcionais. 
rnamentos e roupas dourados indicam que a entidade viva está 
nciada pela qualidade de rajo-guna, paixão. Alguém que'tenha 
te dinheiro ou riquezas é especialmente arrastado pelo modo 
ixão. Sob a influência do modo da paixão, ele deseja muitas 
s para desfrutar neste mundo material, Os onze comandantes 
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representam os dez sentidos e a:mente..A mente vive fazendo planos, 
junto com 'os dez comandantes, para desfrutar do mundo material 
A floresta chamada Pafica-prastha, onde o rei foi caçar, é a floresta 
dos. cinco “objetos dos sentidos: forma, sabor, som, aroma e tati, 
Assim, nestes três versos, Nárada Muni descreve a posição do corpo : 
material e o encarceramento da entidade viva dentro dele. 












sou alma condicionada, fica muito dominado pelo desejo de 
O dos sentidos, ele náo:se importa com os princípios religiosos. 
contrário, com muito orgulho, ele aceita o arco e as flechas do 
oe do ódio. Nossa consciência está sempre funcionando de 
maneiras — da maneira correta e da maneira errada. Quem se 
a muito orgulhoso de sua posição, influenciado pelo modo da 
fixão, abandona o caminho correto e aceita o errado. (Os reis 

iyas ás vezes são aconselhados a ir à floresta caçar animais 
es simplesmente para aprender a matar, mas, semelhante pilha- 
nunca se destina ao gozo dos sentidos. Proíbe-se aos seres 
manos matar animais para comer-lhes a carne. 












VERSO 4 q 


IMM AI AA A AATE: 
Aem mamae ATA: Ie i 


cacâra mrgaváârh tatra 
drpra ânegu-kârmukah 

vihãya jávâm atad-arhâra 
mrga-vyasana-lálasah 


















VERSO 5 
saña San Fra: | 
ARA A 


âsurirh vrttim ásritya 
ghorátmá niranugrahah 

nyahanan nisitair bânair 

vanesu vana-gocarán 









cacdra-—executou; mrgaydm—caga; tatra—ali; drptah—estando 
orgulhoso; átta—tendo pegado: ¡isu—flechas; karmukah—arco! 
vihaya—abandonando; jayám—sua esposa; a-tar-arhâm--embora 
impossível; mrga—cagando; vyasana—perversidade; /alasah—es» 
tando inspirado por. 













trim—demoníaca; vrttim—ocupacio; Asritya—refugiado em; 
a—horrível; dimã-—consciência, coração; niranugrahah —sem 
'ricórdia; nyahanat—matou; nisitaih-—com agudas; bânaih-— 
; vanesu—nas florestas; vana-gocarân-—os animais selvagens. 


TRADUÇÃO 
Era quase impossível para o rei Purafijana abandonar a companhia 
de sua rainha, mesmo que por um momento, Todavia, naquele dia, 
estando bastante inspirado pelo desejo de caçar, ele pegou de seu 
arco e flechas e, com muito orgulho, foi para a floresta, não se 
importando com sua esposa, 












TRADUÇÃO 
Naquela ocasião, o rei Purafijana estava muito influenciado por 
pensões demoníacas. Devido a isto, seu coração tornou-se muito 
O e cruel, e, com flechas agudas, ele matou muitos animais 
es na floresta, sem nenhuma consideração. 






SIGNIFICADO 

Uma forma de caça é conhecida como caça às mulheres. Uma 
alma condicionada nunca fica satisfeita com uma só esposa, Aqueles 
cujos sentidos estão demasiado - descontrolados ‘tentam especial- 
mente caçar muitas mulheres. O fato de o rei Purafijana ter aban- 
donado. a companhia de sua mulher religiosamente: desposada 
representa a tentativa da alma condicionada de caçar muitas mu- 
lheres visando ao gozo dos sentidos. Onde quer-que o rei vá, supõe- 
se que ele esteja acompanhado por'sua rainha, porém, quando o 








SIGNIFICADO 
ndo um homem se orgulha muito de sua posição material, ele 
satisfazer seus sentidos de maneira irrestrita, sendo influencia- 
| pelos modos de paixão e ignorância. Por isso, ele é considerado 
jo asúrico, ou demoníaco. Pessoas de espírito demoníaco não 
misericórdia dos pobres animais. Consegiientemente, elas 
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mantém' diversos matadouros de animais: Isto -vhama-se: tecnis 
camente siinã, ou hirhsã, ou seja, matança de seres vivos. Em Kalis 
yuga, devido ao aumento dos modos de paixão e ignorância, quase 
todos os homens são asúricos, ou demoníacos; portanto, eles gostam 
muito de comer carne e, para este fim, mantêm várias classes de 
matadouros de animais. 

Nesta era-de Kali, à propensão para a misericórdia é quase nula; 
Logo; há sempre muitas guerras entre os homens e as nações. Os 
homens não entendem como, por matarem irrestritamente tantos 
animais, eles também estão fadados a ser abatidos como animais em 
grandes guerras. Evidencia-se isto muito nos países ocidentais. No 
Ocidente, os matadouros são mantidos sem restrições, e por isso a 
cada cinco ou dez anos há uma grande guerra na qual inúmeras 
pessoas são abatidas ainda mais cruelmente que os animais. Às 
vezes, durante a guerra, os soldados mantêm seus inimigos em 
campos de concentração é os matam de maneiras muito cruéis. 
Estas reações são provocadas pela irrestrita matança de animais nos 
matadouros e pelos caçadores nas florestas. Pessoas orgulhosas € 
demoníacas não conhecem as leis da natureza, ou as leis de Deus, 
Consegiientemente, elas matam irrestritamente os pobres animais, 
não se importando em absoluto com eles. No movimento para à 
consciência de Krsna, a matança de animais é completamente proi- 
bida. Ninguém é aceito como discípulo auténtico neste movimento 
a menos que prometa seguir os quatro princípios regulativos: não 
matar animais, não se intoxicar, não; praticar sexo ilícito e não 
jogar. Este-movimento para a consciência de Krgna é o único meio 
pelo: qual as atividades pecaminosas dos homens nesta Kali-yuga 
podem ser neutralizadas. 


VERSO 6 


Ay afieêa qro dera A A | 
ma q A fire 11d 


tirthesu pratidrstesu 
rája medhyán pasún vane 
yavad-artham alar lubdho 
hanyad iti niyamyate 
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su--em: lugares sagrados;  pratidrstesu--segundo a: orien- 


ção dos Vedas; rajá--um rei; medhyan—próprios para sacrificio; 


animais; vane-—na floresta; yâvat—tanto quanto; artham — 
io; alam—náo mais que; lubdhah—estando cobiçoso; 
a1=pode-se- matar; iti—assim; niyamyate—é regulado. 


TRADUÇÃO 

um rei sente-se muito atraído por comer carne, ele pode, 
do as orientações das escrituras reveladas sobre realizações de 
ifício, ir à floresta e matar alguns animais cuja matança é reco- 
endada. Ninguém tem permissão de matar animais desnecessaria- 
nte ou sem restrições. Os Vedas regulam a matança de animais 
conter a extravagância de homens tolos influenciados pelos 

Os de paixão e ignorância. 


s SIGNIFICADO 
lguém poderá perguntar: por que um ser vivo deve impor-se 


des no-gozo dos sentidos? Se um: rei, para aprender a matar, 

e ir à floresta'e matar animais, por que uma entidade viva, que é 
da de sentidos, não tem permissão para entregar-se a irrestrito 
zo dos sentidos? No momento atual, apresentam este argumento 
mesmo os ditos svâmis e yogis, os quais publicamente procla- 
n que, tendo sentidos, devemos satisfazê-los através do gozo dos 





entidos. Estes svâmis e yogis tolos, contudo, não conhecem os pre- 


dos sástras. Na verdade, às vezes, estes patifes chegam a 
jar os $âstras. Inclusive, eles anunciam publicamente que não 
haver mais sâstras, não deve haver mais livros. “Simplesmente 


vem a mim”, dizem eles, “que eu te tocarei, e tu transformar-te-ás 


atamente em avançado na vida espiritual.” 
“Uma vez que as pessoas demoníacas querem ser enganadas, muitos 
dores se apresentam para enganá-las; No momento atual, 
era de Kali-yuga, toda a sociedade humana tornou-se um 
ndo de enganadores e enganados. Por este motivo, as escrituras 
as dão-nos orientações adequadas para o gozo dos sentidos. 
era, todos têm tendência de comer carne e peixe, beber álcool 


| praticar vida sexual, porém, segundo os preceitos védicos, o sexo 


é permitido no casamento, o consumo de carne só é permitido 
ndo o animal é morto e oferecido antes à deusa Kāli e a intoxi- 
cáo só € permitida de maneira restrita. Neste verso, a palavra 
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niyamyate indica que todas essas coisas — a saber, matança de anis 
mais, intoxicação e sexo — devem ser reguladas. 

As regulações destinam-se aos seres humanos, e não aos animais, 
As regras dé trânsito na rua, ordenando que as pessoas se mante- 
nham à direita ou à esquerda, destinam-se aos seres humanos, € 
não aos animais. Se um animal viola esta lei, ele não pode ser 
punido, mas, se um ser humano o fizer, é passível de punição. Os 
Vedas não se destinam- aos animais; mas à compreensão da socie- 
dade humana. Alguém que viola indiscriminadamente as regras e 
regulagóes dadas pelos: Vedas é passível de punição. Portanto, 
ninguém: deve satisfazer os sentidos de acordo com 'seus' desejos 
luxuriosos, senão que deve abster-se de acordo com os princípios 
regulativos estipulados nos Vedas. Se: um rei tem permissão de 
caçar na floresta, não é para o gozo de seus sentidos. Não podemos 
simplesmente fazer experimentos na arte de matar. Se um rei, 
temendo encontrar-se com ladrões'e assaltantes, mata pobres ani- 
mais-e-come sua carne confortavelmente em casa, ele deve perder 
seu posto. Como nesta era-os reis têm estas propensões demoníacas, 
a monarquia foi abolida pelas leis da natureza em todos os países. 

As pessoas têm se degradado tanto nesta era que, por um lado, 
restringem a poligamia e, por outro lado, caçam mulheres de muitas 
maneiras. Muitas firmas comerciais anunciam publicamente que 
garotas topless estão disponíveis neste clube ou naquela loja. Assim, 
as mulheres têm: se tornado instrumentos de gozo dos sentidos na 
sociedade moderna. Os Vedas: prescrevem, contudo, que, se um 
homem tema propensão a desfrutar de mais de uma esposa — 
como, às: vezes, se- observa entre homens de ordens sociais superio- 
res, tais comoʻos brāhmanas; os kşatriyas e os väiśyas, “e; às 
vezes, mesmo entre os Siidras — este homem: tem permissão de 
casar-se com mais de uma esposa. Casamento significa cuidar bem 
de uma mulher e viver pacificamente, sem devassidão. No momento 
atual, contudo, a devassidão é irrestrita. Todavia, a sociedade pro- 
mulga a lei de que ninguém deve casar-se com mais de uma esposa. 
Isto é típico de uma sociedade demoníaca. 


VERSO 7 
qui sa fd aa adia ara: | 
o Los 


O rei Purañijana vai à floresta caçar 


ya evarh karma niyatarn 
vidván kurvita mánavah 
karmanã tena rajendra 
jfiânena na sa lipyate 
yah—todo aquele que; evam-—assim; karma—atividades; niya- 
reguladas; vidvan—erudito; kurvita—deve executar; māna- 
um ser humano; karmanã-—por estas atividades; fena—com 
rája-indra—6 rei; jfiânena-através do avanço de conheci- 
ento; na-— nunca; sah--ele; lipyate—envolve-se. 


à TRADUÇÃO 
Nārada Muni continuou falando ao rei Prācinabarhişat: Meu 
erido rei, qualquer pessoa que trabalhe de acordo com as orien- 
es das escrituras védicas não se envolve em atividades fruitivas. 


SIGNIFICADO 

im como um governo pode expedir licenças comerciais para 
cidadãos agirem de determinada maneira, da mesma forma, os 
as contêm preceitos que restringem e regulam todas as'nossas 
idades fruitivas. Todas as entidades vivas vêm a este mundo 
terial para desfrutar. Conseqlentemente, os Vedas servem para 
lar o gozo dos sentidos. Alguém que satisfaz seus sentidos sob 
princípios regulativos védicos não se emaranha nas ações e 
a de suas atividades. Como se afirma no Bhagavad-gitã (3.9), 
jharthãt karmanah: deve-se agir somente para praticar yajña, ou 
leja, para dar satisfação ao Senhor Visnu. Anpyaira loko 'varh 
a-bandhanah: de outro modo, qualquer ação produzirá uma 
ção pela qual a entidade viva ficará aprisionada. O ser humano 
ina-se especialmente a libertar-se do cativeiro de nascimento, 
e, velhice e doença. Portanto, os princípios regulativos védicos 
jentam-no a trabalhar de tal maneira que ele possa satisfazer seus 
jos de gozo dos sentidos e, ao mesmo tempo, livrar-se aos poucos 
ativeiro material. Agir de acordo com tais princípios chama-se 
lhecimento. Na verdade, a palavra veda quer dizer “conheci- 
nto”. As palavras jfiânena na sa lipyate indicam que, seguindo os 
pios védicos, ninguém se envolve nas ações e reações de suas 

dades fruitivas. 
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Portanto, aconselha-se a todos a agirem em termos dos preceitos 
védicos, e não irresponsavelmente.: Quando alguém dentro do estado 
age conforme as leis e licenças-do governo, não se envolve em ativi- 
dades criminosas. As leis feitas pelo homem, contudo, sempre são 
defeituosas porque são feitas por homens propensos a cometer 
erros, a se iludirem, a enganarem e cujos sentidos são imperfeitos, 
As instruções védicas são diferentes por não terem estes quatro 
defeitos. As instruções védicas não estão sujeitas a erros. O conhe 
cimento dos Vedas é conhecimento recebido diretamente de Deus; 
logo, não há possibilidade de ilusão, trapaça, erros ou sentidos 
imperfeitos. Todo o conhecimento védico é perfeito por ser recebido 
diretamente de Deus através do paramparã, a sucessão discipular, O 
Srimad-Bhágavatam(1.1.1) diz: tene brahma hrda ya adi-kavaye: A 
criatura original deste universo, conhecida como adi-kavi, ou Senhor 
Brahmã, recebeu instruções de Krsna. por intermédio de seu cora- 
ção. Após receber aquelas instruções védicas do próprio Senhor 
Krsna, Brahmã transmitiu o conhecimento pelo sistema parampará 
a Náãrada, e Nãrada, por sua vez, transmitiu o conhecimento a 
Vyása. Dessa maneira, o conhecimento védico é perfeito. Se agir- 
mos de acordo com o conhecimento védico, não haverá possibili» 
dade de nos envolvermos em atividades pecaminosas. 


VERSO 8 
srta ER gato area fa | 
aura E Cd 


anyathá karma kurvano 
mánárúdho nibadhyate 

guna-pravaha-patito 
naspa-prajño vrajaty adhah 


anyathã-—caso contrário; karma—atividades fruitivas; kurvánah—= 
ao agir; mána-árúdhah—pela influência do falso prestígio; niba- 
dhyate-—compromete-se; guna-pravaha-—pela influência das quali- 
dades materiais; patitah-—caída; nasta-prajtiah-— privada de toda a 
inteligência; vrajati—assim, ela vai; adhah—para baixo. 


Verso 8] O rei Purañjana vai à floresta caçar 


E TRADUÇÃO 
Caso contrário, quem age caprichosamente cai, devido ao falso 
tígio. Deste modo, compromete-se com as leis da natureza, que 


o compostas de três qualidades [bondade, paixão e ignorância). 


maneira, a entidade viva fica privada de sua verdadeira inte- 
ência e perpetuamente perdida no ciclo de nascimentos e mortes. 

ela sobe e desce, desde um micróbio no excremento até uma 
sição elevada no planeta Brahmaloka. 





SIGNIFICADO 

á muitas palavras importantes neste verso. A primeira é anya- 

caso contrário”, a qual indica alguém que não se importa com 

gras e regulações védicas. As regras e regulações enunciadas 
os Vedas chamam-se sâstra-vidhi. O Bhagavad-gitã afirma clara- 

te que quem não aceita fâstra-vidhi, ou as regras e regulações 

ionadas nas escrituras védicas, e age caprichosa ou arrogan- 
mente, com falso orgulho, jamais alcança a perfeição nesta vida, 
em alcança felicidade ou liberação da condição material. 





yah sastra-vidhim utsriya 
vartate kâma-kãratah 

na sa siddhim avâpnoti 
na sukharh na parârh gatim 


quele que rejeita os preceitos das escrituras e age de acordo com 
s próprios caprichos não alcança jamais a perfeição, nem a feli- 
d nem o destino supremo.” (Bg. 16.23) Assim, quem transgride 
liberadamente as regras e regulações dos $ástras só está se envol- 
do cada vez mais na existência material, sob a influência dos três 

dos da natureza material: Portanto, a sociedade humana: deve 
ir'os princípios de vida védicos, que são resumidos no Bhagavad- 

tã. De outro modo, a vida na existência material continuará. Os 
os ignoram que a alma passa por 8.400.000 espécies. de vida. 
vés do processo gradual de evolução, quando alguém chega à 

a humana de vida, deve seguir as regras e regulações prescritas 
Vedas. Sri Caitanya Mahãprabhu diz que a entidade viva, desde 


tempos imemoriais, está sofrendo das três espécies de misérias da 


ureza material devido a sua atitude demoniaca, que éo seu 
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espírito de revolta contra a Suprema Personalidade de Deus. Krsna 
confirma=0, também, no Bhagavad-gitã (15.7): 


mamaivámso jiva-loke 
jiva-bhinah sanátanah 

manah-sasthânindriyâni 
prakrii-sthani karsati 


“As entidades vivas neste mundo condicionado são Minhas eternas 
partes fragmentárias. Devido à vida condicionada, elas lutam ardua- 
mente com os seis sentidos, que incluem a mente.” Todas as enti- 
dades vivas são partes integrantes de Deus. O único motivo pelo 
qual a entidade viva'é posta na tríplice condição miserável de exis= 
tência material é que ela aceita voluntariamente a existência mates 
rial, com o falso pretexto de tornar-se um desfrutador. Para salvá-la 
desta condição: horrível, o Senhor dá todos os textos védicos sob 
Sua encarnação de Vyãsadeva. Portanto, afirma-se: 


krsna bhuli’ sei jiva anādi-bahirmukha 
ataeva māyā tāre deya sarhsāra-duhkha 


“Esquecendo-se de Krsna; a entidade viva tornou-se materialista 
desde tempos imemoriais. Portanto, a energia ilusória de Krsna está 
lhe proporcionando diversas classes de misérias na existência mate- 
rial.” (Cc. Madhya 20.117) 


máaya-mugdha jivera nãhi svatah krsna-jfiâna 
jivere krpaya kailá krsna veda-purâna 


“Quando uma entidade viva fica encantada com a energia externa, 
ela não pode reviver sua consciência de Kr$na original independen- 
temente. Devido-a' tais circunstâncias, Krsna amavelmente deu-lhe 
Os textos védicos, tais como os quatro Vedas e os dezoito Purânas.” 
(Cc. Madhya 20.122) Todo ser humano, portanto. deve tirar pro- 
veitodas instruções védicas; caso contrário, será atado por suas 
atividades caprichosas e ficará sem qualquer orientação. 

A'palavra manaradhah também é muito significativa neste verso. 
Com o pretexto de tornarem-se grandes filósofos e cientistas, os 
homens em todo o mundo agem na plataforma mental. De um 


8] O rei Purafijana vai à floresta caçar 


odo geral, semelhantes: homens são não-devotos, pois não se 


nportam com as instruções dadas pelo Senhor à primeira criatura 





o Senhor Brahmã. Portanto, o Bhãgavatam (5.18.12) diz: 


harãv abhaktasya kuto mahad-gunã 
mano-rathenãsati dhâvato bahih 


m: não é devoto não tem boas qualificações porque age na 
orma mental; Quem age na plataforma mental é obrigado a 
dar seu padrão de conhecimento periodicamente. Em conse- 
ia disso, observamos que cada filósofo costuma discordar de 
tro filósofo, e cada cientista costuma apresentar teoria contraditó- 
«à-teoria de outro cientista. Tudo isto se deve-ao fato de eles 
rem atuando na plataforma mental, sem um padrão de conhe- 
ento. As instruções védicas, contudo, são aceitas como o padrão 
«conhecimento, muito embora, às vezes, suas afirmações pareçam 
contraditórias. Uma vez que os Vedas são o padrão de conheci- 
ento, mesmo que pareçam contraditórios, devem ser aceitos. 
m não os aceitar permanecerá atado nas-condições materiais. 





*Descreve-se neste verso as condições materiais como guna- 


âha, o fluxo dos trêsmodos da natureza:material. Srila Bhakti- 
da Thãkura, portanto, diz numa canção que miche mãyãra 


ase, yáccha bhese”, khaccha habudubu, bhái: “Por que sofres? Por 


“ora estás mergulhando nas ondas da natureza material, ora 

s-4 superficie?” Jiva krşna-dāsa, e viśvāsa, -karle ta' āra duhkha 
“Por favor, concorda em ser um servo de Krsna que logo 

r-te-ás de todas as misérias.” Tão logo alguém se renda 


Krsna e aceite o padrão perfeito: de conhecimento, que é o 


igavad-gitã como ele é, ele transpõe os: modos materiais da 
za e não cai nem perde seu conhecimento. 


» Nasta-prajñah. A palavra prajfia significa “conhecimento per- 


”, e nasta-prajfia significa “aquele que não tem conhecimento 
feito”. Quem não tem conhecimento perfeito tem apenas especu- 


ção mental. Semelhante especulação mental faz a pessoa cair cada 
z mais baixo numa condição infernal dë vida. O transgressor das 
is prescritas nos śāstras não pode tornar-se puro de coração. Uma 


'ssoa cujo coração não é puro age de acordo com os três modos 
natureza material. Essas atividades são muito bem explicadas 


os versos 1 a 6 do Décimo-sétimo Capítulo do Bhagavad-gitã. O 


ad-gitã (2.45) explica ainda: 
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traigunya-visaya veda 
nistraigunyo bhavárjuna 

nirdvandvo nitya-sattva-stho 
niryoga-ksema ātmavān 


“Os Vedas tratam principalmente do tema trés modos da natureza 
material. Supera estes modos, ó Arjuna. Sè transcendental a todo 
eles. Liberta-te de todas as dualidades e de toda a ansiedade por 
ganhos e segurança e estabelece-te no Eu.” Todo o mundo e todo o 
conhecimento material estão dentro dos três modos da natureza 
material. É preciso transcender estes modos e, para atingir a plata» 
forma de transcendência, é preciso seguir as instruções da Suprema 
Personalidade de Deus e, deste modo, alcançar a perfeição da vida: 
Caso contrário, todos serão derrubados pelas ondas dos três modos 
da natureza: material. Isto é ainda mais-explicado no S$rimad- 
Bhagavatam (7.5.30), nas palavras de Prahlada Mahãrãja: 


matir na krgne paratah svato vã 
mitho “bhipadyeta grha-vratânâm 

adânta-gobhir visatâm tamisrar 
punah punas carvita-carvanânim 


Os materialistas, estando demasiadamente absortos em gozo mate- 
rial e desconhecendo qualquer coisa que esteja além de suas expe- 
riéncias materiais, deixam-se arrastar pelos caprichos da natureza 
material. Eles levam uma vida caracterizada como mastigar o mas- 
tigado, sendo controlados por seus sentidos descontrolados. Assim, 
descem às mais escuras regiões de vida infernal. 


VERSO 9 
a faena Fran; Rda: | 
RE qa FOTATA I S Il 
tatra nirbhinna-gatranarh 
citra-vájaih Silimukhaih 


viplavo 'bhúd duhkhitânâm 
duhsahah karunãtmanâm 


9] O rei Purafijana vai à floresta caçar 


tra—lá; nirbhinna-—sendo trespassados; gãtrânâm-—cujos cor- 
“citra-vãjaih-—com penas variadas; $ili-mukhaih—pelas flechas; 
plavah—destruigáo; abhat-—foi feita; duhkhitânâm-—dos mais 
duhsahah— insuportável; karuna-àtmanâm-—para pessoas 

são muito misericordiosas. 


p TRADUÇÃO 
Quando o rei Purañjana estava caçando dessa maneira, muitos 
na floresta perderam suas vidas com grande dor, sendo 
5 pelas pontas de flechas afiadas. Ao ver estas devasta- 
e pavorosas atividades realizadas pelorei, todas as pessoas 
eram misericordiosas por natureza ficaram muito infelizes. 
Is pessoas misericordiosas não podiam tolerar a vista de toda 

ta matança. 


SIGNIFICADO 
Quando pessoas demoniacas põem-se a matar animais, os semi- 
uses, ou devotos do Senhor, ficam muito aflitos com esta 
tança. As civilizações demoníacas nesta era moderna mantêm 


ias classes de matadouros em todo o mundo. Svâmis e yogis 
itifes incentivam pessoas tolas a continuarem comendo carne e 


natando animais e, ao mesmo tempo, continuarem sua suposta 


ditação e práticas místicas. Todos estes fatos são pavorosos, e 
ja pessoa compassiva, ou seja, um devoto do Senhor, fica muito 
feliz em vista disto. O processo de caça também costuma ser exe- 
ido de maneiras diferentes, como já explicamos. Caçar mu- 
es, beber diversas classes de bebidas alcoólicas, intoxicar-se, 
tar animais e gozar de sexo — tudo isto serve de base para a 
ilização moderna: Os Vaisnavas ficam infelizes ao ver esta 
ação no mundo, e por isso empenham-se em difundir este 
imento para a consciência de Krsna. 
Os devotos ficam aflitos ao verem a caça e matança de animais na 
esta, o abate em massa de animais nos matadouros e a explo- 
ção de mocinhas em bordéis: que funcionam sob diversos nomes, 
mo clubes e sociedades. Mostrando grande compaixão devido à 
hatança de animais em sacrifícios, o grande sábio Nãrada começou 
| instruir o rei Pracinabarhisat. Nestas instruções, Nárada Muni 


Explicou que os devotos, como ele, ficam muito aflitos com toda a 





iça que acontece na sociedade humana. Não apenas as pessoas 
s ficam aflitas com esta matança, mas o próprio Deus'fica 
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aflito, descendo, por isso, como a encarnação do Senhor Buddha. 
Jayadeva Gosvâmi, portanto, canta: sadaya-hrdaya-darsita-pasus 
ghātam. Simplesmente para impedir a matança de animais, o 
Senhor Buddha compassivamente apareceu. Alguns patifes apre- 
sentam a teoria de que um animal não tem alma ou que é algo 
como uma pedra morta. Dessa maneira, eles racionalizam a inexis- 
tência de pecado na matança de animais. Na verdade, os animais 
não são pedras mortas, mas os matadores de animais é que têm 
coração de pedra. Conseqilentemente, nenhuma razão ou filosofia 
osiatraem. Eles continuam mantendo matadouros e matando ani+ 
mais na floresta. Em conclusão, quem não se importa: com as 
instruções: de santos como Nárada e sua sucessão discipular com 
certeza cai na categoria de nasta-prajfia e, assim, vai para o inferno. 


VERSO 10 


TATA ATA SR | 
Aaaa AATA RAR ARET? oll 


sasan varáahán mahisán 
gavayán ruru-Salyakán 

medhyán anyamg$ ca vividhán 
vinighnan $ramam adhyagãt 


Sasân—coelhos; varâhân-—javalis; mahisân— búfalos; gavayân— 
bisóes; ruru—veados negros; $alyakan—porcos-espinho; medhyán— 
animais selvagens; anyân—outros; ca—e; vividhân—vários; vi- 
nighnan==matando; $ramam adhyagãt —ficou cansadíssimo. 


TRADUÇÃO 
Dessa maneira, o rei Purafijana matou muitos animais, incluindo 
coelhos, javalis, búfalos, bisões, veados negros, porcos-espinho e 
outros animais selvagens. Após matar muito, o rei ficou cansa- 
díssimo. 


SIGNIFICADO 
Uma pessoa no modo da ignorância comete muitas atividades 
pecaminosas. No Bhakti-rasâmpia-sindhu, Srila Rúpa Gosvâmi 
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plica que um homem torna-se pecaminoso apenas por ignorân- 
O efeito resultante da vida pecaminosa é o sofrimento. Aqueles 

ue não vivem com conhecimento, que violam as leis padrão, estão 
jeitos a serem punidos pela lei penal. Do mesmo modo, as leis da 
são muito estritas; Se uma criança toca no fogo: sem 
onhecer-lhe o efeito, ela não escapa de se queimar, muito embora 
lo passe de uma criança: Não há compaixão para uma criança 
jue viola a lei da natureza. É apenas por ignorância que alguém 








viola as leis da natureza, mas, adquirindo conhecimento, não come- 


rá mais estes atos pecaminosos. 
O rei ficou cansado após matar tantos animais. Quando um 
im entra em contato com uma pessoa santa, torna-se consciente 
estritas leis da natureza e, assim, transforma-se em pessoa reli- 
. As pessoas irreligiosas são como animais, mas, neste movi- 
to para a consciência de Krsna, tais pessoas podem desenvolver 
n senso de compreensão das coisas como-elas são e abandonar 
quatro princípios de atividades proibidas — a saber, vida 
exual ilícita, consumo de carne, jogos e intoxicação. Assim começa 





a vida religiosa. Aquelesque se dizem religiosos e praticam estes 


uatro princípios de atividades proibidas são pseudo-religiosos. A 
da religiosa e as atividades pecaminosas não podem ficar parale- 
Is; Se alguém é sério em aceitar a vida religiosa, ou o caminho da 
ção, deve aderir às quatro regras e regulações básicas. Por 
lis pecaminoso que seja, alguém que receba o conhecimento do 
estre espiritual adequado e que se arrependa das atividades pas- 
s em sua vida pecaminosa e pára de cometê-las, imediatamente 
ar-se-á candidato a voltar ao lar, voltar ao Supremo. Isto é 
vel apenas por seguir as regras e regulações dadas pelos $ástras 

or seguir o mestre espiritual fidedigno. 
~ No momento atual, © mundo inteiro está na iminência de retirar- 
e de uma civilização cega e materialista, a qual pode ser compa- 
à caça de animais na floresta. Todos devem aproveitar-se deste 
imento para a consciência de Krsna e deixar sua embaraçosa 
de matanças. Diz-se qué os matadores de animais não devem 
iver-nem morrer. Se eles viverem apenas para matar animais e 
sfrutarem de mulheres, a vida deles não será nada próspera. E, 
o logo um matador morra, ele entra no ciclo de nascimentos e 
s em espécies inferiores de vida. Isto de maneira alguma é dese- 
vel. Em conclusão, os matadores devem retirar-se do negócio de 
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matanga e adotar:este movimento para:a consciéncia de Krsna para 
tornarém suas vidas perfeitas. Os-que são confusos e frustrados não 
podem fugir disto cometendo suicídio, isto porque o suicídio sim- 
plesmente os levará: a nascer em espécies inferiores de vida, ou a 
permanecerem como fantasmas, incapazes de obterem um corpo 
matérial grosseiro. Portanto, a solução perfeita é retirar-se por 
completo de atividades pecaminosas e adotar a consciência de 
Krsna. Dessa maneira, todos poderão alcançar perfeição plena e 
voltar ao lar, voltar ao Supremo. 


VERSO 11 


aa: gafe fa Ra 
FARMA ABRA T: 12I 


tatah ksut-tri=parisránto 
mnivrtto grham eyiván 

krta-snãânocitâhârah 
sarhvivesa gata-klamah 


tatah—depois disso; :ksut—pela fome; 1r/—sede; parisrántah— 
estando muito fatigado; nivrttah—tendo «parado; grham. eyivan= 
voltouva seu lar; krta—tomado; snána—banho; ucita-¿hárah= 
alimentos exatamente apropriados; sarhvivesa-—-repousou; gata-kla- 
mah—livre de toda a fadiga. 


TRADUÇÃO 
Depois disso, o rei, muito fatigado, faminto e sedento, regressou 
a seu palácio real. Após retornar, ele tomou banho e jantou bem, 
Em seguida, foi descansar, livrando-se de toda a fadiga. 


SIGNIFICADO 

O materialista trabalha toda a semana, mui arduamente. Ele vive 
perguntando: “Cadê o meu dinheiro? Cadé o meu dinheiro” Por 
isso, no fim de semana, deseja retirar-se dessas atividades e- ir a 
algum lugar isolado para descansar. O rei Purafijana voltou a seu 
lar porque estava muito fatigado pela caça-aos animais na floresta. 
Dessa maneira, sua consciência acabou impedindo-o de: praticar 
mais atividades pecaminosas e fê-lo regressar ao lar. O. Bhagavad: 
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iG descreve os materialistas como duskrtinah, indicando aqueles 
è vivem ocupados em atividades pecaminosas. Quando alguém 
à razão e compreende como está se ocupando em atividades 
caminosas, regressa a sua consciência, aqui descrita: figurativa- 
ente como o palácio. De um modo geral, o materialista é infec- 
ido pelos modos materiais de paixão e ignorância: Os resultados 
“paixão e da ignorância são a luxúria e a cobiça. Na vida-do 
Iterialista, atividade significa agir com luxúria e cobiça: Contudo; 
indo ele volta à razão, deseja retirar-se. Segundo a civilização 
dica, este retiro é positivamente recomendado, e esta parte da 
chama-se vanaprastha. O retiro é absolutamente necessário 
o materialista que deseja livrar-se das atividades de uma vida 
iminosa. y 
O fato de o rei Purafijana regressar ao lar, tomar banho e ter um 
jantar indica que o materialista deve retirar-se das atividades 
caminosas e purificar-se, aceitando um mestre espiritual e ouvin- 


lo dele sobre os valores da vida: Secalguém fizer isto, sentir-se-á 


teiramente refrescado, como alguém após tomar um banho. Após 
ceber iniciação de um mestre espiritual fidedigno, ele deve aban- 
ir toda a espécie de atividades pecaminosas, a saber, sexo 


lícito, intoxicação, jogos e consumo de carne. 


“A palavra ucitâhãrah, usada neste verso, é importante. Ucita sig- 
fica “apropriado”. “As pessoas devem comer apropriadamente, e 
lo: comer alimentos como os porcos, que comem excremento. 
ara o ser humano, há alimentos descritos no Bhagavad-gitã (17.8) 
omo sârtvika-âhãra, ou alimentos no modo da bondade. Ninguém 
comer alimentos nos modos da paixão e da ignorância. Isto 
ima-se ucitâhãra, ou alimentação adequada. Quem vive comendo 
ou bebendo bebidas alcóolicas, que são alimentos e bebidas 
modos da paixão e da ignorância, deve deixar de fazê-lo para 
sua verdadeira consciência possa despertar. Dessa maneira, é 
jossível sentir-se pacífico e refrescado. Se alguém está inquieto ou 
igado, não pode entender a ciência de Deus. Como se afirma no 
ad- Bhagavatam (1.2.20): 


evarh prasanna-manaso 
bhagavad-bhakti-yogatah 

bhagavat-tartva-vijfiânam 
mukta-sarngasya jâvate 
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A menos que nos libertemos da influência da paixão e da ignorâns 
cia, não podemos tornar-nos pacíficos, e, sem ser pacíficos, não 
podemos compreender a ciência de Deus, O fato de o rei Purañijana 
ter regressado ao lar indica o regresso do homem a sua consciência 
original, conhecida como consciência de Krsna. A consciência de 
Krsya é absolutamente necessária para quem tenha cometido um 
sem-fim de atividades pecaminosas, especialmente matança de ani» 
mais:ou caga na floresta. 


VERSO 12 
aena | 
o RA: IRRI 


átmánam arhaydh cakre 
dhúpalepa-srag-ádibhih 

sadhv-alankrta-sarvángo 
mahisyâm âdadhe manah 


atmánam—ele próprio; arhaydm-—como devia ser feito; cakre= 
fez; dhūpa—incenso; dlepa—=untando o corpo com polpa de:sân- 
dalo; srak—guirlandas; ādibhih—começando com; sādhu—santa è 
belamente; alarikrta--estando decorado; sarva-arigah-—em todo o 
corpo; mahisyâm-à rainha; âdadhe—ele voltou; manah—o pen- 
samento. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, o rei Puraiijana decorou seu corpo com adornos 
apropriados. Além disso, ele untou polpa de sândalo perfumado em 
seu corpo e pôs guirlandas de flores. Dessa maneira, refrescou-se 
por completo. Depois disso, pôs-se a procurar sua rainha, 


SIGNIFICADO 
Quando um homem recupera sua boa consciência e aceita uma 
pessoa santa como mestre espiritual, ele ouve muitas instruções védi- 
cas sob a forma de filosofia, histórias, narrações sobre grandes 
devotos e comunicações entre Deus e Seus devotos. Dessa maneira, 
o homem refresca-se mentalmente, assim como alguém que unge 
com polpa de sândalo perfumado todo o corpo e enfeita-se com 
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lornos. Esses adornos podem ser comparados ao conhecimento da 
jão e do eu. Através de semelhante conhecimento, desapegamo- 
Os dos modos de vida materialista e ocupamo-nos em ouvir sempre 
Srimad- Bhagavatam, o Bhagavad-gitá e outros textos védicos. A 
ivra sadhv-alankria, usada «neste- verso, indica que é preciso 
regnar-se de conhecimento obtido das instruções de pessoas 
ntas. Assim como o rei Purafijana pôs-se a procurar sua cara 
, a rainha, da mesma forma, quem está adornado de conhe- 
nto e instruções de pessoas santas deve tentar descobrir sua 
iência original, a consciência de Krsna. Não é possível que 
volte à consciência de Krsna a menos que seja favorecido 
instruções de uma pessoa santa. Portanto, Srila Narottama 
Thákura canta: sadhu-$astra-guru-vákya, cittete kariya aikya. 
desejamos tornar-nos pessoas santas, ou se desejamos voltar à 
a consciência de Krspa original, temos que nos associar com 
dhu (pessoa santa), Sastra (literatura védica autorizada) e guru 
nestre espiritual fidedigno). O processo é este. 


VERSO 13 


am RE ge DAA | 
rs IN 


trpto hrstah sudrpta$ ca 
kandarpáakrsta-mánasah 

na vyacasta varárohárh 
grhinirh grha-medhinim 


trptah—satisfeito; hrstah—alegre; su-drptah—estando muito 
hoso; ca—também; kandarpa—por Cupido; akrsra—atraida; 
ah—sua mente; na—náo; vyacasta—tentou; vara-drohám— 


consciéncia superior; grhinim—esposa; grha-medhinim—aquela 


mantém seu esposo na vida material. 


z TRADUÇÃO 

Após jantar e matar a sede e a fome, o rei Purañjana sentiu 
1 alegria dentro de seu coracáo. Ao invés de elevar-se a uma 
ncia superior, ele foi cativado por Cupido e impelido pelo 
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desejo de encontrar-se com sua esposa, que o mantinha satisfeito 
em sua vida familiar. 
» 
SIGNIFICADO 
Este verso é muito significativo para aqueles que desejam elevar» 
sea um nível superior de consciència de Krpa. Quem é iniciado 
por um mestre espiritua} muda seus hábitos e não come'alimentos 
indesejáveis nem se ocupa em comer carne, beber álcool, fazer sexo 
ilícito ou jogar. Sartvika-âhãra, alimentos no modo da bondade, são 
descritos nos £âstras como trigo, arroz, legumes, frutas, leite, açúcar 
e produtos lácteos. Alimentos simples como arroz, dahl, capátis, 
legumes, leite e açúcar constituem uma dieta equilibrada, mas, às 
vezes, observa-se que uma pessoa iniciada, em nome de prasâda, 
come alimentos muito luxuosos: Devido a sua vida pecaminosa pas- 
sada, ela sente-se atraída por Cupido e come alimentos saborosos 
vorazmente. É claramente visível-que, quando um neófito em cons= 
ciéncia de Krsna come demais, ele cai. Ao invés de elevar-se à 
consciência de Krsna pura, ele sente-se atraído por Cupido. O dito 
brahmacãri fica agitado por mulheres, e o vânaprastha pode tornar- 
se novamente cativo, fazendo sexo com sua esposa. Ou pode 
começar a procurar outra esposa. Devido a alguma frustração, talvez 
ele abandone sua esposa e entre em contato com os devotos e o 
mestre espiritual, mas, em virtude de sua vida pecaminosa passada, 
não consegue permanecer nesta posição. Ao invés de elevar-se à 
consciência de Krsna, ele-cai, sendo atraído por Cupido, e consegue 
outra esposa para o gozo sexual: No Srimad=Bhãgavatam (1.5.17), 
Nárada Muni descreve a queda de um devoto neófito do caminho 
da consciência de Krsna à vida material. 


tyaktva sva-dharmarh caranâmbujarh harer 
bhajann apakvo 'tha patet tato yadi 

yatra kva vabhadram abhúd amusya kirh 
ko vártha apto" bhajatám sva-dharmatah 


Indica-se aí que, embora o devoto neófito possa cair do caminho da 
consciência de Krsna devido a sua imaturidade, seu serviço a Krsna 
nunca é-em vão. Contudo, aquele que permanece fixo em seu dever 
familiar-ou dita obrigação social-ou familiar, mas não adota a cons- 
ciência de Krsna, não tira lucro algum. Quém chega'á consciência 
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de Krsna deve ser muito cauteloso e abster-se das atividades proibi- 


, como define Rúpa Gosvâmi em seu Upadesâmpia: 
p! 
atyāhārah prayāsaś ca 
prajalpo niyamāgrahah 
jana-saùgaś ca laulyarh ca 
şadbhir bhaktir vinaśyati 


devoto neófito não deve comer em demasia nem arrecadar mais 
nheiro que o necessário, Comer demais ou coletar em demasia 
ima-se atyâhãra. Para ter esse atyâhãra, é preciso esforçar-se 
uito. Chama-se a isto prayãsa. Superficialmente, pode ser-que 
m se mostre muito fiel às regras e regulações, mas, ao mesmo 
mpo, não seja fixo nos princípios regulativos.. Chama-se a isto 
amãgraha. Quem se mistura com pessoas indesejáveis, ou jana- 
fica maculado com a luxúria e a cobiça e cai do caminho do 

o devocional. 


VERSO 14 


yaaa a RT | 
aÑ a: gad m: Aami a ga NRL 


antahpura-striyo prechad 
vimanā iva vedişat 
api vah kusalarn ramãh 
7 seśvariņārh yathā purā 


antah-pura—domésticas; striyah—mulheres; aprcchat—ele per- 

juntou; vimanãh—estando muito ansioso; iva—como; vedişat—ó 

ti Prácinabarhi; api—se; vah—vossa; kusalam—boa fortuna; 
1ãh—ó vós, belas mulheres; sa-i$varinâm—com vossa senhora; 
à-—como; purã-—antes. 


TRADUÇÃO 
lessa altura, o rei Puraiijana estava um pouco ansioso, ao que 
juntou às criadas: Minhas queridas e belas mulheres, acaso vós 
vossa senhora estais muito felizes como antes, ou não? 
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SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra vedisar indica o rei Pracinabarhi. Quando 
um homem se refresca por entrar em contato com devotos e des» 
perta sua consciência de Krsna, ele consulta as atividades de sua 
mente — a saber, pensar, sentir e querer — e decide se deve retornar 
a suas atividades materiais ou permanecer fixo em consciência 
espiritual. A palavra kusalam refere-se àquilo que é auspicioso, 
Alguém pode tornar seu lar perfeitamente auspicioso ao se ocupar 
em serviço devocional ao Senhor Vignu. Quem se dedica a outras 
atividades que não sejam visnu-bhakti, ou, em outras palavras, 
quem 'se dedica a atividades materiais, vive cheio de ansiedades. Um 
homem são deve consultar sua mente —a qual inclui seus processos 
de pensar, sentir e querer — para decidir como esses processos 
devem ser utilizados. Se alguém pensa sempre em Krsna, com- 
preende que deve servi-lO e deseja cumprir a ordem de Krsna, deve- 
se entender que ele recebeu boas instruções de sua inteligência, a 
qual é chamada de mãe. Embora o rei estivesse descansado, todavia, 
ele indagou acerca de sua esposa. Assim, ele estava consultando, 
pensando e desejando saber como poderia regressar a sua boa cons- 
ciência estável. Pode ser que a mente sugira que, através de visaya- 
bhoga, ou gozo dos sentidos, é possível tornar-se feliz. Porém, 
quando alguém avança em consciência de Krsna, não obtém felici- 
dade de atividades materiais. Explica-se isto no Bhagavad-gitã 
(2.59): 


visayd vinivartante 
nirâhãrasya dehinah 

rasa-varjarh raso py asya 
pararh drstvã nivartate 


“A alma corporificada pode abster-se do gozo dos sentidos, embora 
o gosto pelos objetos dos sentidos permaneça. Porém, suspendendo 
essas ocupações ao experimentar um gosto superior, ela se fixa em 
consciência.” Ninguém pode desapegar-se dos objetos dos sentidos a 
menos que encontre ocupação melhor no serviço devocional. Pararh 
drstvã nivartate. Só: pode: deixar 'as atividades materiais de lado 
quem realmente se ocupa em serviço devocional. 


O rei Purafijana vai à floresta caçar 


VERSO 15 


a Ta da TEL teem | 
A AAA A fia | 
o ar UA 


na tathaitarhi rocante 
grhesu grha-sampadah 

yadi na syad grhe mãtã 
patni vā pati-devatā 

vyañge ratha iva prajñah 
ko námásita dinavar 


não; 1athá—como antes; etarhi—neste momento; rocante— 
-se agradável; grhesu-=no lar; grha-sampadah-—toda a para- 
lia doméstica; yadi—se; na—náo; sydr—existe; grhe-—no lar; 
1G-—máe; patni—esposa; vá—ou; pati-devatá—devotada ao es- 
so; vyañge—sem rodas; rathe—numa' quadriga; ¿va—como; 
h--homem' erudito; kah-—-quem é este; nâma-—na verdade; 

se sentaria; dina-var--como uma criatura paupérrima. 





TRADUÇÃO 
“O rei Puraiijana disse: Não entendo por que minha parafernália 
tica já não me atrai como antes. Creio que, se não houver 
mãe nem esposa devotada no lar, o lar é como uma quadriga 
rodas. Onde está o tolo que quererá sentar-se nessa quadriga 
l? 


k SIGNIFICADO 
O grande político Cânakya Pandita disse: 


mata yasya grhe násti 
bharya capriya-=vadini 

aranyamh tena gantavyam 
yatharanyam tathá grham 


alguém não tem mãe nem esposa agradável no lar, deve deixar 
lar e ir à floresta, porque para ele não há diferença entre a 
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floresta è o lar.” A verdadeira mãtã, ou mãe, é o serviço devocional 
ao Senhor, e a verdadeira parni, ou esposa devotada, é uma esposa que 
ajuda o esposo a executar os princípios religiosos em serviço devos 
cional, Essas duas coisas são necessárias para um lar feliz. 

Na verdade, a mulher é tida-como sendo a energia do homem, 
Historicamente, atrás de cada grande homem há uma mãe ou uma 
esposa. A vida doméstica de alguém é muita exitosa se ele tem tanto 
boa mãe quanto boa esposa; Sendo assim, tudo que se refere aos 
afazeres domésticos e toda a parafernália no lar torna-se muito 
agradável. O Senhor Caitanya Mahãprabhu tinha tanto uma boa 
mãe quanto uma esposa agradável, e Ele era muito feliz no lar, 
Entretanto, para o benefício de toda a raça humana, Ele tomou 
sannyãsa e deixou tanto Sua mãe quanto Sua esposa. Em outras 
palavras, é essencial que alguém tenha uma boa mãe e uma boa 
esposa: para tornar-se perfeitamente feliz no lar. Caso contrário, q 
vida doméstica não tem sentido. A menos que sejamos guiados 
religiosamente: pela inteligência e prestemos serviço: devocional à 
Suprema Personalidade de Deus, nosso lar não poderá jamais ser 
agradável a uma pessoa santa. Em outras palavras, se um- homem 
tem boa mãe ou boa esposa, não é necessário ele tomar sannyâsa 
— isto é, a menos que seja absolutamente necessário, como foi pará 
o Senhor Caitanya Maháprabhu. 


VERSO 16 


Gal a a A AAA | 
AU aaa sa ar a LG 


kva vartate sã lalanã 
majjantarh vyasandrnave 

yā māmuddharate prajñām 
dipayanti pade pade 


kva—onde; vartate—está agora; sa—ela; lalana—mulher; majjan- 
tam—enquanto afundo; vyasana-arnave—no oceano do perigo; 
ya—quem;, mám—a mim; uddharate—liberta; prajfñam—boa inte- 
ligéncia; dipayanti—iluminando; pade pade—a cada passo. 


O rei Purafijana vai à floresta caçar 


TRADUÇÃO 


Por favor, dizei-me onde está aquela bela mulher que sempre me 


Iva quando estou afundando no oceano do perigo. Dando-me boa 
teligência a cada passo, ela sempre me salva. 


e SIGNIFICADO 


ño há diferença entre-uma boa esposa e boa inteligência. Quem 
sui boa inteligência pode ponderar bem e livrar-se de muitas 
idições perigosas. Na existência material, há perigo a cada passo, 


) Srimad- Bhagavatam (10.14:58) diz: pada padam yad vipadam 


tesám. Este mundo material, realmente, não é um lugar de resi- 
incia para uma pessoa inteligente, ou um devoto, porque aqui há 
o a cada passo. Vaikuntha é o verdadeiro lar do devoto, pois lá 
o há ansiedade nem perigo. Boa inteligência significa tornar-se 
iente de Krsna. O Caitanya-caritâmpia afirma: krsna ye bhaje 


bada catura. A menos que sejamos conscientes de Krsna, não 


jos ser chamados de pessoas inteligentes, 


Nesta passagem, observamos que o rei Purañjana estava procu- 


ndo sua boa esposa, a qual sempre o ajudava a sair das situações 
josas que frequentemente ocorrem na existência material. Como 
explicou, uma verdadeira esposa é dharma-patni. Isto é, uma 
er aceita em casamento, através de cerimônia ritualística, 
-se dharma-patni, o que significa que ela é aceita em termos 


le princípios religiosos:'Os filhos nascidos de dharma-patni, ou de 


mulher casada de acordo com princípios religiosos, herdam a 
opriedade do pai, mas os filhos nascidos de uma mulher que não 
devidamente casada não lerdam' a propriedade paterna. A pala- 
ra, dharma-patni refere-se também a-uma esposa casta, Esposa 

a é aquela que nunca teve qualquer ligação com homens-antes 
casamento. Uma vez-que uma mulher receba liberdade para 
turar-se com toda a espécie de homens; em sua juventude, é 
ito difícil que ela se mantenha casta; De um modo geral, ela não 
gue permanecer casta, Ao ser colocada perto do fogo, a man- 
derrete; A: mulher é-como o-fogo; e o:homem é como a man- 

a; Mas, se alguém obtém uma esposa. casta, aceita através de 
al religioso de matrimônio, tal esposa pode ser muito útil para 
diante das muitas situações perigosas que ameaçarem sua vida. 
verdade, tal esposa pode tornar-se a fonte de toda a boa inteli- 
ia. Com uma boa esposa assim, a ocupação da família-no serviço 
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devocional ao Senhor realmente transforma o lar em grhasthas 
ásrama, ou seja, um lar dedicado ao cultivo espiritual. 


VERSO 17 
an zy 


aama a setar fes aa | 
qè Aam aai T TAL! 


râmã úcuh 
nara-nãtha na jânimas 
tvat-priya yad vyavasyati 
bhútale niravastare. 
sayânâm pasya $atru-han 


rámáh úcuh—as mulheres falaram assim; nara-nãtha—6 rei; na 
janimah—náo sabemos; 1vat-priyd—tua amada; ya! vyavasyati— 
por que ela aceitou esta classe de vida; bhú-tale—no solo; nira- 
vastáre—sem roupa de cama; Sayanám—deitada; pasya—olha; 
S$atru-han—ó matador dos inimigos. 


TRADUÇÃO 
Todas as mulheres dirigiram-se ao rei: Ó senhor dos cidadãos, 
não sabemos por que tua querida esposa aceitou esta classe de exis- 
tência. Ó matador dos inimigos, olha, por favor! Ela está deitada no 
chão puro. Não podemos entender por que ela está agindo desta 

maneira. 

SIGNIFICADO 
Quem é desprovido de serviço devocional, ou vismu-bhakti, pra- 
tica muitas atividades pecaminosas. O rei Purafijana deixou o lar, 
negligenciou sua esposa e ocupou-se em matar animais. Esta é a 
posição de todos os materialistas. Eles não se importam -com sua 
esposa casta e legitimamente desposada. Eles tomam a esposa 
somente como um instrumento de gozo dos sentidos, e não como 
um meio para o serviço devocional. Para praticarem vida sexual 
irrestrita, os karmis trabalham mui arduamente. Eles concluem què 
o melhor é fazer sexo com qualquer mulher e simplesmente pagar- 
lhe um preço, como se ela fosse um artigo comercial: Assim, empre 
gam sua energia em trabalhar arduamente em troca dessas aquisi- 
ções materiais. Tais materialistas perderam sua boa inteligência, 


o 18] O rei Purañjana vai á floresta caçar 539 


se necessário que eles procurem sua inteligência dentro do 
ação. Uma pessoa que não tem uma esposa casta, aceita dentro 
princípios religiosos, sempre tem uma inteligência confusa. 

À esposa do rei Purafijana estava deitada no chão porque-seu 


iposo a negligenciara. Na verdade, a mulher deve ser sempre pro- 


a pelo esposo. Dizemos sempre que a deusa da fortuna re- 

no peito de Náráyana. Em outras palavras, a esposa deve 
nanecer nos braços de seu esposo. Assim, ela se torna amada e 
protegida. Assim como alguém poupa seu dinheiro e o mantém 


Db sua proteção pessoal, do mesmo modo, ele deve proteger sua 


posa através de seus cuidados pessoais. Assim como a inteligência 
sempre dentro do coração, da mesma forma, uma esposa 
da e casta deve sempre ter seu lugar no peito de um bom 
poso, Este é o relacionamento adequado entre esposo e esposa. 
isso, a esposa é chamada ardhângani, ou seja, a metade do 
po. Ninguém pode permanecer com uma só perna, uma só mão 


lu apenas um lado do corpo. É preciso ter os dois lados Do mesmo 


odo, de acordo com o processo natural, esposo e esposa devem 


juntos. Nas espécies inferiores de vida, entre pássaros eani- 

observa-se que, por arranjo da natureza, o esposo e a esposa 

juntos. De modo semelhante, o ideal da vida humana é que o 

o e a esposa vivam juntos. O lar deve ser um lugar de serviço 

ocional, e a esposa deve ser casta e aceita em cerimônia ritualís- 
ga, Dessa maneira, é possível ser feliz no lar: 


VERSO 18 
RT SAT 


ge af atenga aA. 
Aaa dd qa a al 


nárada uváca 
purañijanah sva-mahişirh 
niriksyâvadhutam bhuvi 
tat-sañgonmathita-¡ñáno 
vaiklavyarh' paramam yayau 


naradah uváca—o grande sábio Nãrada falou; purarijanah—rei 
afijana; sva-mahisim—sua própria rainha; niriksya—após ver; 
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avadhutâm — parecendo um mendicante; bhuvi-—-no chão; tar—delas 
sariga—pela companhia; unmathita—incentivado; jñanah—cujo 
conhecimento; vaiklavyam— confusão; paramam-—suprema; vayau-s 
obteve, 


TRADUÇÃO 

O grande sábio Nãrada prosseguiu: Meu querido rei Prácinas 
barhi, logo que o rei Purafijana viu sua rainha deitada no chão, 
parecendo um mendicante, ele ficou todo confuso. 


SIGNIFICADO 

Especialmente significativa neste verso é a palavra avadhutâm, 
pois refere-se a um mendicante que não cuida de seu corpo. Vendo 
a rainha deitada no chão, sem leito nem roupas adequadas, o rel 
Purañjana ficou muito pesaroso. Em outras palavras, ele arrependets 
se de ter desprezado sua inteligência para ocupar-se em matar anis 
mais na floresta. Em outras palavras, quando alguém se separa de 
sua boa inteligência ou a despreza, ele ocupa-se totalmente em ativis 
dades pecaminosas, Por negligenciar sua boa inteligência, ou 
consciência de Krsna, ele fica confuso e ocupa-se em atividades 
pecaminosas. O homem que se dá conta disto fica arrependido. Tal 
arrependimento é descrito por Narottama dása Thákura: 


hari hari viphale janama goñáinu 
'manusya-janama páiya,  radhá-krsna ná bhajiya, 
jâniyã $uniya visa kháinu 


Narottama dása Thákura diz nesta cangáo que se arrepende por ter 
desperdigado sua vida humana e ter, conscientemente, bebido 
veneno. Quem não é consciente de Krsna voluntariamente bebe o 
veneno da vida material. Isto quer dizer que certamente nos vicia- 
mos em atividades pecaminosas quando ficamos desprovidos dẹ 
nossa boa e casta esposa, ou quando perdemos nosso bom senso € 
não adotamos a consciência de Krsna. 


VERSO 19 


RETA, DT AT RÃ figa | 
ar dara eTA, IRR 


O rei Purañjana vai à floresta caçar 


sânivayan slaksnayã vaca 
hrdayena vidiyatá 

preyasyah sneha-samrambha- 
lingam ātmani nābhyagāt 


tvayan—apaziguando; ślakşnayã—com doces; vācã—palavras; 

ena—com um coração; vidūüyatāä—arrependendo-se muito; 

yāh—de sua amada; sneha—da afeição; sahrambha—de ira; 

sintoma; ãtmani—em seu coração; na—não; abhyagãt— 
u. 


TRADUÇÃO 
rei, mentalmente aflito, pôs-se a falar a sua esposa com doces 
« Embora estivesse inundado de arrependimento e tentasse 
uá-la, não pôde ver qualquer sintoma de ira, provocada pelo 
r, dentro do coração de sua amada esposa. 


SIGNIFICADO 
rei lamentou-se muito por ter deixado sua rainha e ter ido à 
ta executar atividades pecaminosas. Quando alguém se arre- 
le de suas atividades pecaminosas, tendo abandonado sua cons- 
incia-de Krsna e sua boa inteligência, abre-se o seu caminho de 
ção das garras materiais. Como se afirma no: Srimad- 
ravatam (5.5.5): parâbhavas tâvad abodha-játo vâvan na jijhiã- 
âtma-tattvam. Uma pessoa que perde sua consciência de Krsna 
interesse pela auto-realização é obrigada a ocupar-se em ativi- 
pecaminosas. Todas as atividades que executamos numa vida 
provida de consciência de Krsna simplesmente levam à derrota e 
desperdício de nossa vida. Naturalmente, aquele que vem à cons- 
ia de Krgna arrepende-se de suas atividades pecaminosas ante- 
's sob a forma humana. Este é o único processo através do qual 
os libertar-nos das garras de ignorância próprias da vida 
terialista. 


VERSO 20 


safras queda a: | 
q ESA ARA Roll 
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anuninye tha Sanakair 
viro 'nunaya-kovidah 

pasparsa pâda-yugalam 
aha cotsañga-lalitám 


anuninye--começou a adular; atha-—assim; sanakaih-—aos poucos; 
virah—o herói; anunaya-kovidah— aquele que é muito perito em 
galanteios; pasparsa--tocou; pâda-yugalam--ambos os pés; âha-s 
ele disse; ca—também; utsariga—em seu colo; lálitam—sendo assim 
abraçada. 





TRADUÇÃO 
Como era muito perito em galanteios, o rei começou a apaziguar 
sua rainha bem devagar. Primeiro tocou seus dois pés, depois 
abraçou-a afetuosamente, sentando-a em seu colo, e pôs-se a falar» 
lhe assim. 


SIGNIFICADO 

Quem quiser despertar sua' consciência de: Krsna' primeiramente 
deve arrepender-se de seus atos passados. Assim como o rei Purafs 
jana começou a adular sua rainha, a pessoa deve, através de cons 
sideração deliberada, elevar-se à plataforma de consciência de 
Krsna. Para atingir tal fim, ela deve tocar os pés de lótus do mestre 
espiritual; Não é possível alcançar a consciência de Krsna através de 
esforço pessoal. Logo, é preciso aproximar-se de uma pessoa autos 
realizada, consciente de Krsna, e tocar seus pés de lótus. Portanto, 
Prahlâda Mahãrãja disse: 


naisâr matis tâvad urukramânghrirm 
sprsaty anarthâpagamo yad-arthah 
mahiyasâm pâda-rajo- bhigekam 
nigkificanânâm na vrnita yávat 
(Bhãg. 7.5.32) 


Ninguém pode penetrar os recintos da consciência de Krsna a 
menos que toque na poeira dos pés de lótus de uma pessoa que 
tenha se tornado um mahãtmã, grande devoto. Este é o começo do 
processo de rendição. O Senhor Krsna quer que todos se rendam a 
Ele, e este processo de rendição começa quando tocamos nos pés de 


21] O rei Purañjana vai à floresta caçar 


us do mestre espiritual fidedigno. Prestando serviço sincero ao 
tre espiritual fidedigno, começamos nossa vida espiritual em 
iência de Krsna. Tocar nos pés de lótus de um mestre espiri- 
significa abandonar o falso prestígio e qualquer posição desne- 
riamente arrogante no mundo material. Aqueles que permane- 
na escuridão da existência material devido a suas posições 
mente prestigiosas — ditos cientistas e filósofos — são real- 
e ateistas. Eles desconhecem a causa última de tudo. Embora 
fusos, não estão prontos para render-se aos pés de lótus de uma 
oa que conhece as coisas na perspectiva certa. Em outras pala- 
ninguém pode despertar-se para a consciência de Krsna sim- 
nte através de sua própria especulação mental. É preciso que 
rendamos a um mestre espiritual fidedigno. Somente este pro- 
nos ajudará. 


VERSO 21 
qu SAM 
E AR a da: a | 
SAA A A IRRI 


purafijana uvãca 
ninar tv akrta-punyãs te 
bhrivã vesv isvarãh $ubhe 
krrâgahsv âtmasãt krivã 
Siksã-dandarn na yufijate 


ijanah uvâca— Purafijana disse; núnam-—decerto; tu—então; 
ta-punyah—aqueles que não são piedosos; te--semelhantes; 
tyah—servos; yesu—aos quais; iévarah-—os senhores; subhe—6 
piciosíssima; krta-dgahsu-—tendo cometido uma ofensa; dt- 
'—aceitando como sua: propriedade; krtvá—assim fazendo; 
— instrutivo; dandam— castigo; na yurjate-—não dão. 





TRADUÇÃO 
O rei Purafijana disse: Minha querida e bela esposa, quando o 
aceita o servo como sua propriedade, mas não o castiga por 
ofensas, o servo deve ser considerado desventurado. 
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SIGNIFICADO 
Segundo a civilização védica, animais domésticos e servos são, 
tratados exatamente como os próprios filhos. Os animais e os 
filhos, às vezes, são castigados, não por vingança, mas por amor. 
Da mesma forma, o amo, às vezes, castiga seu servo, não por vins 
ganga, mas por amor, para corrigi-lo e trazê-lo à posição correta. 
Assim, O rei Purafijana aceitou o castigo imposto pela rainha sud: 
esposa como misericórdia para com ele. Ele considerava-se o mais 
obediente servo da rainha. Ela estava irada com ele por causa de 
suas atividades pecaminosas —- a saber, caçar na floresta-e deixá-la 
em casa: O rei Purafijana aceitou o castigo como verdadeira manis 
festação de amor e afeição da parte de sua esposa. Da mesma 
maneira, quando alguém é punido pelas leis da natureza, pela vons 
tade de Deus, não deve ficar perturbado. O verdadeiro devoto pensa 
assim. Quando o devoto é posto em posição penosa, ele a aceita 

como a misericórdia do Senhor Supremo. 


tat te nukampâm susamiksamâno 
bhurjâna evatma-krtam vipãkam 
hrd-vãg-vapurbhir vidadhan namas te 
Jiveta yo mukti-pade sa dáya-bhák 
(Bhag. 10.14.8) 


Este verso afirma que o devoto aceita uma-reviravolta em sua vida 
como bênção do Senhor e consegiientemente oferece ao Senhor 
mais reverências e orações, achando que:o castigo se deve a seus 
crimes passados e que o Senhor o está castigando mui suavemente. 
A punição imposta pelo estado ou por Deus, pelos delitos de 
alguém, é realmente para o benefício dele. O Manu-sarhhitã diz que 
o- rei deve ser considerado misericordioso quando condena um 
assassino: à morte, porque o assassino punido nesta vida fica per 
doado de-suas atividades pecaminosas e na vida seguinte nasce livre 
de todos os pecados. Se alguém aceita o castigo como uma recom= 
pensa dada pelo amo, ele-adquire inteligência suficiente para não 
cometer o mesmo erro de novo. 


VERSO 22 


as aut ga rama: | 
aa dg quis Saque RR 


O rei Purafijana vai à floresta caçar 


paramo 'nugraho dando 
bhrtyesu prabhunarpitah 

báãlo na veda tat tanvi 
bandhu-krtyam amarsanah 


'paramah—suprema; anugrahah—misericórdia; dandah—castigo; 
tyesu—aos servos; prabhuná—pelo amo; arpitah—=imposto; 
h=tolo; na—náo; veda—sabe; tat—isto; tanvi—ó esbelta don- 
; bandhu-krtyam—o dever de um amigo; amarsanah—irado. 


TRADUÇÃO 
Minha querida e esbelta donzela, quando o amo castiga seu 
, O servo deve aceitar isto como grande misericórdia. Aquele 
fica irado deve ser considerado muito tolo, por não saber que 
“é o dever de seu amigo. 





SIGNIFICADO 
Diz-se que, quando um tolo recebe boas instruções sobre deter- 
jo assunto, geralmente não consegue aceitá-las. Na verdade, 
inclusive fica irado. Semelhante ira compara-se ao veneno de 
serpente, pois, quando a serpente é alimentada com leite e 
nas, seu veneno só faz aumentar. Ao invés de tornar-se miseri- 
iosa ou sóbria, a serpente aumenta seu veneno peçonhento ao 
“alimentada com bons alimentos. Analogamente, quando um 
jo recebe instruções de alguém, ele não se corrige, mas, na ver- 
v fica irado. 


VERSO 23 
aa ge R cd 


ARRE a: 
aria AA AA IRRI 


sã tva mukham sudati subhrv anurãga-bhãra- 
vrida-vilamba-vilasad-dhasitâvalokam 

nilãlakalibhir upaskrtam unnasarm nah 
svânãrh pradarsaya manasvini valgu-vakyam 
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sá—esta (tu, minha esposa); tvam—tu;mukham—teu rosto; su- 
dati—com belos dentes; su-bhru—com:belas sobrancelhas; anuráza— 
apego; bhára—carregada de; vrida—recato feminino; vilamba—= 
pendendo; vilasat—brilhando;hasita—sorrindo; avalokam—com 
olhares; nila—azulado; alaka—com cabelo; alibhih—como a abelha; 
upaskrtam-—sendo assim bela; unnasam-—com- nariz. arrebitado; 
nah-—para- mim; svandm-—que sou teu; pradarsava—por favor, 
mostra; manasvini—ó6 mui pensativa senhora; valgu-vákyam—com 
palavras doces. 


TRADUÇÃO 

Minha querida esposa, teus dentes são belíssimamente agrupa- 
dos, e tuas feições atrativas fazem-te parecer muito pensativa. Por 
favor, abandona tua ira, sê misericordiosa comigo e sorri para mim 
com apego amoroso, Quando vejo um sorriso em teu belo rosto e 
quando vejo teu cabelo, que é tão belo como a cor azul, e quando 
vejo teu nariz arrebitado e ouço tua doce voz, ficas mais bela para 
mim e assim me encantas e me cativas. És minha respeitadíssima 
senhora: 


SIGNIFICADO 

Um esposo efeminado, estando todo atraído pela beleza externa, 
de sua esposa, tenta tornar-se seu mais obediente servo. Sripada 
Sankaracárya, portanto, aconselha que não nos deixemos atrair por 
um monte de carne e sangue. Conta-se que, certa vez, um homem, 
sentindo muita atração por uma bela mulher, cortejou-a de tal 
maneira que ela resolveu mostrar-lhe'os ingredientes de sua beleza, 
A mulher marcou uma data para vê-lo, mas, antes disto, tomou um 
purgante, e, durante todo o dia e toda a noite, simplesmente defe- 
cou, conservando as fezes num pote. Na noite seguinte, quando o 
homem veio vê-la, viu mulher muito feia e macilenta. Quando per- 
guntou sobre a mocinha com a qual queria encontrar-se, ela res- 
pondeu: “Sou eu mesma.” O homem recusou-se à acreditar nela, não 
sabendo que ela perdera toda a sua beleza devido ao violento pur- 
gante que a fizera defecar dia e noite. O rapaz quis argumentar, mas 
a mocinha disse que ela.náo lhe parecia tão bela porque havia sepa- 
rado os ingredientes de sua beleza. O rapaz quis saber o que sig- 
nificava istostudo. Então, a mocinha disse: “Vem que eu te mostrarei.” 
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'mostrou-lhe entáo o pote repleto de excremento líquido e vómi- 
O homem ficou aterrorizado de ver que a bela mulher que conhe- 
antes era simplesmente um' monte de: matéria composto de 
ixcremento, urina, sangue e outros elementos mal cheirosos seme= 
jantes. Esta é a verdade, porém, no estado de ilusão, o homem 
nte atração por uma beleza ilusória que'o torna vítima de mayáã. 
20 rei Purañijana implorou à sua rainha que voltasse à sua beleza 
iginal. Ele tentou reavivá-la, assim como uma entidade viva tenta 
vivar sua consciência original, a consciência de Krsna, a qual é 
ito bela. As:belas feições da rainha podem ser comparadas às 
las feições da consciência de Krgna. Quem retorna a sua cons- 
ncia de Krsna original passa a ser realmente estável e sua vida 
a-se exitosa: 


VERSO 24 


aR cmi a du 
isa 


oa Peter 
mea à geito qria RR 


tasmin dadhe damam aham tava vira-patni 
yo 'nyatra bhúsura-kulat krta-kilbisas tam 
pasye na vita-bhayam unmuditarh tri-lokyám 
anyatra vai mura-ripor itaratra dását 
ai 
» tasmin—a ele; dadhe—darei; damam-— punição: aham — eu; tava 
iy vira-patni—ó esposa do herói; yah—aquele que; anyatra— 
disso; bhú-sura-kulat—do grupo de semideuses sobre esta 
(os brãhmanas); kria—feita; kilbisah-—ofensa; tam—a ele; 
fye—vejo: na—não; vita--sem; bhavam—temor; unmuditam-— 
ansiedade; tri-lokyâm-—dentro dos três mundos; anvatra--em 
tra parte; vai—decerto; mura-ripoh-—do inimigo de Mura 
Krsna); itaratra—por outro lado; dasat-—que o servo. 





TRADUÇÃO 
/Ó esposa do herói, por favor, dize-me se alguém te ofendeu. 
u disposto a castigar essa pessoa, contanto que não pertença à 
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casta bramínica. Com exceção dos servos de Muraripu [Krsna], não 
perdôo a ninguém dentro ou além destes três mundos. Ninguém 
poderá mover-se livremente após ter-te ofendido, pois estou prestes 
a puni-lo. 


SIGNIFICADO 

Segundo a civilização védica, o brãhmana, ou aquele que é devi- 
damente qualificado para entender a Verdade Absoluta — isto é, 
aquele que pertence á mais inteligente ordem social —, bem como o 
devoto do: Senhor Krsna, que é conhecido como Muradvisa, 
inimigo de um demônio chamado Mura, não estão sujeitos às 
regras e regulações do estado. Em outras palavras, ao violar as leis 
do estado, qualquer pessoa pode ser punida pelo: governo, com 
exceção dos brâhmanas e dos Vaisnavas. Brâhmanas e Vaisnavas 
jamais transgridem as leis do estado ou as leis da natureza, porque 
eles conhecem perfeitamente bem as reações resultantes causadas 
pela violagáo da lei. Embora às vezes pareça que eles estão violando 
as leis, o rei não pode puni-los. Esta instrução foi dada ao rei 
Pracinabarhisat por Nárada Muni. O rei Purañijana representa o rei 
Pracinabarhigat, e Nárada Muni estava lembrando ao rei Prácina- 
barhigat que seu antepassado, Maharája Prthu, jamais castigou a 
um brãhmana ou a um Vaisnava. 

Nossa inteligência pura, ou nossa consciência de Krsna pura, fica 
poluída por atividades materiais. A consciência pura pode ser revi- 
vida mediante o processo de sacrificios, caridade, atividades piedo- 
sas, etc., porém, quando alguém polui sua consciência de Krsna, 
ofendendo um brãhmana ou um Vaisnava, é muito difícil revivê-la. 
Sri Caitanya Maháprabhu descreve a vaisnava-aparâdha, ou ofensa 
a um Vaignava, como “a ofensa do elefante louco”. Todos devem ser 
muito-cuidadosos para não ofender um Vaisnava ou um brãhmana. 
Mesmo o grande yogi Durvasã foi hostilizado peia Sudarsana cakra 
quando ofendeu o Vaisnava Mahãrâja Ambarisa, que não era nem 
brãhmana nem sannyãsi, mas um chefe de família comum. Mahã- 
rája Ambarisa era um Vaisnava, e conseqiientemente Durvásá Muni 
foi castigado. 

Concluindo, se a consciência de Krsna é coberta por pecados 
materiais, pode-se eliminar os pecados simplesmente cantando o 
mantra Hare: Krgna, mas, se alguém poluir sua consciência de 
Krsna, ofendendo um brãhmana ou um Vaisnava, ele não poderá 
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ivé-la até que expie adequadamente o pecado, satisfazendo o 
Vaisnava ou brãhmana ofendido. Foi isto o que Durvasã Muni teve 
“que fazer, pois viu-se obrigado a render-se a Mahãrãja Ambariga. O 

ico meio de expiar uma vaisnava-aparâdha é implorar o perdão 

Vaignava ofendido. 





VERSO 25 
qei a fo ale ad 


ql añ atve art 
Bara PRE RA 


vaktrarh na te vitilakamh malinarh viharsam 
sarhrambha-bhimam avimrstam apeta-râgam 

pasye stanãv api $ucopahatau sujátau 
bimbadhararh vigara-kunkuma-panka-râgam 


» vaktram-—rosto; na-—nunca; 1e-—teu; vitilakam — sem estar deco- 
rado; malinam—sujo; viharsam—triste; sarhrambha—com ira; bhi- 
'mam-—perigosa; avimrstam—sem brilho; apeta-ragam—sem afeigáo; 

ye-—eu vi; stanau—teus seios; api—também; $uca-upahatau— 
umedecidos por causa de tuas lágrimas; su-jarau—táo belos; bimba- 
“adharam—lábios vermelhos; vigata—sem; kunkuma-pañka—aqa- 
fráo; ragam—cor. 





é TRADUÇÃO 
* Minha querida esposa, até hoje nunca vi teu rosto sem os enfeites 
de tilaka, nem te vi tão triste e sem brilho ou afeição. Tampouco 
vi teus dois belos seios umedecidos com as lágrimas de teus 
“olhos. Nem jamais vi teus lábios, que são normalmente tão verme- 
lhos como a fruta bimba, sem seu matiz avermelhado. 


SIGNIFICADO 
Toda mulher parece muito bela quando decorada com tilaka e 
kuñkuma. A mulher fica geralmente muito atrativa quando seus 
lábios são tingidos de açafrão avermelhado ou kuñkuma. Porém, 
“quando nossa consciência e inteligência estão sem quaisquer pen- 
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samentos luminosos sobre Krsna, elas tornam-se tristes e sem 
brilho, tanto que não podemos obter qualquer benefício apesar de 
nossa inteligência aguda, 


VERSO 26 


a meia aee: califa 
ita a | 

a ad aaa 
fac a A 112411 


tan me prasida suhrdah krta-kilbisasya 
svairamh gatasya mrgaydmh vyasanáturasya 

ka devaramh vasa-gatarh kusumástra-vega 
visrasta-paurhsnam usati na bhajeta krtye 


tat—portanto; me--comigo; prasida-—-sê bondosa; su-hrdah— 
amigo íntimo; krta-kilbisasya--tendo cometido atividades pecami- 
nosas; svairam-— independentemente; garasya-—que foi; mrgavâm— 
caçar; vyasana-áturasya—estando influenciado por desejos peca- 
minosos; kāã—que: mulher; devaram—o esposo; vaśa-gatam—sob. 
controle dela; kusuma-astra-vega—trespassado pela flecha de Cupido; 
visrasta—espalhado; paumsnam—sua paciéncia; usati—linda; na— 
nunca; bhajeta—abragaria; krtye—no dever apropriado. 


TRADUÇÃO 

Minha querida rainha, devido a meus desejos pecaminosos, fui à 
floresta caçar sem pedir-te permissão. Portanto, devo admitir que te 
ofendi. Não obstante, tomando-me por teu mais íntimo subordi- 
nado, ainda assim deves estar muito satisfeita comigo. De fato, 
estou muito pesaroso, porém, estando trespassado pela flecha de 
Cupido, sinto-me luxurioso. E onde está a bela mulher que aban- 
donará seu esposo luxurioso e se recusará a unir-se a ele? 


SIGNIFICADO 
Tanto o homem quanto a mulher desejam um ao outro; este é o 
princípio básico da existência material. As mulheres, em geral, 
sempre se mantêm belas para que possam ser atrativas para seus 
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sposos luxuriosos. Quando um esposo luxurioso aparece diante de 
esposa, a esposa tira proveito de seu ímpeto agressivo e goza da 

De um modo geral, quando uma mulher é atacada por um 
homem — seja ele seu esposo ou algum outro homem — ela des- 
ta do ataque, sendo muito luxuriosa. Em outras palavras, 


“quando a inteligência de uma pessoa é utilizada apropriadamente, 
anto o intelecto quanto a pessoa inteligente desfrutam um do outro 
(com muita satisfação. Como se afirma no Srimad-Bhãgavatam 





19.45): 


yan maithunādi-grhamedhi-sukharh hi tuccharh 
kandūyanena karayor iva duhkha-duhkham 


verdadeira felicidade dos karmis é a vida sexual. Eles trabalham 
arduamente fora de casa, e, para compensar seu trabalho árduo, 
'vêm para casa gozar de vida sexual. O rei Purafijana foi à floresta 
caçar, e, após seu árduo trabalho, regressou ao lar para gozar de 
lida sexual. Se um homem vive fora de casa e passa uma semana 
ima cidade ou em outro lugar, no final da semana fica muito 
nsioso por regressar ao lar e gozar de sexo com sua esposa. O 
imad- Bhāgavatam confirma isto: yan maithunadi-grhamedhi- 


'sukhamh hi tuccham. Os karmis trabalham arduamente apenas para 


ar de sexo. A sociedade humana moderna tem fomentado o 

lo de vida materialista pelo simples processo de induzir a vida 

Sexual irrestrita de maneiras as mais diversas. Isto é visível mais 
notavelmente no mundo ocidental. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do 
rto Canto, Vigésimo-sexto Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, 
intitulado “O rei Purañijana vai à floresta caçar e sua rainha fica 


















































CAPÍTULO VINTE E SETE 


.Candavega ataca a cidade do rei Purañjana; 
o caráter de Kalakanya 


VERSO 1 
TRE SAA 


al gora ara fa: 
gu aa E RL 


nárada uvaca 

ittharh purarijanam sadhryag 
vasamâniya vibhramaikh 
purañijani maharaja 

reme ramayati patim 




















E naradah uvâca—Nãrada disse; ittham-—assim; purafijanam—rei 
ñjana; sadhryak—por completo; vasamániya—trazendo sob 
u controle; vibhramaih-—com seus encantos; purafijani—a esposa 
rei Purafijana; mah ia—ó, rei; reme—desfrutou; ramayati— 
a ido toda a satisfagáo possivel; patim—a seu esposo. 












TRADUÇÃO 
o grande sábio Nãrada continuou: Meu querido rei, após con- 
seu esposo de diferentes maneiras e trazê-lo sob seu controle, 
esposa do rei Purafijana deu-lhe toda a satisfação possível e 
u de vida sexual com ele. 

















e SIGNIFICADO 
“Após caçar na floresta, o rei Purafijana voltou para casa e, após 
r-se tomando banho e comendo boa comida, saiu à procura 
"sua esposa. Ao vê-la deitada no chão puro, como que despreza- 
e desprovida de roupa decente, ele ficou muito pesaroso. Então, 
ju-se atraído por ela e começou a gozar de sua companhia: 



























































554 Srimad-Bhágavatam [Canto 4, Cap. 27 


Uma entidade viva no mundo material ocupa-se de modo seme- 
lhante em atividades pecaminosas. Essas atividades pecaminosas 
podem ser comparadas á caga do rei Purañjana na floresta. 

É possível neutralizar uma vida pecaminosa através de diversos 
processos de religiáo, tais como yajña, vrata e dana — isto é, reali- 
zação de sacrifícios, adoção de um voto de:cumprir algum ritual 
religioso e doações caritativas. Dessa maneira, todos podem livrar-se 
das reações da vida pecaminosa e, ao mesmo tempo, despertar sua 
consciência de Krsna original. Voltando ao lar, tomando seu banho, 
comendo boa comida, refrescando-se e buscando sua esposa, o rei 
Purafijana voltou a sua boa consciência em sua vida familiar. Em 
outras palavras, é melhor uma vida familiar sistemática, tal como é 
prescrita nos Vedas, do que uma vida pecaminosa e irresponsável. 
Se esposo e esposa harmonizam-se em consciência de Krsna e 
vivem juntos pacificamente, isto é muito bom. Contudo, se o esposo 
tornar-se demasiadamente atraído pela esposa e se esquecer de seu 
dever na vida, as implicações da vida materialista voltarão nova- 
mente. Portanto, Srila Rúpa Gosvâmi recomenda que anãsaktasya 
visayán (Bhakti-rasamrta-sindhu 1.2.255). Sem se apegarem ao 
sexo, esposo e esposa devem viver juntos para avançar na vida 
espiritual. O esposo deve ocupar-se em serviço devocional, e a 
esposa deve ser fiel e religiosa de acordo com os preceitos védicos. 
Semelhante combinação é muito boa. Entretanto, se o esposo 
deixa-se atrair demasiadamente pela esposa devido ao sexo, assume 
posição muito perigosa. As mulheres em geral têm muita inclinação 
sexual. Na verdade, afirma-se que o desejo sexual da mulher é nove 
vezes mais forte do que o do homem. Logo, é dever do homem 
manter a mulher sob seu controle, satisfazendo-a, dando-lhe ador- 
nos, boa comida e roupas, e ocupando-a em atividades religiosas. 
Evidentemente, a mulher deve ter alguns filhos para dessa maneira 
deixar de perturbar o homem. Infelizmente, se o homem se deixa 
atrair pela mulher simplesmente para gozar de sexo, a vida familiar 
torna-se abominável. 

O grande político Cânakya Pandita diz que bharya rúpavati 
Satruh: uma bela esposa é um inimigo. Evidentemente, qualquer 
mulher é linda aos olhos de seu esposo. Pode ser que outros não, 
vejam 'a beleza dela, mas o esposo, sentindo muita atração por ela, 
acha-a sempre muito bela. Se o esposo acha a esposa muito bela, 
deve-se concluir-que ele sente muita atração por ela. Esta atração é 
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atração do sexo. O mundo inteiro está cativado pelos dois modos 
natureza material, rajo-guna e tamo-guna, paixão e ignorância. 
um: modo geral, as mulheres são muito apaixonadas e menos 
iteligentes; portanto, de algum modo, o homem não deve deixar-se 
ntrolar pela paixão e pela ignorância delas. Praticando bhakti- 


a de bondade. Se um esposo situado no modo da bondade 
controlar sua esposa, que está em paixão e ignorância, a 
nulher se beneficia. Esquecendo-se de sua natural inclinação para a 
ão e a ignorância, a mulher torna-se obediente e fiel a seu 
esposo, que está situado em bondade. Uma vida assim é muito 
adável.. Tanto a inteligência do homem quanto a da mulher 


ja marcha progressiva rumo à compreensão espiritual, Caso con- 
jo, O esposo, caindo sob o controle da esposa, sacrifica sua qua- 
lidade de bondade e torna-se subserviente às qualidades de paixão e 
norância. Dessa maneira, toda a situação corrompe-se. 
» Concluindo, vida familiar é melhor que vida pecaminosa e irres- 
onsável, mas, se na vida familiar o esposo subordinar-se à esposa, 
“envolvimento na vida materialista predominará de novo, Dessa 
eira, revigorar-se-á o cativeiro material do homem. Devido a 
to, de acordo com o sistema védico, depois de certa idade 
ecomenda-se ao homem que abandone sua vida familiar e avance 
para as fases de vânaprastha e sannyãsa. 


VERSO 2 


aura gara fa, | 
FAR ARA 1 RA 


sa raja mahisim rãjan 
susnãtârh rucirânanâm 

krta-svastyayanâm trptâm 
abhyanandad upágatám 


.sah—ele; rájá—o rei; mahisim—a. rainha; rájan—ó rei; su- 
âtâm-—bem banhada; rucira-ananâm-— rosto atrativo; krta-svasti- 
âm-—vestida com roupas e adornos auspiciosos; trptâm-—satis- 

ita; abhyanandai—ele acolheu; upâgatâm-— aproximou-se. 
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TRADUÇÃO 
A rainha tomou seu banho e vestiu-se muito bem com roupas è 
adornos auspiciosos. Após alimentar-se e ficar completamente satis- 
feita, ela voltou a ter com o rei. Ao ver seu rosto belamente deco- 
rado e atrativo, o rei acolheu-a com toda a devoção. 


SIGNIFICADO 

De um modo geral, a mulher costuma vestir-se bem com roupas 
finas e adornar-se com bom gosto. Às vezes, ela inclusive usa flores 
no cabelo. As mulheres vestem-se especialmente à noite, porque é à 
noite que o esposo volta ao lar, após ter trabalhado arduamente o 
dia inteiro. É dever da esposa vestir-se muito bem para que, ao 
voltar seu esposo ao lar, ele sinta-se atraído por suas vestes e asseio, 
ficando assim satisfeito. Em outras palavras, a esposa é a inspiração 
de toda a boa inteligência. Ao ver a esposa bem vestida, o homem 
pode pensar com muita sobriedade sobre os assuntos familiares. 
Uma pessoa demasiadamente ansiosa acerca de seus deveres fami- 
liares não consegue cumpri-los bem. Portanto, a esposa deve ser 
uma fonte'de inspiração e manter a inteligência do esposo em boa 
ordem para que eles possam, harmoniosamente, resolver os assun= 
tos da vida familiar, sem impedimentos. 


VERSO 3 


mia: vitara 
sairia: I 
a A am qe 
fo RR af 1 


tayopagúdhah parirabdha-kandharo 
raho 'numantrair apakrsta-cetanah 

na kála-ramho bubudhe duratyayarh 
diva niseti pramada-parigrahah 


tayã-—pela rainha; upagidhah-—foi abraçado; parirabdha —abra- 
gou; kandharah—ombros; rahah—em lugar solitário; anuman- 
traih—com gracejos; apakrsta-cetanah—tendo consciência degra- 
dada; na—náo; kala-ramhah—o passar do tempo; bubudhe—tinha 
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o de; duratyayam-— impossível de superar; dividia; nisa— 
'-—assim; pramadã-— pela mulher; parigrahah-—cativado. 


TRADUÇÃO 
"A rainha Purafijani abraçou o rei, o qual também respondeu, 
olvendo-a com seus braços. Dessa maneira, em lugar solitário, 
trocaram gracejos. O rei Purafijana ficou, pois, cativadíssimo 
sua bela esposa e desviou-se de seu bom senso. Esqueceu-se de 
os dias e as noites passavam, fazendo com que a duração de sua 
se escoasse sem nenhum proveito. 


SIGNIFICADO 
A palavra pramadã neste verso é muito significativa. Uma bela 
posa com certeza é vivificante para seu esposo, mas, ao mesmo 
po, é causa de degradação, A palavra pramadaá significa “vivifi- 
te”, bem como “enlouquecedor”. De um modo geral, um chefe 
família não leva muito a sério o passar de dias e noites. Uma 


ss0a ignorante aceita como coisa normal que os dias passem uns 
outros e venham noites após noites. Esta é a lei da natureza 
terial. Porém, o homem ignorante não sabe que, quando o sol 
isce de manhã cedo, ele vai encurtando os dias de sua vida. Assim, 
após dia, a duração de sua vida reduz-se, e, esquecendo-se do 
r da vida humana, o homem tolo simplesmente permanece na 
ompanhia de sua esposa e desfruta com ela em lugar solitário. 
Esta condição chama-se apakrsta-cetana, ou consciência degradada. 
Devemos usar a consciência humana para elevar-nos à consciência 
Krsna. No entanto, quando alguém sente-se demasiadamente 
aído por sua esposa e pelos afazeres familiares, não leva a cons- 
éncia de Krsna muito a sério. Assim, degrada-se, sem saber que 
não poderá recuperar um segundo sequer de sua vida, mesmo a 
roco de milhões de dólares. A' maior perda na vida é deixar o 
npo passar sêm compreender Krsna, Cada momento de nossas 
s deve ser utilizado apropriadamente, e a forma correta de apro- 
r a vida é incrementar o serviço devocional ao Senhor. Sem 
iço devocional ao Senhor, as atividades da vida tornam-se uma 
a perda de tempo. Srama eva hi kevalam. Não é apenas 
ando-nos “cumpridores do dever” que podemos tirar algum pro- 
eito na vida. Confirma-se no Srimad-Bhãgavatam (1.2.8): 
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dharmah svanusthitah purmsam 
visvaksena-kathásu yah 
notpâdayed yadi ratim 
$rama eva hi kevalam 


Se, após desempenhar seu dever ocupacional mui perfeitamente, 
alguém não progredir em consciência de Krsna, deve-se entender 
que terá simplesmente desperdiçado seu tempo com esforço inútil. 


VERSO 4 
IA Sua MEM 
ae fa 1 
qa dt qa Tl gm 
sa a a le 


Sayâna unnaddha-mado mahã-manã 
maháarha-talpe mahisi-bhujopadhih 

tãm eva viro manute param yatas 
tamo-'bhibhúto na'nijam param ca yar 


Sayanah—deitado; unnaddha-madah-—cada vez mais iludido; 
mahã-manãh--avançado em consciência; mahã-arha-talpe—num 
leito valioso; mahisi—da" rainha; bhuja—braços; upadhih--traves- 
seiro; tâm-—dela; eva-— decerto; virah—o herói; manute—ele con? 
siderava; param--a meta da vida; yatah—da qual; tamah-—pelá 
ignoráncia;abhibhútah—dominado; na—náo; nijam—seu verda- 
deiro eu; param—a Suprema Personalidade de Deus; ca—e; yat—que, 





TRADUÇÃO 
Desse modo, cada vez mais dominado pela ilusão, o rei Purafi- 
jana, embora avançado em consciência, permanecia sempre deitado 
com sua cabeça no travesseiro dos braços de sua esposa. Dessa 
maneira, ele passou a considerar a mulher como a essência de sua 
vida. Deixando-se dominar assim pelo modo da ignorância, ele não 
podia entender o significado da auto-realização, nem do seu eu, 

nem da Suprema Personalidade de Deus. 
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b SIGNIFICADO 
"A vida humana destina-se à auto-realização. Em primeiro lugar, 
da um precisa compreender seu próprio eu, que-este-verso des- 
como nijam. Depois, precisa compreender ou perceber a 
ralma, ou Paramãtmã, a Suprema Personalidade de Deus. 
ontudo, quem se torna muito apegado materialmente passa a 
que a mulher é tudo. Este é o princípio básico do apego 
terial. Em semelhante condição, ninguém pode compreender seu 
róprio eu ou a Suprema Personalidade de Deus: No Srimad- 
āgavatam (5.5.2), portanto, se diz: mahat-sevārh dvāram āhur 
imuktes tamo-dvãrarh vositârm sangi-sangam. Se alguém se associa 
om mahãtmãs, ou devotos, abre-se o seu caminho de liberação. 
, Se fica muito apegado a mulheres ou a pessoas que também 
o apegadas a mulheres — isto é, apegado 'a mulheres direta ou 
ndiretamente —, ele abre tamo-dváram, a porta que dá para a mais 
ra região de vida infernal. 
JO rei Puraíijana era uma grande alma, altamente intelectualizado 
dotado de consciência avançada, mas, por estar muito apegado a 
ulheres, toda a sua consciência ficou coberta. Na era moderna, a 
iência das pessoas está demasiadamente coberta por vinho, 
ulheres e carne. Em consegiiência disso, as pessoas não conse- 
n fazer nenhum progresso em auto-realização. O primeiro 
isso na auto-realização é saber que somos almas espirituais distin- 
do corpo. Na segunda fase de auto-realização, acabamos enten- 
é que toda alma, toda entidade viva individual, é parte inte- 
inte da Alma Suprema, Paramãtmã, ou a Suprema Personalidade 
de Deus. Confirma-se isto no Bhagavad-gitã (15.7): 


7 





mamaivārhśo jiva-loke 
jiva-bhútah sanātanah 

manah-sasthanindriyani 
prakrti-sthâni karsati 


entidades vivas, neste mundo condicionado, são Minhas eter- 
partes fragmentárias. Devido à vida condicionada, elas lutam 
irduamente com'os seis sentidos, que incluem à mente.” 

| Todas as entidades vivas são partes integrantes do Senhor Su- 
mo. Infelizmente, nesta civilização atual, tanto os homens 
to as mulheres têm permissão de deixar-se seduzir uns pelos 
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outros desde o início de suas vidas, motivo pelo qual não conse- 
guem chegar à plataforma da auto-realização. Eles não sabem que, 
sem auto-realização, sofrem a maior perda sob a forma humana de 
vida: Pensar sempre-em mulher dentro do coração é o mesmo que 
deitar-se com mulher em leito valioso. O coração é o leito, sendo à 
leito mais valioso: Quando um: homem pensa em mulheres e em 
dinheiro, ele deita-se e repousa nos braços de sua amada mulher ou 
esposa. Dessa maneira, ele comete excessos de vida sexual e tornas 
seiincapaz de alcançar a auto-realização. 


VERSO 5 
amo RA AAA: | 
Ga E ar Ad IM dd 


tayaivam ramamânasya 
kâma-kasmala-cetasah 

ksanardham iva rajendra 
vyatikrántarh navarh vayah 


tayáa—com ela; evam—dessa maneira; ramamánasya—gozando; 
kiáma=cheio de luxúria; kagmala—pecaminoso; cetasah—seu cora» 
ção; ksana-ardham:—num: instante; ¡va—como; rája-indra—ó rei; 
vyatikrantam—dissiparam-se; navam—nova; vayah— vida. 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei Prãcinabarhigat, dessa maneira, o rei Purafijana, 
com seu coração cheio de luxúria e reações pecaminosas, começou 
a gozar de sexo com sua esposa, e assim o frescor de sua vida e sua 
juventude dissiparam-se num instante. 


SIGNIFICADO 
Srila Govinda dása Thákura canta: 


e-dhana, yauvana, putra, parijana, 
ithe ki ache paratiti re 

kamala-dala-jala, jivana talamala, 
bhaja hum hari-pada niti re 
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Neste verso, Srila Govinda dása diz que não há na verdade bem- 
nturança nos prazeres da juventude. Um jovem torna-se muito 
urioso por querer desfrutar de toda a espécie de objetos dos sen- 
s. Os objetos dos sentidos são: forma, sabor, aroma, tato e som. 
imétodo científico moderno, ou o avanço da civilização científica, 
ncentiva o gozo desses cinco sentidos. A geração mais jovem fica 
puito satisfeita em ver uma bela forma, em ouvir mensagens radio- 
nicas sobre notícias materiais e canções de gozo dos-sentidos, em 
rar bons perfumes, belas flores, e em tocar o corpo suave ou os 
los de uma mocinha e gradualmente tocar-lhe os orgãos sexuais. 
do isso também é muito agradável para os animais; portanto, na 
iedade humana, impóem-se restrições ao gozo dos cinco objetos 
sentidos. Quem não respeita essas restrições torna-se exata- 
nte como um animale 
















a consciència: do rei Bomian estava poluída por ras 
uxuriosos e atividades pecaminosas. No verso anterior, afirmou-se 
Purafijana, embora avançado em consciência, deitou-se em 
a muito macia com sua esposa. Isto indica que-ele praticava 
oem demasia. As palavras navarh vayah também são significati- 
Is neste verso, pois indicam o período da juventude que vai dos 
zesseis aos trinta anos. Esses treze ou quinze anos de vida são os 
sem que se pode gozar mui fortemente dos sentidos. Quando 
im chega a esta idade, pensa que a vida continuará e que ele 
mpre continuará a gozar de seus sentidos, porém, “O tempo e a 
não esperam por ninguém.” O período da juventude expira 
i rapidamente. Aquele que desperdiça sua vida, simplesmente 
metendo “atividades pecaminosas -na juventude, fica imediata- 
nente-desapontado e desiludido quando o breve período da ju- 
tude se acaba. Os prazeres materiais da juventude são especial- 
te agradáveis para quem não tem treinamento espiritual. Se 
guém recebe treinamento apenas dentro de um conceito corpó- 
to de vida, leva uma vida de pura desilusão porque o gozo 
insual corpóreo acaba dentro de quarenta anos ou algo assim. 
Depois dos quarenta anos, a pessoa leva uma vida de desilusão por 
o ter conhecimento espiritual. Para uma pessoa assim, a juven- 
se acaba num instante. Deste modo, o prazer que o rei Puraf- 
na sentia, deitado ao lado de sua esposa, expirou mui 
pidamente. 
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Kama-kasmala-cetasah também quer dizer que o gozo sensual 
irrestrito não é permitido, pelas leis da natureza, para quem está na 
forma humana de vida. Quem satisfaz seus sentidos irrestritamente 
leva uma vida pecaminosa: Os animais não violam as leis da natu» 
reza. Por exemplo: o impulso sexual nos animais é muito fortè 
durante determinados meses do ano. O leão é muito poderoso. Ele é 
um animal carnívoro muito forte, mas só goza de sexo uma vez por 
ano. De forma semelhante, de acordo com os preceitos religiosos, © 
homem está destinado a praticar sexo apenas uma vez por mês, 
após:o período menstrual da esposa, e, se a esposa está grávida, ele 
náo tem absolutamente permissão para praticar sexo. Esta é a lei 
para os seres humanos. O homem tem permissão de ter mais de 
uma esposa porque ele não pode praticar sexo quando sua esposa 
está grávida. Se ele quiser praticar sexo neste período, deverá 
dirigir-se a outra esposa que não esteja grávida. Estas leis são men- 
cionadas no: Manu-samhitá e em outras escrituras. 

Essas leis e escrituras destinam-se aos seres humanos. De tal 
modo, se alguém viola essas leis, torna-se pecaminoso. Em conclu- 
são, gozo sensual irrestrito significa atividades pecaminosas. Sexo 
ilícito é o sexo que viola as leis dadas nas escrituras. Aquele que 
viola as leis das escrituras, ou dos Vedas, comete atividades pecar 
minosas. Estando" ocupado em atividades pecaminosas, ele não 
pode mudar sua consciência. Nossa verdadeira função é mudar 
nossa consciência de kasmala, consciência pecaminosa, para Krsna, 
o puro supremo. Como se confirma no Bhagavad-gitã (param 
brahma parar dhâma pavitram paramarh bhavân), Krsna é o puro 
supremo. Portanto, se mudarmos nossa consciência do gozo mate- 
rial para Krgna, purificar=nos-emos. Este é o processo recomendado 
pelo Senhor Caitanya Maháprabhu como o processo de ceros 
darpaņa-mārjanam, a limpeza do espelho do coração. 


VERSO 6 


EART UT UA 
A RUTA 114 11 


tasyâm ajanayat putrân 
purafijanyârm purafijanah 
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Sarâny ekadasa virad 
ayuso rdham athatvagãt 


tasyam—nela; ajanayat—ele gerou; putran—filhos; purañjanyim— 

Purañjant, purafijanah—rei Purañjana; sarâni—centenas; eka- 

onze; virar—ó rei; dyusah—da vida; ardham—metade; 
ha—dessa maneira; aryagdt—ele passou. 


fm TRADUÇÃO 
LO grande sábio Nárada dirigiu-se, pois, ao rei Prãcinabarhisat: Ó 
cróbio [virãt], dessa maneira, o rei Purafijana gerou 1.100 filhos 
o ventre de sua esposa, Purafijani. Contudo, nesses afazeres, ele 
tou metade da duração de sua vida. 


SIGNIFICADO 
Neste verso, há várias palavras significativas, as primeiras das 
is são ekâdasa $atâni. Purafijana gerou 1.100 filhos no ventre de 
esposa, e nisso consumiu metade de sua vida. Na realidade, 
lodo homem segue um processo semelhante. Se alguém vive no 
imo cem anos, em sua vida familiar, ele só faz gerar filhos até 
cinquenta anos de idade. Infelizmente, no momento atual, as 
pessoas não vivem nem mesmo cem anos; todavia, geram filhos até 
Ds sessenta anos de idade. Outro ponto a destacar é que outrora as 
as costumavam gerar 100 ou 200 filhos e filhas. Como deixará 
dente o verso seguinte, o rei Purafijana não gerou apenas 1.100 
lhos, mas também 1 10 filhas. No momento atual, ninguém pode 
rar tão grande número de filhos. Ao invés disso, a humanidade 


está muito atarefada em impedir o aumento da população através 


métodos anticoncepcionais. 
Não encontramos nos textos védicos exemplos de que jamais se 
Isse métodos anticoncepcionais, embora cada um gerasse cente- 
de filhos. Controlar o aumento populacional através de méto- 
dos anticoncepcionais é mais uma das atividades pecaminosas, mas, 
ta era de Kali, as pessoas têm se tornado tão pecaminosas que 
hão se importam com as reações resultantes de suas vidas pecami- 
nosas. O rei Purañjana deitou-se com sua esposa, Purafijani, 
“gerou um grande número de filhos, e nesses versos não'se men- 
ona que ele tenha usado métodos anticoncepcionais. Segundo as 
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escrituras védicas, o método anticoncepcional deve consistir em res- 
tringir a vida sexual. Ninguém tem permissão de praticar vida 
sexual irrestrita e evitar filhos, usando algum método para impedir 
a gravidez. Se um homem tem boa consciência, ele consulta sua 
esposa religiosa, e, como resultado dessa consulta, com inteligência, 
avança em sua habilidade de dar valor à vida. Em outras palavras, 
se alguém tem a fortuna de ter uma esposa boa e conscienciosa, ele 
pode decidir, através de consulta mútua, e reconhecer que a vida 
humana destina-se ao avanço em consciência de Krsna, e não a 
gerar um grande número de filhos. Os filhos são chamados pari» 
nãma, ou subprodutos, e, quando alguém consulta sua boa inteli- 
gência, ele pode ver que seus subprodutos devem ser a expansão de 
sua consciência de Krsna. 


VERSO 7 


o cre Rara: | 
a AR 


duhitfr dasottara-$atarh 
pitr-mátr-yasaskarih 

Silaudarya-gunopetah 
paurañjanyah prajá-pate 


duhitřh— filhas; dasa-uttara—mais dez. do que; $atam-—cem; 
pitr—como o pai; mátr—e a máe; yasaskarih— gloriosas; $ila—bom 
comportamento; audarya—magnanimidade; guna—boas qualida» 
des; upetâh-—dotadas de; paurafijanyah-—filhas de Puraiijana; prajá- 
pate—6 Prajápati. 


TRADUÇÃO 
Ó Prajápati, rei Pricinabarhisat, dessa maneira, o rei Purafijana 
gerou, também, 110 filhas. Todas elas, como o pai e a mãe, eram 
igualmente gloriosas, Tinham comportamento gentil, magnanimi- 
dade e outras boas qualidades. 


SIGNIFICADO 
Filhos. gerados sob as regras e regulações das escrituras geral- 
mente tornam-se tão bons como o pai ea mãe, mas filhos que 
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ilegitimamente, de maneira geral, tornam-se varna-sarikara. 
população varna-sarikara é irresponsável para coma família, 
ra com a comunidade e até mesmo para com ela própria. Outro- 
, impedia-se a população varna-sankara, observando-se o méto- 
 Teformatório chamado garbhãâdhãna-sarnskãra, uma cerimônia 
ligiosa para gerar filhos. Neste verso, observamos que, embora-o 
à Purafijana tivesse gerado tantos filhos, eles não eram varna- 
ara. Todos eram filhos bons e bem comportados, e tinham 
qualidades como o pai e a mãe. 
Muito embora possamos gerar muitos bons filhos, nosso desejo 
wal além do que é prescrito nas normas é considerado pecami» 
Demasiado gozo de qualquer um dos sentidos (não apenas do 
) resulta em atividade pecaminosa. Portanto, é preciso tornar- 
svâmi ou gosvâmi no final da vida. Pode-se gerar filhos até os 
júenta anos de idade, mas, depois dos cingiienta, deve-se parar 
gerar filhos e aceitar a ordem de vânaprastha. Dessa maneira, 
deixar o lar para depois tomar sannyãsa. O título de um 
yasi-é svâmi ou gosvâmi, significando que ele se abstém intei- 
te do gozo dos sentidos. Ninguém deve' aceitar a ordem de 
yāsa caprichosamente; é preciso a pessoa estar plenamente 
ante de que poderá restringir seus desejos de gozo dos sentidos. 
vida familiar do rei Purafijana era, evidentemente, muito feliz. 
se menciona nestes versos, ele gerou 1.100 filhose 110 filhas. 
desejam ter mais filhos do que filhas, e, como o número de 
era menor do que o número de filhos, parece que a vida 
iliar de Purafijana era muito tranquila e agradável. 








VERSO 8 


a aa Y aa aaa 1 
to atira is qe: e N 


sa pañcala-patih putrán 
pitr-varhsa-vivardhanân 

daraih samyojayám ása 
duhitfh sadrsair varaih 


sah—ele; pañcala-patih—o rei de Pañcála; putran—filhos; pitr- 
¡—família; vivardhandn—aumentando; daraih—com esposas; 
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samyojayâm ása—casou; duhitrh—filhas; sadríaih—qualificados 
varaih—com esposos. 
1 
TRADUÇÃO 

Depois disso, o rei Puraíijana, o rei do país Pañcila, a fim a 
aumentar os descendentes de sua família, casou seus filhos com 
esposas qualificadas e suas filhas com esposos qualificados. 

SIGNIFICADO 

Segundo o sistema védico, todos devem casar-se. Todos precisam 
aceitar uma esposa porque a esposa gerará filhos e os filhos, por 
sua vez, oferecerão alimentos e cerimônias funerárias aos antepase 
sados, onde quer que possam estar vivendo, para que fiquem felizes. 
O oferecimento de oblações em nome do Senhor Vignu chama-se 
pindodaka, e é necessário que os descendentes de uma família ofes 
reçam pinda aos antepassados. 

Purafijana, o rei de Pañcala, náo apenas estava satisfeito de sui 
própria vida sexual, como também fez arranjos para a satisfação da 
vida sexual de seus 1,100 filhos e [10 filhas. Dessa maneira, alguém 
pode elevar sua família aristocrática à plataforma de dinastia. É 
significativo neste verso que Purafijana tenha casado tanto os filhos 
quanto as filhas. É dever do pai e da mãe providenciar o casamento. 
de seus filhos e filhas. Esta é uma das obrigações na sociedade vé- 
dica. Os filhos e filhas não devem ter liberdade de misturarem-sè 
com o outro sexo a não ser que sejam casados. Esta organização 
social védica é muito boa pelo fato de sustar a proliferação de vida 
sexual ilícita, ou varna-sankara, que se manifesta sob diferentes 
nomes hoje em dia. Infelizmente, nesta era, embora o pai e a mãe se 
preocupem de casar seus filhos, os filhos não aceitam casar-se 
através de arranjos dos pais. Consegiientemente, o número de 
varna-sañkara tem aumentado em todo o mundo sob diferentes 
nomes. 


VERSO 9 


SAT TAS SALE qd a | 
Nie dm aê AR UA 
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putrânârh câbhavan putrã 
ekaikasya satarh $atam 

yair vai paurarijano vamsah 
pañcálesu samedhitah 


putrânam—dos filhos; ca—também; abhavan—foram gerados; 

filhos; eka-ekasya-—de cada um; $atam— centenas; $atam— 
ntena: yaih—pelos quais; vai—decerto; paurañijanah—do rei 
irañjana; varhśah— família; pañcãāleşu—na terra de Pañcāla; same- 
titah—aumentaram bastante: 





TRADUÇÃO 
sses muitos filhos, cada um gerou centenas e centenas de 
Dessa maneira, toda a cidade de Pafícâla ficou apinhada 
es filhos e netos do rei Purafijana. 


SIGNIFICADO 

imbremo-nos de que Purafijana é a entidade viva, e a cidade de 
ficala é o corpo. O corpo é o campo de atividades para a enti- 
e viva, como se afirma no Bhagavad-gitã: ksetra-kgetrajfia. Exis- 
dois constituintes: um é a entidade viva (ksetra-jfia) e outro, o 
rpo da entidade viva (ksetra). Qualquer entidade viva pode per- 
ber que está coberta pelo corpo: basta contemplar o corpo por 
“instante. Um pouco de contemplação permite-nos entender que 
orpo é nossa posse. Podemos entender isto através de experiên- 
prática e da autoridade dos sastras. O Bhagavad-gitã (2.13) diz: 
tino ‘smin yathā dehe. O proprietário do corpo, a alma, encontra- 





é dentro do corpo. O corpo é considerado paricâla-desa, ouseja, o 


npo de atividades onde a entidade viva pode satisfazer seus sen- 
em seu contato com os cinco objetos dos sentidos, a saber, 
dha, rasa, râpa, sparsa e $abda — isto é, os objetos dos sentidos 


feitos de terra, água, fogo, ar e éter. Neste mundo material, coberta 


o corpo material de matéria grosseira e sutil, cada entidade viva 
ações e reações, as quais são dadas a conhecer alegoricamente 
passagem como filhos e netos. Há duas espécies de ações e 
ções: as piedosas e as ímpias. Dessa maneira, nossa existência 
terial torna-se revestida por diferentes ações e reações. A este 
speito, Srila Narottama dãsa Thákura afirma: 
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karma-kânda, jfiâna-kânda, kevala visera bhânda, 
amrta balivã yebã khãya 
nānā yoni sadā phire; kadarya bhakşana kare, 
tara janma adhah-páte yaya 


“Atividades fruitivas e especulagáo mental náo passam de meros 
copos: de veneno. Qualquer pessoa que os beba, julgando-os néctar, 
é forçada a lutar mui arduamente, vida após vida, em diferentes 
classes de corpos. Uma pessoa assim come toda a espécie de dispit» 
rates e fica condenada por suas atividades de dito gozo dos 
sentidos.” 

Assim; o campo de ações e reações, através do qual nossos des- 
cendentes se multiplicam, começa com>a vida-sexual. Purañjana 
aumentou a sua família, gerando filhos, que, por sua-vez, geraram 
netos. Deste modo, a entidade viva, estando propensa ao gozo 
sexual, envolve-se em muitas centenas e milhares de ações e reações, 
Dessa maneira, ela permanece dentro do mundo material, visando 
apenas ao gozo dos sentidos, e transmigra de corpo para corpo: Seu 
processo: de reproduzir-se em tantos filhos e netos resulta em ditas 
sociedades, nações, comunidades e assim por diante. Todas essas 
comunidades, sociedades, dinastias e nações são meras expansões 
da vida sexual. Como afirma Prahlâda Mahãrãja: yan maithunâdis 
grhamedhi-sukharh hi tuccham (Bhãg. 7.9.45). Grhamedhi é aquele 
que deseja permanecer dentro da existência material, Isto quer dizer 
que ele deseja permanecer dentro deste corpo ou da sociedade para 
gozar dé amizade, amor e comunidade. Seu único prazer está em 
aumentar o-número de desfrutadores de sexo. Ele goza de sexo € 
procria filhos, que, por sua: vez, casam-se e: procriam- netos. Os 
netos também se casam e, por sua vez, procriam bisnetos. Dessa 
maneira, toda a Terra torna-se superpovoada, e então, de repente, 
ocorrem reações provocadas pela natureza material sob a forma de 
guerras, fome, pestes, terremotos, etc. Assim, toda a população 
desaparece; para novamente ser procriada. Este' processo consta 'no 
Bhagavad-gitã (8.19) como repetida criação e aniquilação: bhiúivã 
bhútva praliyate: Devido á falta de conscióncia de Krsna, toda esta 
criação e aniquilação está acontecendo sob o nome de civilização 
humana: Este ciclo repete-se ' devido à falta de conhecimento do 
homem sobre a alma:e a Suprema Personalidade de Deus. 
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VERSO 10 


€ fea aa | 
fer anda AAA 112011 


tesu tad-riktha-hãregu 
grha-kosâmujivigu 

nirúdhena mamatvena 
visayesv anvabadhyata 


tesu—para eles; tat-riktha-haresu—os assaltantes de seu dinhei- 


grha—lar; kosa—tesouro; anujivisu-—aos seguidores; niriidhe- 
profundamente enraizado; mamatvena—por apego; visayesu— 
objetos dos sentidos; anvabadhyata-—ficou atado. 


hy" TRADUÇÃO 
“Esses filhos e netos eram sistemáticos assaltantes das riquezas do 
Puraiijana, incluindo seu lar, tesouro, servos, secretários e toda 
parafernália. O apego de Puraiijana a essas coisas estava mui 
fundamente enraizado. 


SIGNIFICADO 
“Neste verso, a palavra rikiha-hãresu, significando “assaltantes da 
jueza”, é muito significativa. Os filhos, netos e outros descen- 
ntes de alguém são, em última análise, assaltantes da riqueza por 
acumulada. Existem muitos -afamados homens de negócios e 
triais que acumulam grande; riqueza e são muito bem cotados 
público, mas, todo o dinheiro deles é afinal depredado por seus 
hos e netos. Na Índia, tivemos oportunidade de conhecer um 
justrial que, como o rei-Purafijana, tinha muita inclinação sexual 
meia dúzia: de esposas. Cada uma: dessas esposas tinha um esta- 
lecimento separado que consumia: vários milhares de rúpias. 
vez, eu estava conversando com ele, e percebi que ele estava 
mito preocupado em conseguir dinheiro para que todos os seus 
jos e filhas pudessem ter cada; qual pelo menos quinhentas mil 
ias. Assim, esses industriais, homens de negócios 'ou karmis são 
dos de múdhas nos Sástras: Eles trabalham mui arduamente e 
cumulem dinheiro. para ter o prazer de vê-lo depredado por seus 
hos e netos. Semelhantes pessoas não querem devolver sua riqueza 
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ao seu verdadeiro proprietário. Como se afirma no Bhagavad-gitd 
(5.29), bhoktáram yajña-tapasam sarva-loka-mahesvaram: o verdas 
deiro proprietário de toda a riqueza é a Suprema Personalidade de 
Deus. Ele é o verdadeiro desfrutador. Os ditos ganhadores de 
dinheiro têm hábeis truques para tirar o dinheiro de Deus sob q 
pretexto de negócios e indústrias. Após acumularem esse dinheiro, 
eles têm o prazer de vê-lo saqueado por seus filhos e netos. Assim é 
o modo de vida materialista. Na vida materialista, as pessoas ficam 
encarceradas dentro do corpo e iludidas pelo falso egoísmo. Assim, 
cada um pensa: “Eu sou este corpo”, “Eu sou um ser humano”, “Eu 
sou americano”, “Eu sou indiano”. Este conceito corpóreo deve-se 
ao falso ego. Deixando-se iludir pelo falso ego, a entidade viva 
identifica-se com determinada família, nação ou comunidade. Dessa 
maneira, seu apego ao mundo material torna-se cada vez mais pros 
fundo. Logo, torna-se muito difícil para a entidade viva libertar-se 
de seu cativeiro. No Décimo-sexto Capítulo do Bhagavad-gid 
(16.13-=15), dá-se a seguinte descrição gráfica de semelhantes 
pessoas: 


idam adya mayã labdham 
imarh prápsye manoratham 

idam astidam api me 
bhavisyati punar dhanam 


asau maya hatah śatrur 
hanisye câparân api 

isvaro 'ham aharn bhogi 
siddho 'harh balaván sukhi 


ádhyo 'bhijanavan asmi 
ko nyo 'sti sadr$o mayã 

vaksye dasyâmi modisya 
ity ajfiâna-vimohitãh 


“A pessoa demoníaca pensa: “Hoje tenho muita riqueza, mas ga- 
nharei mais de acordo com meus planos. Muita coisa é minha 
agora, mas no futuro terei cada vez mais. Ele é meu inimigo, e eu o 
matarei; e meus outros inimigos também morrerão. Eu sou 0 
senhor de tudo, eu sou o desfrutador, eu sou perfeito, poderoso e 
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iz. Sou o mais rico dos homens, rodeado de parentes aristocráti- 
ps. Não há ninguém tão poderoso e feliz quanto eu. Realizarei 


crifícios, farei alguma caridade, e assim me deleitarei” Dessa 
ira, semelhantes pessoas deixam-se iludir pela ignorância.” 
Assim, as pessoas ocupam-se em diversas atividades penosas, e 
apego ao corpo, lar, família, nação e comunidade torna-se cada 
mais profundamente enraizado. 


VERSO 11 


Ñ a maiaa: mara: 
er Pa rt N 


ije ca kratubhir ghorair 
diksitah pasu-mãrakaih 

deván pitín bhúta-patin 
náná-kámo yatha bhaván 


ije—ele adorou; ca-também; kratubhih--mediante sacrifícios; 
oraih—horríveis; diksirah=inspirados; pasu-márakaih—em que 


e matam pobres animais; deván—os semideuses; pitfn—antepas- 


dos; bhúta-patin—grandes líderes da sociedade humana; náná— 
: kamah-—tendo desejos; yathã--como; bhavân—tu. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Nárada prosseguiu: Meu querido rei Prácinabar- 
It, igualmente como tu, o rei Purafijana envolveu-se em muitos 
« Assim, ele adorou semideuses, antepassados e líderes sociais 
diversos sacrifícios, os quais eram todos horríveis porque esta- 
am inspirados pelo desejo de matar animais. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, o grande sábio Nãrada revela que o caráter de Purafi- 
estava sendo descrito para servir de lição ao rei Pracinabar- 
isat. Na realidade, toda a descrição mostrava figuradamente as 
idades do rei Praácinabarhisat. Neste verso, Nãrada diz franca- 
nte: “igualmente como tu” (yarha bhaván), o que indica que o rei 
afijana não é outro senão o próprio rei Prácinabarhisat. Sendo 

m grande Vaisnava, Nárada Muni queria parar com a matança de 
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animais em sacrifícios. Ele sabia que, se tentasse impedir o rei de 
realizar sacrifícios, o rei não o ouviria. Por este motivo, ele descreve. 
a vida de Purañjana. Mas, neste verso, ele revela pela primeira vez 
sua intenção, embora não completamente, ao dizer: “igualmente 
como tu”. De um modo geral, os karmis, que estáo apegados MY 
multiplicar seus descendentes, precisam executar muitos sacrifícios 
e adorar muitos semideuses para o benefício das gerações futuras, 
como também precisam satisfazer muitos líderes, políticos, filósofos, 
e cientistas para que as coisas aconteçam de modo favorável para as 
gerações futuras. Os ditos cientistas estão muito ansiosos por saber, 
se as gerações futuras viverão confortavelmente, de modo que procu- 
ram encontrar diversos meios de gerar energia para movimentar 
locomotivas, carros, aviões e assim por diante. Agora estão esgos 
tando o suprimento de petróleo. Essas atividades estão descritas no 
Bhagavad-gitã (2.41): 


vpavasãyâtmikã buddhir 
ekeha kuru-nandana 

bahu-$akháa hy anantãs ca 
buddhayo 'vyavasâyinâm 


“Aqueles: que trilham o caminho espiritual são resolutos em seus, 
propósitos, e:sua meta é uma só: Ó amado filho dos Kurus, a intelis 
gência dos irresolutos é multidiversificada.” 

De fato, aqueles que conhecem tudo têm determinação para exes 
cutar a consciência de Krsna, mas, aqueles que são patifes 
(múdhah), pecadores (duskrtinah) e os mais baixos da humanidade 
(narâdhamah), que estão. destituídos de toda, a: inteligência 
(mayayâpahrta-jnânah) e que se refugiam no modo de vida demos 
níaco (âsurarh bhâvam àsritãh), não têm interesse pela consciência 
de Krsna. Sendo assim, eles se comprometem e empreendem muitas 
atividades. A maioria dessas atividades centraliza-se na matança de 
animais, A civilização moderna centraliza-se na matança de ani- 
mais. Os karmis proclamam que, sem comer carne, suas vitaminas 
ou sua vitalidade serão reduzidas; assim, para manter-se capazes de 
trabalhar arduamente, eles precisam comer carne, e, para digerir a 
carne, precisam beber, e, para manter o equilíbrio entre beber vinho 
e comer carne, precisam ter suficiente satisfação sexual, que os 
manterá capazes de trabalhar arduamente, como se fossem asnos. 
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» Existem dois processos de matança de animais. Um deles é feito 


n nome de sacrifícios religiosos. Todas as religiões do mundo — 


fceto os budistas — têm um programa de matar animais em 


gares de adoração. Segundo a civilização védica, recomenda-se 
comedores de animais que sacrifiquem um bode no templo de 
li, sob determinadas normas restritivas, e comam sua carne. Do 
esmo modo, recomenda-se-lhes que bebam vinho, adorando a 
Candika. O propósito é a restrição. Tem-se abandonado 
essas restrições. Hoje em dia, abrem-se regularmente destila- 
e matadouros e costuma-se beber álcool e comer carne. Um 
a Vaisnava como Nárada Muni sabe muito bem que pessoas 
padas na matança de animais em nome de religião decerto estão 


Iê envolvendo no ciclo de nascimentos e mortes, esquecendo-se da 


dadeira meta da vida: voltar ao lar, voltar ao Supremo. 
sim, “o grande sábio Narada, enquanto ensinava o Srimad- 
igavatam a Vyãsa Muni, condenou as atividades karma-kânda 
vas) mencionadas nos Vedas. Nárada disse a Vyása: 


jugupsitarh dharma-krte 'nusasatah 
svabháva-raktasya mahán vyatikramah 
yad vakyato dharma ititarah sthito 
na manyate tasya niváranarh janah 


pessoas em geral sáo naturalmente propensas a desfrutar, e tu 
m encorajado dessa maneira em nome da religião: Na verdade, 
o é condenado e completamente irracional. Orientando-se por 
instruções, elas aceitarão semelhantes atividades em nome da 
jo e:mal se importarão com as proibições.” (Bhãg.1.5.15) 

Srila Nárada Muni repreendeu Vyásadeva por compilar tantas 
rituras védicas suplementares, que se destinam a orientar as 
joas em geral. Nãrada Muni condenou essas escrituras por elas 
o mencionarem o serviço devocional direto. Sob as instruções de 





Nárada, Vyâsadeva apresentou a adoração direta à Suprema Per- 
pnalidade de Deus, tal como é descrita no Srimad-Bhagavatam. 


m conclusão, nem a Suprema Personalidade de Deus, Visnu, nem 
su devoto jamais sancionam a matança de animais em nome da 
Na verdade, Krsna apareceu como o Senhor Buddha para 
fim à matança de animais em nome da religião. Sacrifícios de 
imais em nome da religião são conduzidos sob a influência de 
























































574 Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 27 


tamo-guna (o modo-da ignorância); como se indica no Décimos 
oitavo Capítulo do Bhagavad-gitã (18.31--32): 1 


yaya dharmam adharmarh ca 
karyam cakaryam eva ca 
ayathavat prajanáti 
buddhih sã partha rajasi 


adharmam dharmam iti yã 
manyate tamasãvrtã 

sarvãrthãn viparitâms ca 
buddhih sã pártha tâmasi 


“A compreensão que não pode distinguir entre o modo de vida 
religioso e o irreligioso, entre a agáo que deve ser feita e a ação que 
não deve ser feita — essa compreensão imperfeita, é filho de Prthã, 
está no-modo da paixão. A compreensão que-considera, irreligião 
como religião e religião como irreligião, sob-o encanto da ilusão & 
da escuridão, e avança sempre na direção errada, ó Pártha, está no 
modo da ignorância,” 

Aqueles que-se comprometem como modo da ignorância inven= 
tam sistemas religiosos para matar animais. Na verdade, dharma é 
transcendental. Como o Senhor Sri Krsna ensina, precisamos aban= 
donar todos os demais sistemas de religião e simplesmente render- 
nos. a Ele (sarva-dharmán parityajya). Assim, o Senhor e Seus 
devotos e representantes ensinam o dharma transcendental, o qual 
não permite de forma alguma a matança de animais. No momento 
atual, é muito lamentável que na Índia muitos ditos trabalhadores 
missionários estejam difundindo a irreligião em nome da religião, 
Eles afirmam que o ser humano comum é Deus e recomendam a 
todos que comam carne, incluindo aos pseudo-sannyásis. 


VERSO 12 


qe anta grama: | 
sata asta: PRA 


yuktesv eva pramattasya 
kutumbasakta-cetasah 
ásasada sa vai kãlo 
yo priyah priya-yositam 
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Wvuktesu—a atividades beneficentes; evam—assim: pramartasva-— 
do desatento; kutumba—a amigos e parentes; dsakta-—ape- 
cerasah—consciéncia; dsasada—chegou; sah—aquele; vai— 
rto; kalah—momento; yah—que; apriyah—náo muito agra- 

vel; priva-vositám—para pessoas apegadas a mulheres. 
TRADUÇÃO 
im, o rei Purafijana, estando apegado às atividades fruitivas 
ia-kândiya], bem como a amigos e parentes, e estando ator- 
ido por consciência poluída, enfim chegou ao ponto não 
ito apreciado por aqueles que se apegam demasiadamente a 


SIGNIFICADO 

leste verso, as palavras priva-vogitâm e aprivah são muito signi= 
tivas. A palavra yogit significa “mulher” e priva, “querido” ou 
adável”. A morte não é muito bem-vinda aos que são muito 
ados ao gozo material, que culmina no sexo. Existe uma histó- 

| instrutiva a este respeito. Certa vez, quando uma pessoa santa 
ia seu caminho, encontrou-se com um príncipe, o filho de um 
e o abençoou, dizendo: “Meu querido príncipe, que vivas para 
pre.” Em seguida, o sábio encontrou-se com uma pessoa santa e 
disse: “Podes viver ou morrer” Depois, o sábio encontrou-se 





om um devoto brahmacãri e o abençoou, dizendo: “Meu querido 


oto, podes morrer imediatamente.” Enfim, o sábio encontrou-se 
om um caçador, e abençoou-o, dizendo: “Não vivas nem morras.” 


importante notar que aqueles que são muito sensuais e ocupam- 


em gozo dos sentidos não desejam morrer. De um modo geral, 
n principe tem dinheiro suficiente para satisfazer seus sentidos; 
nto, o grande sábio disse que ele deveria viver para sempre, 
enquanto vivesse, poderia gozar da vida, mas, após sua morte, 
para o inferno. Uma vez que o devoto brahmacari levava uma 

a de rigorosas austeridades e; penitências para ser promovido a 
r-ão Supremo, o sábio disse que ele deveria morrer logo, de 

o que não precisava continuar a trabalhar arduamente mas 
dia, ao contrário, voltar ao lar, voltar ao Supremo. Uma pessoa 
inta pode viver ou morrer, pois, durante sua vida, está ocupada 
m servir ao Senhor e, após a morte, continua também a servir ao 
or. Assim, esta vida e a próxima são a mesma coisa para um 
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devoto santo, pois em ambas ele serve ao Senhor. Como o caçador 
leva uma vida abominável devido à matança de animais, e como itá 
para.o inferno ao morrer, não se lhe dá conselho-nem de viver nem 
de morrer. 

O rei Purafijana finalmente chegou à fase da velhice. Na velhica, 
os sentidos perdem sua força e, embora um velho deseje satisfazer 
seus sentidos, e especialmente ter vida sexual, ele sente-se dese 
graçado: porque seus instrumentos de-gozo não funcionam mai 
Pessoas sensuais assim jamais estão preparadas para a morte, Sims 
plesmente querem continuar a viver e prolongar suas vidas através 
do dito avanço científico. Alguns tolos cientistas russos chegam a 
afirmar que estão prestes a tornar o homem imortal através do 
avanço científico. É sob a liderança destes malucos que a civilização 
está “avançando”. A morte cruel, contudo, vem e leva-os a todos, 
apesar de seus desejos de viver para-sempre, Esta classe de mentali- 
dade foiexibida por Hiranyakasipu, mas, quando chegou a hora, O 
Senhor matou-o pessoalmente num instante. 





VERSO 13 
q a ma | 
atear A EAR LA 
candavega iti khyato 
gandharvâdhipatir nrpa 


gandharvás tasya balinah 
Sasty-uttara-sata-trayam 


candavegah-—Candavega; iti--assim; khyãtah-—célebre; gandhar- 
va pertencente a Gandharvaloka; adhipatih—rei; nrpa—6 rel; 
gandharvãh— outros Gandharvas; tasya—seus; balinah-— poderosis» 
simos soldados; sasri—sessenta; urtara—ultrapassando; Sata — cem; 
trayam—três. 

TRADUÇÃO 

Ó rei! Há em Gandharvaloka um rei chamado Candavega. Sob 

suas ordens estão 360 poderosíssimos soldados Gandharvas. 


SIGNIFICADO 
Descreve-se aqui o tempo figurativamente: como Candavega: 
Uma vez que o tempo é a maré não esperam por ninguém, o tempo 
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chamado aqui de Candavega, significando “passagem muito rápi- 
".O passar do tempo é calculado em termos de anos. Um:áno 
tém 360 dias, e os soldados de Candavega aqui mencionados 


representam estes dias. O tempo passa: velozmente; os poderosos 


oldados de Candavega em Gandharvaloka mui rapidamente levam 
Consigo todos os dias de nossa vida. Entre o sol nascer e se pôr, 
'oa-se o resto da duração de nossa vida. Assim, conforme os dias 

, cada um: de nós perde uma parte da duração de sua vida. 





Portanto, afirma-se que não podemos recuperar a duração de nossa 


a. Mas, se nos ocupamos em serviço devocional, o sol não pode 
f nosso tempo consigo. Como se afirma no Srimad-Bhágavatam 
17), ãyur harati vai purnsâm udyann astarh ca yann asau. Em 


conclusão, se alguém quer tornar-se imortal, ele deve abandonar o 


o dos sentidos. Quem se ocupa em serviço devocional pode, aos 


Poucos, ingressar no reino eterno de Deus, 
* Miragens e outras coisas ilusórias às vezes são chamadas de 


dharvas. O exaurir da duração de nossa vida é chamado de 
avançada. Este imperceptível- passar dos dias da vida é men- 
mado, figurativamente, neste verso como Gandharvas. Como se 
plicará em versos posteriores, estes Gandharvas são tanto mascu- 
inos quanto femininos. Isto indica que tanto homens quanto mulhe- 
perdem seus anos de vida imperceptivelmente, devido à força do 
po, o qual descreve-se aqui como Candavega. 


VERSO 14 
mai iq aa | 
a ara ff 1211 


gandharvyas tadr$ir asya 
maithunyas ca sitásitah 

parivrityã vilumpanti 
sarva-kâma-vinirmitâm 






— gandharvyah— Gandharvis; tadrsih-—de forma semelhante; asya — 


Candavega; maithunyah—companheiras para o intercurso 
ual, ca—também; sita—brancos; asitah—negras; parivrttya— 

ando; vilumpanti—saqueavam; sarva-kama—toda a classe de 
jetos desejáveis; vinirmitâm-—inventados. 
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TRADUÇÃO i 

Juntamente com Candavega havia tantas Gandharvis quantos 

soldados, e todos eles repetidamente saqueavam toda a pa 
destinada ao gozo dos sentidos. 


SIGNIFICADO > 

Os dias sáo comparados aos soldados de Candavega. A noite; 
geralmente, é hora de gozo sexual. Os dias sáo considerados bran+ 
cos e as noites, negras, ou, sob'outro ponto de vista, existem duas 
classes de noites: noites negras e noites brancas. Todos estes dias é 
noitescombinam-se para acabar com a duração de nossa vida é 
com: tudo que inventamos para satisfazer os: sentidos. Atividade 
material significa inventar coisas destinadas ao gozo dos sentidos, 
Os cientistas fazem pesquisas para descobrir como podemos satiss 
fazer nossos sentidos cada vez mais elaboradamente. Nesta Kali- 
yuga, emprega-se a mentalidade demoníaca para inventar várias 
máquinas para facilitar o'processo de gozo dos sentidos. Tantas são 
as máquinas usadas em atividades domésticas comuns. Há máquis 
nas para lavar pratos, limpar o chão, barbear-se, cortar cabelo — 
hoje em' dia tudo é feito por máquinas. Descrevem-se todos esses 
recursos para o gozo dos sentidos neste verso como sarva-kama- 
vinirmitâm. O fatortempo, contudo, é tão forte que não faz apenas 
a duração de nossa vida desvanecer-se, mas todas as máquinas € 
recursos para o gozo dos sentidos se deteriorarem. Portanto, neste 
verso, usa-se a palavra vilumpanti (“saqueando”). Tudo vem sendo 
saqueado desde o início de nossas vidas. 

Este assalto às nossas posses e à duração de nossa vida começa 
no dia de nosso nascimento. Chegará enfim o dia em que a morte 
acabará com tudo, ea entidade viva será obrigada a entrar em 
outro corpo para começar outro capítulo da vida e outra vez iniciar 
o ciclo de gozo material dos sentidos. Prahlada Mahãraãja descreve 
este processo como punah puna$ carvita-carvanánám (Bhag. 7.5.30). 
Vida materialista significa mastigar o mastigado repetidamente. O 
ponto central da vida material é o gozo dos sentidos. Em diferentes 
espécies de corpos, a entidade viva desfruta de vários sentidos, €, 
criando' diversas classes de recursos, ela mastiga o mastigado. Se 
extrairmos o açúcar da cana-de-açúcar com nossos dentes ou com 
uma máquina, o resultado será:o mesmo — caldo de cana. Pode ser 
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que descubramos muitos processos de extrair o caldo da cana, mas 
O resultado será o mesmo. 


VERSO 15 


OEI RA TAT | 
ARAR E 12 


te candavegânucarãh 
purafijana-puram yada 

hartum arebhire tatra 
pratyasedhat prajagarah 


e—todos eles; candavega—de Candavega; anucarah—seguido- 
 purañijana—do rei Purañijana; puram—cidade; yadá—quando; 

hartum—a assaltar; drebhire—comegaram; tatra—ali; pratyase- 
at—defendeu; prajagarah—a grande serpente. 


TRADUÇÃO 
mando o rei Gandharva-rãja [Candavega] e seus seguidores 
omeçaram a assaltar a cidade de Purafijana, uma serpente de cinco 
pôs-se a defender a cidade. 





14 SIGNIFICADO 


Quando alguém está dormindo, o ar vital permanece ativo em 


ital está cercado por cinco classes de ar, conhecidos como prâna, 

, Vyâna, udâna e samâna. O corpo pode estar inativo, mas o 

, Ou O ar vital, age sempre. Até os cinquenta anos de idade 

m pode trabalhar ativamente em busca de gozo dos sentidos, 

, após os cingiienta anos, sua energia diminui, embora ele 

sa, com grande esforço, trabalhar por dois ou três anos mais — 

até os cinqiienta e cinco anos. Assim, a idade dos cingienta e 

co anos geralmente é considerada pelas leis governamentais 

o prazo final para a aposentadoria. A energia, fatigada após 

cinqüenta anos, é figurativamente descrita nesta passagem como 
ma serpente de cinco cabeças. 
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VERSO 16 


a af ita aan da: 
gaama da art ZE 


sa saptabhih $atair eko 
virnsarvã ca Satam samãh 

purafijana-purâdhyakso 
gandharvair yuyudhe bali 


sah—ela; saptabhih—com sete; $ataih—centenas; ekah—sozinha; 

ii com vinte; ca--também; satam-—cem; samãh-—anos; 
purañjana—do rei Purañjana; pura-adhyaksah-—superintendente 
da cidade; gandharvaih—com os Gandharvas; vuvudhe—lutou; 
bali—muito corajosa. 





TRADUÇÃO 
A serpente de cinco cabeças, a superintendente e protetora da 
cidade do rei Purafijana, lutou com os Gandharvas por cem anos, 
Ela lutou sozinha contra todos eles, embora eles fossem 720. 


SIGNIFICADO 
Os 360 dias e 360 noites combinam-se para' tornarem-se os 720 
soldados de Candavega (o tempo). Todos são obrigados a lutar con 
tra estes soldados durante toda a sua vida, começando com o nas- 
cimento e terminando com a morte. Esta batalha chama-se luta pela 
vida. Apesar desta luta, contudo, a entidade viva não morre. Como 
se:confirma no Bhagavad-gitã (2.20), a entidade viva é eterna: 





na jayate mriyate vá kadácin 

náyarh bhúrva bhavitã vã na bhiiyah 
ajo nityah $asvato 'yah puráno 

na hanyate hanyamãne Sarire 





“Para a alma, jamais há nascimento ou morte. Visto que ela existe, 


não deixará jamais! de existir, Ela é não-nascida, eterna, sempre 
existente, imortal e primordial. Ela não morre quando o corpo 
morre.” De fato, a entidade viva não nasce nem morre, mas é 


obrigada a lutar com as estritas leis da natureza material por toda q 
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duração de sua vida. É forçada, também, a defrontar com diferentes 
classes de condições miseráveis. Apesar de tudo isso, a entidade 
viva, devido à ilusão, pensa que sua situação de gozo dos sentidos é 
“favorável. 








VERSO 17 


tera eee fia gre | 
feat ad A: YAA 12011 















ksiyamáne sva-sambandhe 
ekasmin bahubhir yudhã 

cinta parârh jagāmāriah 

sa-râstra-pura-bândhavah 






















| ksiyamâne— quando ela ficou fraca; sva-sambandhe-—sua amiga 
“íntima; ekasmin—sozinha; bahubhih-—contra muitos guerreiros; 
yudhã-—pela batalha; cintaâm-—ansiedade; parâm-—muito grande; 
Jjagâma-— obtiveram; artah--estando aflito; sa—juntamente com; 
“râstra—do reino; pura—da cidade; bándhavah—amigos e parentes. 



















TRADUÇÃO 
Como tinha que lutar sozinha contra tantos soldados, todos eles 
grandes guerreiros, a serpente de cinco cabeças ficou muito fraca. 
Vendo que sua mais íntima amiga estava se enfraquecendo, o rei 
Purañjana e seus amigos e cidadãos que viviam na cidade ficaram 
todos muito ansiosos. 














SIGNIFICADO 

A entidade viva reside dentro do corpo e luta pela vida com os 
membros do corpo, que neste verso são chamados de cidadãos è 
amigos. É possível lutar sozinho contra muitos soldados por algum 
tempo, mas não por todo o tempo. A entidade viva dentro do corpo 
pode lutar até o limite de cem anos se'tiver sorte, mas, depois disso, 
não lhe é possível prolongar a luta: Assim; a entidade viva sucumbe 
e é vitimada. A este respeito, Srila Bhaktivinoda Thákura canta: 
vrddha kala áola saba sukha bhãgala. Quando alguém envelhece, 
torna-se-lhe impossível gozar de felicidade material. De um modo 
geral, as pessoas pensam que religião e piedade vêm no final da 
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vida, ocasião em que, geralmente, elas. se tornam meditativas e ado» 
tam algum dito processo de voga para se relaxarem, sob pretexto de 
fazer meditação. A meditação, contudo, não passa de mera farsa 
para aqueles que gozaram da vida, satisfazendo os sentidos. Como 
se descreve no Sexto Capítulo do Bhagavad-gitã, meditação 
(dhyãna, dhãranã) é um processo tão difícil que é preciso aprendê- 
lo desde a juventude, Para meditar, é preciso abster-se de toda a 
espécie de gozo dos sentidos. Infelizmente, hoje em dia, a meditação 
tornou-se moda para aqueles que são excessivamente viciados em 
coisas sensuais. Semelhante classe de meditação é derrotada na luta 
pela vida. Às vezes, tais processos de meditação passam por proces- 
sos de meditação transcendental: 'O rei-Puraúijana, a entidade viva, 
sendo assim vitimado na árdua luta pela vida, adotou a meditação 
transcendental juntamente-com seus amigos e parentes. 


VERSO 18 


a vai apra Em: | 
ata af qa O AA 1211 


sa eva puryâra madhu-bhuk 
pañcálesu sva=-pársadaih 

upanitarn balirh grhnan 
strisjito nâvidad bhayam 


sat ele; eva=-decerto; puryâm--dentro da cidade; madhu» 
bhuk—gozando de vida sexual; pañcalesu—no reino de Paficala 
(cinco objetos dos sentido: va-pãrsadaih-—juntamente com seus 
seguidores; upanitam—trazia; balim—impostos; grhnan—aceitan- 
do; :stri-jitah-—dominado por mulheres; na—náo;avidat—entendia; 
bhayam—temor à morte. 





TRADUÇÃO 
O rei Purañjana arrecadava impostos na cidade conhecida como 
Pañcila e assim tinha com que ocupar-se na prática sexual, Estando 
inteiramente sob o controle de mulheres, ele não podia entender 
que sua vida estava se acabando e que ele estava chegando às portas 
da morte; 
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SIGNIFICADO 

Aproveitando-se de sua posição, os homens do governo — incluin- 
do'reis, presidentes, secretários e ministros — utilizam os impostos 
arrecadados dos cidadãos para o gozo dos sentidos. O Srimad- 
Bhãgavatam afirma que, nesta Kali-yuga, os homens do governo 
(rajanyas) e aqueles ligados ao governo, bem como altos ministros 
governamentais, secretários e presidentes, simplesmente cobrarão 
impostos para satisfazer seus sentidos. Como a economia do governo 
&instável, sem aumentar Os impostos, o governo não pode manter- 
se. Quando cobram impostos, os oficiais do governo usam-nos para 
gozo de seus sentidos. Esses políticos irresponsáveis esquecem que 
haverá o momento da morte, que virá para tirar todo o gozo dos 
sentidos deles. Alguns deles estão convencidos de que tudo se acaba 
após a morte. Esta teoria ateísta foi concebida há muito tempo por 
um filósofo chamado Cárváka. Cárváka recomendava que o homem 
deveria viver mui opulentamente, ou mendigando, ou tomando 
emprestado, ou roubando. Ele também sustentava a opinião de que 


ninguém deve temer a morte, a próxima vida, a vida passada ou 
uma vida ímpia, porque, depois que o corpo se transforma em 
cinzas, tudo se acaba. Esta é a filosofia daqueles que são demasia- 
damente apegados à matéria. Semelhante filosofar não salvará 
ninguém da morte inevitável, nem de uma abominável vida após a 
morte. 


VERSO 19 


arara efe | 
ae a aa RA A MN 


kalasya duhita kacit 
tri-lokir varam icchati 

paryatanti na barhisman 
pratyanandata kascana 


kálasya—do formidável Tempo; duhita—a filha; kacit—alguém; 
trilokim—nos trés mundos; varam—esposo; icchati—desejando; 
'paryatanti—viajando por todo'o universo; na—nunca; barhisman— 
6 rei Pracinabarhisat; pratyanandata—aceitou sua proposta; kas- 
cana-—ninguém. 
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TRADUÇÃO 
Meu querido rei Pricinabarhisat, nessa ocasião, a filha do formi- 
dável Tempo andava à procura de um esposo pelos três mundos, 
Apesar de ninguém ter concordado em aceitá-la, ela veio. 


SIGNIFICADO 

Como correr do tempo, ao envelhecer e praticamente tornar-se 
inválido, o corpo fica sujeito a jarã, os sofrimentos da velhice. Exis- 
tem quatro classes básicas de sofrimento: nascimento, velhice, doen-= 
ça e morte. Nenhum cientista ou filósofo jamais foi capaz de dar 
solução a estas quatro condições miseráveis. A invalidez na velhice, 
conhecida como jara, é figurativamente apresentada aqui como à 
filha-do Tempo: Ninguém gosta dela, mas ela está muito ansiosa 
poraceitar qualquer pessoa como seu esposo, Ninguém gosta de 
ficar velho e inválido, mas isto é inevitável para todos. 


VERSO 20 
¿aman tt E ña 
MARA AAA T lol 


daurbhagyenátmano loke 
visruta durbhageti sa 

yá tusiá rájarsaye tu 
vriadát púrave varam 


daurbhagyena—devido ao infortúnio; drmanah—dela mesma; 
loke—no mundo; visruta—célebre; durbhagá—muito infeliz; iti— 
assim; sã—ela; ya—que; tustã-—estando satisfeita; rája-rsaye—com 
o grande rei; tu—mas; vrtã-—sendo aceita; adãt—concedeu; púra- 
ve—ao rei Piru; varam-—bênção, 





TRADUÇÃO 
A filha do Tempo [Jarã] era muito infeliz. Consegiientemente, 
era conhecida como Durbhagã [“azarada”]. Contudo, certa vez ela 
ficou satisfeita com um grande rei, e, como o rei a aceitou, ela 
concedeu-lhe uma grande bênção. 


Verso 21] Candavega ataca a cidade do rei Purafijana 585 


Me SIGNIFICADO 

| Segundo canta Bhaktivinoda Thakura, saba sukha bhagala: toda 
a espécie de felicidade desaparece na velhice. Logo, ninguém gosta 
da velhice, ou jarā. Assim, Jará, sendo a filha do Tempo, é conhe- 
cida como «uma filha muito infeliz. Entretanto, certa vez-éla foi 
Aceita por um grande rei, Yayati. Yayáti fora amaldigoado por seu 
sogro, Sukracarya, a aceitá-la. Quando a: filha de Sukracarya 
Casou-se com o-rei Yayãti, uma de suas amigas, chamada Sar- 
'misthá, acompanhou-a. Mais tarde, o rei Yayāti ficou muito ape- 
gado a Sarmisthã, e a filha de Sukracarya foi reclamar disso com 
seu pai. Conseqiientemente, Sukrácárya amaldigoou o rei Yayāti a 
“envelhecer prematuramente. O rei Yayáti tinha cinco filhos jovens, e 
rogou a todos eles que trocassem sua juventude pela velhice dele. 
Ninguém concordou, com exceção do filho caçula, cujo nome era 
Piúru. Ao aceitar a velhice de Yayâti, Pâru recebeu o reino do pai. 
Diz-se que dois dos outros filhos de Yayati, tendo desobedecido a 
Seu pai, receberam reinos fora da Índia, mais provavelmente na 
“Turquia e na Grécia. Isto quer dizer que alguém poderá acumular 
riqueza e toda a espécie de opulências materiais, mas, durante a 
velhice, não poderá desfrutar delas. Embora Púru obtivesse o reino 
de seu pai, ele não pôde desfrutar de toda a sua opulência, pois 
havia sacrificado sua juventude. Ninguém deve esperar que chegue à 
velhice para tornar-se consciente de Krsna. Devido à invalidez da 
velhice, ninguém pode progredir em consciência de Krsna, por mais 
Opulento que seja materialmente. 


VERSO 21 
FORA E ARS a | 
ata a am maia RAN 


kadacid atamáná sá 
brahma-lokán mahirh gatam 

vavre brhad-vratarh mária tu 
jânati kâma-mohitã 


Ukadaci:—certa vez; afamana—viajando; sá—ela; brahma-lokát— 
de Brahmaloka, do planeta mais elevado; mahim-—sobre a Terra; 
gatam—tendo vindo; vavre—ela propôs; brhat-vratam —brahmacãri 
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declarado; mám—a mim; tu—entáo; janati—sabendo; káma- 
mohitá—estando iludida pela luxúria. 


TRADUÇÃO 
Certa vez, quando eu vinha de Brahmaloka, o sistema planetário 
mais elevado, a esta Terra, a filha do Tempo, vagando pelo unis 
verso, encontrou-se comigo. Sabendo que eu era um brahmacári 
declarado, ela ficou luxuriosa e propôs que eu a aceitasse. 


SIGNIFICADO 

O grande sábio Nãrada Muni era um naisthika-brahmacâri — 
isto é, ele nunca tivera vida sexual. Conseqúentemente, ele man- 
tinha sempre'o frescor da'juventude:“A velhice, jarã, não podia 
atacá-lo; A invalidez da velhice pode dominar um-homem comum, 
mas Nárada Muni era diferente. Julgando Nárada Muni um homem 
comum, a filha do Tempo colocou-o perante seu desejo luxurioso. 
É necessária muita força para resistir'à atração de uma mulher. Se 
até para os velhos é difícil, o que dizer, então, dos jovens? Aqueles 
que vivem como brahmacãâris devem seguir os-passos do grande 
sábio Nãrada Muni, que jamais aceitou as propostas de Jarã. 
Aqueles que são muitíssimo apegados sexualmente tórnam-se víti- 
mas de jará, e mui brevemente seus dias de vida sáo encurtados. 
Sem utilizar a forma humana de vida para a consciéncia de Krsna, 
asvítimas de jarã morrem precocemente neste mundo. 


VERSO 22 


AÑ de gaara que 
A da A A RII 


mayi sarhrabhya vipula- 
madác châparn suduhsaham 

sthátum arhasi naikatra 
mad-yacha-vimukho mune 


mayi—comigo; samrabhya—tendo ficado irada; vipula—ilimi- 
tada; madãt-—por ilusão; $apam—maldigáo; su-duhsaham-—insu= 
portável; sthatum: arhasi—permanecerás; na—jamais; ekatra—em 
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um lugar; mat—meu; yacha—pedido; vimukhah—tendo recusado; 
mune-—ó grande sábio. 

fas 

e TRADUÇÃO 

= O grande sábio Nãrada continuou: Quando recusei-me a aceitar 
seu pedido, ela ficou muito irada comigo e amaldiçoou-me severa- 
mente. Por eu ter recusado seu pedido, ela disse que eu não seria 
capaz de permanecer em um lugar por muito tempo. 

E 

f SIGNIFICADO 

O grande sábio Nārada Muni tem um corpo espiritual; portanto, 
yelhice, doença, nascimento. e morte não o afetam. Nārada:¢€:0 
devoto mais bondoso do Senhor Supremo, e sua única ocupação é 
viajar por todo o: universo e pregar a consciência de Deus. Em 
outras palavras, sua ocupação é transformar todos em Vaisnavas. 
Em-tais circunstâncias, de um modo geral, não há necessidade de 
ele permanecer em um só lugar além do tempo necessário para 
pregar. Uma vez que por seu próprio livre arbítrio ele já está via- 
jando por todo o universo, à maldição de Kalakanyã calhou ser 
afortunada. Assim como Nárada Muni, muitos outros devotos do 
Senhor estão ocupados em pregar as glórias do 'Senhor em dife- 
rentes locais e em diferentes universos; Essas personalidades estão 
além da jurisdição das leis materiais. 


















VERSO 23 


q RAR AAA TR | 
AAA A AT et A NR 


tato vihata-sañkalpá 

kanyaká yavanesvaram 
mayopadistam ásádya 
vavre nanmã bhayarh patim 









tatah—depois disso; vihata-sarkalpã-—estando desapontada em 
sua determinação; kanyakã-—a filha do Tempo; yavana-isvaram — 
com o rei dos'intocáveis; maya upadistam-—indicado por mim; 
âsâdya—tendo se aproximado de; vavre—aceitou; nâmnã-—chama- 
do; bhavam-— Medo; parim-—como-seu esposo. 
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TRADUÇÃO 
Depois de ter ficado desapontada comigo, com minha permissão, 
ela aproximou-se do rei dos Yavanas, cujo nome era Bhaya, ou 
Medo, e aceitou-o como seu esposo. 


SIGNIFICADO 

Sendo o Vaignava mais perfeito, Sri Nãrada- Muni sempre deseja 
o bem para os outros, mesmo: para aquele que-o amaldiçoa: 
Embora Nãrada Muni tivesse se recusado a aceitar Kãlakanyã, a 
filha do Tempo, esta recebeu um refúgio. Evidentemente, ninguém 
poderia dar-lhe refúgio, mas um Vaisnava dá um refúgio qualquer, 
nalguma parte; para uma jovem tão desafortunada. Quando jarã, 
ou-a velhice, ataca, todos degeneram e deterioram-se. De um só 
golpe, Nárada Muni deu abrigo a Kãlakanyã e contra-atacou os 
karmis comuns; Se alguém aceita as instruções de Nárada Muni, o 
oceano de medo (bhaya) pode ser rapidamente eliminado pela graça 
deste grande Vaisnava, 


VERSO 24 


siii a AR af 1 
aaa fra RARO! 


rsabharh yavanánám tvārh 
vrne virepsitam patim 

sankalpas tvayi bhiitânarm 
krtah kila na risyati 


rsabham—o melhor; yavanánám—dos intocáveis; tvám—a ti; 
vrne—eu aceito; vira—ó grande herói; ipsitam—desejado; patim— 
esposo; sarkalpah—a determinação; tvayi—a ti; bhútanam—de 
todas as entidades vivas; krtah—=se feita; kila-—decerto; na—nunca; 
risyati—frustra-se. 


TRADUÇÃO 
Aproximando-se do rei dos Yavanas, Kilakanyã dirigiu-se a ele 
como a um grande herói, dizendo: Meu querido senhor, és o melhor 
dos intocáveis. Estou apaixonada por ti, e desejo-te como meu 
esposo. Sei que ninguém se frustra ao fazer amizade contigo. 
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R SIGNIFICADO 
= As'palavras yavanânam rsabham referem-se ao rei dos Yavanas. 
'As palavras sânscritas yavana e mleccha aplicam-se àqueles que não 
seguem os princípios védicos. Segundo os princípios védicos, todos 
devem acordar de manhã cedo, tomar banho, cantar Hare Krsna, 
'oferecer marigala-drati às Deidades, estudar a literatura védica, 
r prasâda e ocupar-se em vestir e decorar as Deidades. Deve- 
também, arrecadar dinheiro para os gastos do templo, ou, se 
uém é chefe de família, deve trabalhar de acordo com os deveres 
prescritos de um brãhmana, ksatriya, vaisya ou Sâdra, Dessa ma- 
neira, deve-se viver uma vida de compreensão espiritual; assim-é a 
civilização védica, Quem não segue todas essas regras ¢ regulações 
Chama-se yavana ou mleccha. Não se deve pensar erroneamente que 
o palavras referem-se a determinadas classes de homens em 
putros países. Não se trata de preconceito de acordo com naciona- 
lismos.. Quer viva-na Índia, quer fora da Índia, a pessoa que não 
segue os princípios védicos é chamada yavana ou mleccha; Alguém 
que realmente não segue os princípios de higiene prescritos nas 
gras e regulações védicas está sujeito a muitas doenças contagio- 
“sas. Como os discípulos, neste movimento para a consciência de 
rsna, são aconselhados a seguir os princípios védicos, eles natu- 
ralmente tornam-se asseados. 
“Se alguém é consciente de Krsna, ele pode trabalhar-com o vigor 
de um jovem mesmo que tenha setenta-e-cinco ou oitenta anos de 
“idade. Assim, a filha de Kála (Tempo) não pode dominar um Vais- 
va. Srila Krgnadása Kavirája Gosvámi começou a escrever o 
“Caitanya-caritâmyta quando era muito velho, todavia, apresentou a 
'mais maravilhosa literatura sobre as atividades do Senhor Caitanya. 
Srila Rúpa Gosvâmi e Sanãtana Gosvâmi começaram suas vidas 
Espirituais numa idade muito avançada, isto é, depois que se retira- 
im de sua vida profissional e obrigações familiares. No entanto, 
eles apresentaram muita literatura valiosa para o avanço da vida 
ritual. Isto é confirmado por Srila Srinivasa Acarya, que louvou 
Gosvâmis da seguinte maneira: 


'náná-Sástra-yicáranaika-nipunau sad-dharma-samsthápakau 
lokánám hita-karinau tri-bhuvane mányau Saranyákarau 

radhá-krsna-padaravinda-bhajananandena mattálikau 
vande rúpa-sanátanau raghu-yugau $ri-jiva-gopálakau 
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“Ofereço minhas respeitosas reverências aos seis Gosvámis, Sri 
Sanátana Gosvámi, Sri Rúpa Gosvámi, Sri Raghunatha Bhatja 
Gosvami, Sri Raghunatha dasa' Gosvâmi, Sri Jiva Gosvámi e SH 
Gopãla Bhatta Gosvâmi, que são muito hábeis em estudar minucios 
samente todas as escrituras reveladas com o intuito de estabelecer 
princípios religiosos eternos, pāra o beneficio de todos os seres 
humanos. Assim, eles são honrados em todos os três mundos, e são 
dignos de servir de refúgio, porque vivem absortos no estado de 
espírito das gopis e ocupam-se em transcendental serviço amoroso a 
Rádhá e Krsna.” 

Assim, jarã, o efeito da velhice, não hostiliza um' devoto. Isto 
porque o devoto segue as instruções e a determinação de Narada 
Muni. Todos os devotos pertencem à sucessão discipular oriunda de 
Nãrada' Muni porque adoram a' Deidade de acordo com a orien- 
tação de Nárada Muni, chamada de Nãrada-paficarâtra, ou pah- 
carátrika=vidhi. O devoto segue os princípios de paficarârrika-vidhi, 
bem como de bháagavata-vidhi. Bhagavata-vidhi inclui o trabalho de 
pregação — $ravanam kirtanarh visnoh —, ouvir é cantar as glórias 
do Senhor Visnu, a Suprema Personalidade de Deus. Paficarârrika- 
vidhi inclui arcanarh vandanarm dãsyarh sakhyam átma-nivedanam: 
Se um devoto segue rigidamente as instruções de Nãrada: Muni, ele 
não teme a velhice, a doença ou a morte. Embora o devoto aparente 
envelhecer, ele não está sujeito aos sintomas de prostragáo: experi- 
mentados por um homem comum, na velhice, Conseguentemente, à 
velhice não faz um devoto ficar com medo da morte, assim como 
um “homem' comum teme a morte. Quando jarã, ou a velhice, 
refugia-se em um devoto, Kalakanyã diminui o temor do devoto. O 
devoto sabe que, após a morte, estará de volta ao lar, de volta ao 
Supremo; portanto, ele não tem medo da morte. Deste modo, ao 
invés de deprimir o devoto, a idade avançada ajuda-o a ficar deste- 
mido e, assim, feliz. 


VERSO 25 


aima enaa | 
aaa a aña RS RA 


dvãv imãv anusocanti 
balav asad-avagrahau 
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yal loka-$astropanatam 
na rāti na tad icchati 
















dvau-—duas classes; imau—estas; anusocanti—lamentam; 
“bãlau-—ignorantes; asat-—os tolos; avagrahau-—trilhando o caminho 
; yat—aquilo que; loka—por costume; sãstra-— pelas escrituras; 
tam-— apresentado; na-—nunca; râti—segue; na—nem; tar— 
icchati—deseja. 


TRADUÇÃO 

Aquele que não faz caridade de acordo com os costumes ou pre- 
ceitos das escrituras e aquele que não aceita caridade dessa maneira 
“são considerados como estando no modo da ignorância. Pessoas 
assim trilham o caminho dos tolos, Com certeza, elas hão de 
lamentar-se no final. 

















SIGNIFICADO 
Afirma-se aqui como todos devem seguir estritamente as escritu- 
caso realmente desejem uma vida auspiciosa, Explica-se a 
“mesma coisa no Bhagavad-girã (16.23): 






yah sástra-vidhim utsrjya 
vartate kâma-kãratah 

na sa siddhim avâpnoti 

na sukhar na parārh gatim 

















“Quem rejeita os preceitos das escrituras e age de acordo com seus 
próprios caprichos não alcança a perfeição, nem a felicidade, nem o 
destino supremo.” Alguém que não segue estritamente os termos 
dos preceitos védicos jamais obtém sucesso na vida nem felicidade. 
“O que dizer, então, de voltar ao lar, de voltar ao Supremo? 

» Um mandamento sástrico prescreve que o chefe de família, ou 
“ksatriya ou líder administrativo não devem recusar-se a aceitar uma 
“mulher caso ela voluntariamente peça para ser sua esposa. Uma vez 
Kalakanya. a filha do Tempo, foi encaminhada por Nárada 
uni para oferecer-se ao Yavana-rãja, o rei dos Yavanas não podia 
smrecusá-la. Todas as transações devem ser realizadas à luz dos precei- 
Sâstricos. Os' preceitos Sâstricos são confirmados por grandes 
bios como Nárada Muni. Como afirma Narottama dása Thákura: 
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sâdhu-Sâstra-guru-vakya; cittete kariyã aikya. Todos devem seguir 
os princípios das pessoas santas, das escrituras e do mestre espi- 
ritual, Dessa maneira, com certeza obterão sucesso na vida. Kãla- 
kanyaã, a filha do Tempo, apresentou-se diante do rei dos Yavanas 
precisamente em termos de sadhu; sastra e guru. Assim, não havia 
motivo para ele não aceitá-la. 


VERSO 26 


ai asa AÍ Aa Adi À qui qe | 
ca e A aE NREN 


atho bhajasva mārı bhadra 
bhajantim me dayâm kuru 
etâvân pauruso dharmo 
yad árián anukampate 


atho—portanto; bhajasva—aceita; mam—a mim; bhadra—6 
cavalheiro; bhajantim—-desejando servir; mea mim; dayâm-—mise- 
ricórdia; kuru-—faze; etâvân—tal procedimento; paurusalh-—para 
qualquer cavalheiro; dharmah-—princípio religioso; yat—isto; 
ârtân—com os aflitos; anukampate—é compassivo. 


TRADUÇÃO 
Kalakanyã continuous Ó cavalheiro, agora estou presente diante 
de ti para servir-te. Por favor, aceita-me e assim dá-me tua miseri- 
córdia. O principal dever de um cavalheiro é ser compassivo com 
uma pessoa que está aflita. 


, SIGNIFICADO 

Yavana-rája, o rei dos Yavanas, também podia ter-se recusado a 
aceitar Kalakanya, a filha: do Tempo, porém, considerou o pedido 
devido à ordem de:Nárada: Muni. Assim, aceitou Kãlakanyã, mas 
de maneira diferente.-Em outras palavras, os preceitos de Nãrada 
Muni, ou'6 caminho do serviço devocional, podem ser aceitos por 
qualquer pessoa dentro dos três mundos, e com certeza pelo rei dos 
Yavanas: O próprio Senhor Caitanya pedia a todos que pregassem 
o culto de bhakti-yoga em todo o mundo, em; todas as aldeias e 
cidades. Os pregadores neste movimento para-a consciência de 
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Krsna tém realmente experimentado que mesmo os yavanas e mlec- 
chas estão adotando a vida espiritual devido à força do pāñ- 
carátrika-vidhi de Nãrada Muni. Quando a humanidade; seguir a 
sucessão discipular, como recomenda Caitanya Mahãprabhu, todas 
as pessoas no mundo inteiro beneficiar-se-ão. 


VERSO 27 


Aa AA AE | 
fama a añ AT RON 


kãla-kanyodita-vaco. 
nisampya vavanesvarah 

cikirsur deva-guhyar sa 
sasmitarh tam abhásata 


= kâla-kanyã-—pela filha do Tempo; udita—-expressas;: vacah-— 
palavras; nisamya--ouvindo; yavana-isvarah—o rei dos Yavanas; 
¡cikirsuh—desejando executar; deva—da providencia; guhyam= 
¡dever confidencial; sah—ele; sa=smitam—sorridentemente; 1dm—a 
ela; abhásata—dirigiu-se. 


TRADUÇÃO 
| Após ouvir a afirmação de Kalakanyã, a filha do Tempo, o rei 
dos Yavanas pôs-se a sorrir e a procurar um meio de executar seu 
dever confidencial em nome da providência. Então ele dirigiu-se a 
Kalakanyã da seguinte maneira. 


SIGNIFICADO 
110 Caitanya-caritâmpia (Adi 5,142) diz: 


ekale isvara krsna, ãrasaba bhriya 
yáre yaiche nãcâya, se taiche kare nftya 


'Em verdade, o controlador: supremo 'éia Personalidade de Deus, 
Krsna, e todos são Seus servos. Yavana-rãja, o rei dos Yavanas, 
também era servo de Krsna. Consequentemente, ele queria cumprir 
“O propósito de Krsna por intermédio de Kalakanyã. Embora Kãla- 

ya signifique invalidez ou: velhice, Yavana-rãja quis servir a 
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Krsna, introduzindo Kãlakanyã em toda a parte. Assim, uma 
pessoa sã, ao alcançar a velhice, tornar-se-á temerosa da morte. As 
pessoas tolas ocupam-se em atividades materiais como se fossem 
viver para sempre e gozar de avanço material, mas, na verdade, não 
existe avanço material. Iludidas, as pessoas pensam que a opulência 
material salvá-las-á, mas, embora tenha havido tanto avanço na 
ciência material, os problemas da sociedade humana — nascimento, 
morte, velhice e doença — ainda não se resolvem. Entretanto, cien» 
tistas tolos acham que avançaram materialmente. Quando Kāla- 
kanyã, a invalidez da velhice, os ataca, se eles têm alguma sanidade, 
ficam com medo da morte. Aqueles que são insensatos simples- 
mente não se importam com a morte, tampouco sabem o que lhes 
acontecerá após a morte. Estão sob a impressão errônea de que não 
há vida após a morte, em consegiiência do que agem mui irresponsa- 
velmente nesta vida, entregando-se a gozo irrestrito dos sentidos. 
Para aquele que é inteligente, o aparecimento da velhice é um esti- 
mulo para a vida espiritual. Todos naturalmente temem a morte 
iminente. O rei dos Yavanas tentou utilizar Kálakanyá com este 
propósito. 
VERSO 28 


a fea rama | 
ARA RS AAA 112611 


maya nirúpitas tubhyam 

patir âtma-samâdhinã 
nãbhinandati loko 'yarh 

tvâm abhadrâm asammatám 


mayá—por mim; nirúpitah—estabelecido; tubhyam—para ti; 
patih-—esposo; ãtma—da mente; samâdhinã-—pela meditação; na— 
nunca; abhinandati—bem-vinda; lokah—as pessoas; ayam—estas; 
tvâm-—a ti; abhadrâm —inauspiciosa; asammatâm-— inaceitável. 


TRADUÇÃO 
O rei dos Yavanas replicou: Depois de muita consideração, 
encontrei um esposo para ti. Na verdade, na opinião de todas as 
pessoas, és inauspiciosa e maligna. Uma vez que ninguém gosta de 
ti, como poderá alguém aceitar-te como sua esposa? 
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SIGNIFICADO 
* Depois de muita consideração, o rei dos Yavanas decidiu fazer o 
'melhor uso de um mau negócio. Kãlakanyã era um mau negócio, e 
ninguém gostava dela, mas tudo pode ser usado a serviço do 
Senhor. Assim, o rei dos Yavanas tentou utilizá-la para algum pro- 
sito. O propósito já foi explicado — isto é, Kãlakanyã, como 
Irã, a invalidez da velhice, pode ser usada para despertar um senso 
temor nas pessoas de modo que elas se preparem para a próxima 
ja, ocupando-se em consciência de Krsna. 


VERSO 29 
amics e aña | 
MA LAA ma A RA 


tvam avyakta-gatir bhuñksva 
tokar karma-vinirmitam 

ya hi me prraná-yuktá 

prajã-nãsar pranegyasi 


tvam-tu; avyakta-gatih-—cujo movimento é imperceptível; bhuri- 


meus; prraná—soldados; yukta—auxiliada por; praja-nasam—ani- 
lação das entidades: vivas; pranesyasi—desempenharás sem 
jualquer oposigáo. 


TRADUÇÃO 
Este mundo é produto de atividades fruitivas. Portanto, tu pode- 
'rás imperceptivelmente atacar a todos em geral. Auxiliada por meus 
dos, poderás matá-los sem oposição. 


SIGNIFICADO 
A palavra karma-vinirmitam significa “criado por meio de ativi- 
des fruitivas”. Todo este mundo material, especialmente nos dias 
atuais, é resultado de atividades fruitivas. Todos estão inteiramente 
Ocupados em enfeitar o mundo com vias asfaltadas, veículos, ele- 
tricidade, arranha-céus, indústrias, negócios, etc. Tudo isto parece 


muito bom para aqueles que só fazem envolver-se em gozo dos 
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sentidos e que ignoram sua identidade espiritual. Como se descreve 
no Srimad-Bhágavatam (5.5.4): 


núnam pramattah kurute vikarma 
yad indriya-pritaya aprnoti 

na sadhu manye yata dtmano yam 
asann api klesada ása dehah 


Aqueles que náo conhecem a alma espiritual enlouquecem atrás de 
atividades materialistas, e executam toda a espécie de atividades 
pecaminosas simplesmente para satisfazer seus sentidos. Segundo 
Rsabhadeva, essas atividades são inauspiciosas porque forçam-nos 
a aceitar um corpo abominável na próxima vida. Está dentro da 
experiência de todos que, embora tentemos manter o corpo em 
posições confortáveis, ele está sempre causando dores e sempre está 
sujeito às três espécies de misérias. Caso contrário, por que existem 
tantos hospitais, instituições de bem-estar e companhias de seguros? 
De fato, não existe felicidade neste mundo. Todos estão apenas 
ocupados no esforço de neutralizar a infelicidade. Os tolos aceitam 
a infelicidade como felicidade; portanto, .o rei dos Yavanas decidiu 
atacar semelhantes tolos imperceptivelmente através da velhice, da 
doença e, enfim, da morte. Evidentemente, após a morte, deve haver 
nascimento; portanto, Yavana-rája achou sensato matar todos os 
karmis por intermédio de Kãlakanyã e assim tentar fazê-los cons- 
cientes de que o avanço materialista não é avanço verdadeiro, 
Todas as entidades vivas são seres espirituais, e consegiientemente, 
sem avanço espiritual, a forma humana de vida é desperdiçada, 


VERSO 30 
rs aaa AA 
ra RÍA: 112011 


prajváro 'yarh mama bhrátá 
tvam ca me bhagini bhava 

carâmy ubhabhyaârh loke isminn 
avyakto bhima-sainikah 


prajvãrah— chamado Prajvára; ayam—este; mama—meu; bhrá- 
tG—irmáo; tvam—tu; ca—também; me—minha; bhagini—irmá; 
bhava—passas a ser; carámi—eu irei de uma parte a outra; ubhã- 
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bhyâm—por ambos; loke—no mundo; asmin—isto; avyaktah—sem 
'manifestarem-se; bhima—perigosos; sainikah—com soldados. 





TRADUCAO 

O rei dos Yavanas prosseguiu: Eis aqui meu irmão Prajvãra. 
Aceito-te, pois, como minha irmã. Eu empregarei ambos, bem 
tomo meus perigosos soldados, para agir imperceptivelmente den- 

tro deste mundo. 

SIGNIFICADO 
Nãrada Muni enviou Kãlakanyã à presença de Yavana-rãja para 
que ela pudesse tornar-se sua esposa, mas, ao invés de aceitá-la 
“como sua esposa, Yavana-rãja aceitou-a como sua irmã. Aqueles 
que não seguem os princípios védicos são incontinentes no que diz 
espeito à vida sexual. Consequentemente, às vezes, eles não hesi- 
tam em fazer sexo com suas irmãs. Nesta era de Kali, há muitos 
ixemplos destes incestos. Embora Yavana-rãja tivesse aceitado o 
dido de Nãrada Muni para demonstrar-lhe respeito, ainda assim, 
pensava em sexo ilícito. Isto porque ele era o rei dos yavanas e 
lecchas. 

A palavra prajvãrah é muito significativa, pois significa “a febre 
iviada pelo Senhor Visnu” (uma febre de quarenta-e-dois-graus, 
temperatura na qual um homem morre). Assim, o rei dos mlecchas 
yavanas pediu à filha do Tempo, Kalakanyã, que se tornasse sua 
Í . Não havia necessidade de pedir-lhe que se tornasse sua 
Esposa, pois os yavanas e mlecchas não fazem distinções quanto à 


vida sexual. Assim, uma pessoa pode externamente ser irmã, mãe 


ou filha e ainda assim fazer sexo. O irmão de Yavana-rãja era 
'rajvára, e Kãlakanyã era a própria invalidez. Combinados e for- 
lecidos pelos soldados de Yavana-raja —a saber, condições não 
iênicas, sexo ilícito e, enfim, um alto grau de temperatura que 
Dcasiona a morte — eles seriam capazes de estraçalhar o modo de 
materialista. A este respeito, é significativo que Nárada fosse 
imune ao ataque de jarã, ou seja, a invalidez. De modo semelhante, 
jarã, ou a força destrutiva, não pode atacar nenhum seguidor de 
¡Nárada Muni, isto é, nenhum Vaisnava puro. 


“ Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Quarto 
'anto, Vigésimo-sétimo Capítulo do Srimad-Bhãgavatam, intitu- 
lado “Candavega ataca a cidade do rei Purafijana; o caráter de 
Kalakanya. 




















































































CAPÍTULO VINTE-E-OITO 


E Purafijana torna-se mulher na próxima vida 


bi 


VERSO 1 
WM INTI 
Afa io fa 

Aaa ARAÑA LA 


nárada uváca 
sainikã bhaya-nâmno ye 
barhisman dista-kârinah 
prajvára-kala-kanyábhyám 
vicerur avanim imám 





















a! 







-nãradah uvâca—o grande sábio Nãrada continuou a falar; sai- 
nikah—os soldados; bhaya-námnah—de Bhaya (Medo); ye—todos 
“aqueles que; barhisman—ó rei Pracinabarhigat; dista-kárinah—os 
nsageiros da morte; prajvâra-com Prajvára; kala-kanyá- 
1ydm—e com Kálakanyá; viceruh—viajaram; avanim—pela Terra; 
imám—esta. 

e 













. TRADUÇÃO 

“50 grande sábio Nãrada continuou: Meu querido rei Prácinabar- 
t, depois disso, o rei dos Yavanas, cujo nome é o próprio medo, 
como Prajvãra, Kãlakanyã e os soldados dele, começaram a 
por todo o mundo. 


Ea SIGNIFICADO 
“O período de vida que precede a morte é decerto muito perigoso 
rque, normalmente, nesta ocasião as pessoas são atacadas pela 
jueza da velhice, bem como por muitas classes de doença. As 
nças que atacam o corpo comparam-se aqui a soldados. Estes 
dados não são soldados comuns, pois são orientados pelo rei dos 
vanas, © qual atua como seu comandante em chefe. A palavra 
fa-kãrinah indica que ele é o comandante destes soldados. Um 
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homem em sua juventude não 'se importa com a velhice, mas goza 
de sexo ao máximo de sua satisfação, desconhecendo que no final 
da vida sua prática sexual provocará diversas doenças, as quais 
incomodarão tanto o seu corpo que ele pedirá a morte imediata. 
Quanto mais alguém desfruta de sexo durante a juventude, tanto 
mais sofre na velhice. 


VERSO 2 


a RT OT rag al 
UA 


ta ekadã tu rabhasã 
purañjana-purim nrpa 

rurudhur bhauma-bhogadhyarn 
jarat-pannaga-pálitâm 


te—eles; ekadá—certa vez; tu—entáo; rabhasá—com grande 
fora; purañijana-purim—a cidade de Purañjana; nrpa—ó rei; ruru- 
dhuh—cercada; bhauma-bhoga-adhyam-—cheia de prazeres dos sen- 
tidos; jarat—velha; pannaga—pela serpente; pâlitâm— protegida. 


TRADUÇÃO 
Certa vez, os perigosos soldados atacaram a cidade de Puraiijana 
com grande força. Embora a cidade estivesse cheia de equipamentos 
para o gozo dos sentidos, ela estava sendo protegida pela velha 
serpente. 


SIGNIFICADO 

À medida que o corpo se ocupa em gozo dos sentidos, ele enfra- 
quece mais e mais, diariamente. Por fim, a força vital enfraquece 
tanto que se 'a compara nesta passagem a uma serpente fraca. O ar 
vital já foi-comparado à serpente. Quando a força vital dentro do 
corpo torna-se fraca, o próprio corpo também fraqueja. Nessa 
altura, “os sintomas da morte —isto é, os perigosos soldados do 
superintendente da morte, Yamarája — começam a atacar mui rigo- 
rosamente. Segundo o sistema védico, antes de chegar a esta fase, 
deve-se deixar o lar e tomar sannyãsa para pregar a mensagem de 
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“Deus para o resto da vida. Entretanto, se alguém se instala no lar é 
É servido por sua amada esposa e filhos, torna-se, certamente, cada 
vez mais fraco devido ao gozo dos sentidos. Quando a morte-vem, 
finalmente, ele deixa o corpo sem ter adquirido quaisquer bens 
espirituais. Hoje em dia, mesmo os membros familiares mais idosos 
“não deixam o lar, por estarem atraídos pela esposa; filhos. dinheiro, 
“opulência, residência, etc. Assim, no fim da vida, a pessoa preocupa- 
se em saber como sua esposa será protegida e como ela-adminis- 
trará as grandes responsabilidades familiares. Dessa maneira, 
normalmente, um homem pensa'emsua esposa antes da morte. De 
“acordo com o Bhagavad-gitá (8.6): 


var vam vâpi smaran bhâvam 
tyajaty ante kalevaram 

tam tam evaiti kaunteya 
sada tad-bhava-bhavitah 


jualquer que seja o estado de existência do qual a pessoa se lem- 
ao abandonar seu-corpo, alcançá-lo-a sem falta,” 
No final da vida, uma pessoa pensa no que fez durante toda a 
“sua vida; assim, ela obtém outro corpo (dehâniara) de acordo com 
us pensamentos e desejos no fim da vida. Alguém excessivamente 
gado à vida no lar naturalmente pensa em sua amada esposa no 
da vida. Em conseguência disso, na próxima vida ele obtém o 
rpo de uma mulher, e também adquire os resultados de suas ati- 
vidades piedosas ou ímpias. Este capítulo explicará inteiramente 
“como o rei Puraijana aceitou o corpo de uma mulher, 
w 
D VERSO 3 


ERRA A payi eml 
anga: qe a aa a 


kãla-kanyâpi bubhuje 
purañjana-puram balát 

yayabhibhútah purusah 
sadyo nihsaratám iyāt 


»kãla-kanyã—a filha de Kála; api—também; bubhuje—10mou 
osse de; purañijana-puram—a cidade de Purañjana; balai—á 
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forga; yaya—por quem; abhibhútah—sendo dominada; purusah== 
uma pessoa; sadyah—de imediato; nihsaratam—inutilidade; ¡ydt= 
obtém. 


TRADUÇÃO 
Aos poucos, Kãlakanyã, com a ajuda de perigosos soldados, ata» 
cou todos os habitantes da cidade de Puraíijana e assim tornou-os 
imúteis para todos os propósitos. 


SIGNIFICADO 

No finzinho da vida, quando a invalidez da velhice ataca um 
homem, seu corpo torna-se inútil para todos os propósitos. Por» 
tanto, o treinamento védico dita que, quando um homem está nã 
meninice, deve ser treinado no processo de brahmacarya; isto é, ele 
deve ocupar-se plenamente em servir ao Senhor e não deve de modo 
algum associar-se com mulheres. Quando o menino torna-se moço, 
ele se'casa entre as idades de vinte e vinte-e-cinco anos. Casando-se 
na idade certa, ele pode imediatamente gerar filhos fortes e saudá- 
veis. Hoje em dia, o número de descendentes femininos está aumen- 
tando porque os jovens estão muito fracos sexualmente. Nascem 
meninos quando o esposo é sexualmente mais forte que a esposa, 
mas, se a mulher é mais forte, nascem meninas. Assim, é essencial 
praticar o sistema de brahmacarya se alguém quiser gerar meninos 
ao se casar. Ao alcançar os cinquenta anos de idade, o homem deve 
abandonar a vida familiar. Nesta ocasião, o filho deve estar crescido 
para que o pai possa deixar-lhe as responsabilidades familiares. O 
esposo e a esposa podem, então, sair pelo mundo para viver uma 
vida retirada e viajar para diferentes lugares de peregrinação. 
Quando esposo e esposa perdem seu apego ao lar e à família, a 
esposa volta ao lar para viver sob os cuidados de seus filhos cresci- 
dos e para continuar à parte dos afazeres domésticos. O esposo 
toma, então, sannyãsa para prestar algum serviço à Suprema Per- 
sonalidade de Deus. 

Este é o sistema perfeito de civilização. A forma humana de vida 
destina-se especialmente à compreensão de Deus. Se alguém não foi 
capaz de adotar o processo de consciência de Krgna desde o início 
da vida, deve treinar-se para aceitar estes princípios no finzinho de 
sua vida. Infelizmente, nem existe treinamento na infância, nem 
pode alguém abandonar sua vida familiar no final da vida. Esta é à 
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Situação da cidade de Purafijana, figurativamente descrita nestes 
versos. 


VERSO 4 


Avd a A | 
aña q rara ge 


tayopabhujyamáanám vai 
yavanáh sarvato-disam 

dvãrbhih pravisya subhysam 
prãrdayan sakalârm purim 


tayã-—por Kãlakanyã; upabhujyamânâm-—sendo apossada por; 
vai—decerto; yavandh—os Yavanas; sarvatah-disam—de todos os 
lados; dvarbhih—através dos portões; pravisya—tendo entrado; su- 
bhr$am-—bastante; prârdayan-—causando tribulações; sakalâm-—em 
toda; purim-—a cidade. 


TRADUÇÃO 
» Quando Kálakanyã, a filha do Tempo, atacou o corpo, os perigo- 
sos soldados do rei dos Yavanas entraram na cidade através de dife- 
rentes portões. Então eles começaram a causar severas tribulações a 
todos os cidadãos. 


SIGNIFICADO 
“O corpo tem nove portões — dois olhos, duas narinas, dois ouvi- 
dos, boca, ânus e órgãos genitais. Quando alguém é hostilizado pela 
invalidez da velhice, diversas doenças manifestam-se nos portões do 
corpo. Por exemplo: os olhos tornam-se tão fracos que é preciso 
usar óculos, os ouvidos tornam-se fracos demais para, ouvir direta- 
mente, e por isso precisam da ajuda de aparelhos auditivos. As na- 
Tinas ficam bloqueadas por muco, o que obriga a pessoa a sempre 
ter de pingar um remédio que contenha amônia, Do mesmo modo, 
a boca, muito fraca para mastigar, precisa de dentadura. O ânus 
também causa problemas, e o processo de evacuação torna-se difi- 
cil Às vezes, é preciso fazer lavagem e, outras vezes, usar uma 
sonda cirúrgica para acelerar a passagem da urina. Dessa maneira, 
a cidade de Purafijana foi atacada em seus diversos portões pelos 
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soldados. Assim, na velhice, todos os portões do corpo são blos 
queados por muitas doenças, o que obriga a pessoa a recorrer q 
muitos remédios e instrumentos cirúrgicos. 


VERSO 5 
aai terra gera: | 
AMARA GR AR: A 


rasyâm prapidyamânãyâm 
abhimáni purañijanah 

avaporu-vidháms tapan 
kutumbi mamatákulah 


tasyáam—quando a cidade; prapidyamânâyâm—foi posta em 
diferentes dificuldades; abhimâni--extremamente absorto; puraf- 
janah—rei Purañjana; avápa—contraiu; uru—muitas; vidhán= 
variedades; tápan—dores; kupumbi—homem de família; mamatd+ 
dkulah—afetado demais pelo apego á família. 


TRADUÇÃO 

Quando a cidade foi assim ameaçada pelos soldados e por Kāla» 
kanyā, o rei Purañjana, estando extremamente absorto em afeição 
por sua família, viu-se em apuros devido ao ataque de Yavana-rája 
e Kãlakanyã. 

SIGNIFICADO 

Ao nos referirmos ao corpo, incluimos o corpo grosseiro externo 
com seus diversos membros, bem como a mente, a inteligência e O 
ego: Na velhice, todos esses elementos tornam-se fracos ao serem 
atacados por diversas doenças. O' proprietário do corpo, a alma 
viva, fica muito triste por não ser capaz de explorar o campo de 
atividades apropriadamente. O Bhagavad-gitã explica com clareza 
que a entidade viva'é a proprietária deste corpo (ksetra-jfia) e que 0 
corpo é o'campo de atividades (ksetra). Quando um campo é exces 
sivamente coberto por espinhos e ervas daninhas, fica dificílimo 
para seu proprietário cultivá-lo: Esta é a posição da alma espiritual 
cujo corpo torna-se um fardo devido a doenças. O corpo é acomes 
tido por fardos extras sob a forma de ansiedade e deterioração geral 
das fungóes corpóreas: 
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VERSO 6 
aa est sui Aaa 
TN Ra rra 


kanyopagúdho nasta-srih 
krpano visayitmakah 

nasta-prajño hrraisvaryo 
gandharva-yavanair balãr 


kanya—pela filha do Tempo; upagúdhah—sendo abraçado; 
—desprovido de toda a beleza; krpanah—avaro; visaya- 
h—viciado em gozo dos sentidos; nasta-prajñah-—despro- 
vido. de inteligéncia; hrta-aigvaryah—desprovido de opuléncia; 
gandharva—pelos Gandharvas; yavanaih—e pelos Yavanas; balát— 
À força. 
àt 
TRADUÇÃO 
a) Quando o rei Purafijana foi abraçado por Kãlakanyã, perdeu 
gradualmente toda a sua beleza. Tendo sido muito viciado em sexo, 
jou-se muito pobre em inteligência e perdeu toda a sua opulên- 
w Sendo destituído de todas as suas posses, foi conquistado à 
“força pelos Gandharvas e pelos Yavanas. 


SIGNIFICADO 


É viciado em gozo dos sentidos, ele perde gradualmente toda a sua 
beleza pessoal, inteligência e boas posses. Deste modo, ele não pode 
Tesistir ao forte ataque da filha do Tempo, 


VERSO 7 


Ran ai AAA | 
Praia mata S N 


visirnam sva-purith viksya 
pratikúlan anádrián 

putrân pautrinugámá! yañ 
Jãyârh ca gata-sauhrdam 
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¡dm—desbaratada; sva-purim—sua própria cidade; viksya— 
vendo; pratikúlan—elementos opostos; anádridn—sendo desrespel- 
tosos; putran—filhos; pautra—netos; anuga—servos; amátyin— 
ministros; j¡dyAm-—esposa; ca—e; gata-sauhrdam— indiferente, 


TRADUÇÃO 
O rei Purafijana então viu que tudo em sua cidade fora desba- 
ratado e que seus filhos e netos, servos e ministros, todos gra- 
dualmente opunham-se a ele. Percebeu, também, que sua esposa 
tornava-se cada vez mais fria e indiferente. 


SIGNIFICADO 

Quando um homem torna-se inválido, seus sentidos e órgãos se 
enfraquecem, ou, em outras palavras, fogem de sob seu controle, 
Os sentidos e objetos dos sentidos então começam a fazer-lhe opo- 
sição. Quando uma pessoa está nesta condição aflita, mesmo seus 
membros familiares — filhos, netos e esposa — tornam-se desrespei- 
tosos, Eles já não se submetem mais ao comando do dono da casa, 
Assim como desejamos usar nossos sentidos para o gozo dos senti- 
dos, os sentidos, reciprocamente, também precisam da força do 
corpo. Um homem mantém uma família para desfrutar, e, do 
mesmo modo, os membros familiares exigem desfrute do chefe da 
família, Se não recebem suficiente dinheiro dele, ficam desinteres- 
sados e ignoram suas ordens ou desejos. Tudo isto se deve ao fato 
de alguém ser krpana (avaro). Esta palavra, krpana, usada no sexto 
verso, está em oposição à palavra brâhmana. Sob a forma humana 
de vida, devemos tornar-nos brãhmanas, o que significa que deve- 
mos entender a posição constitucional da Verdade Absoluta, do 
Brahman, e então ocupar-nos em Seu serviço como Vaisnavas. 
Obtemos esta oportunidade sob a forma humana de vida, mas, se 
não nos utilizamos dela apropriadamente, tornamo-nos krpanas, 
avaros. Avaro é aquele que ganha dinheiro mas não o gasta ade- 
quadamente. Esta forma humana de vida destina-se especialmente à 
compreensão do Brahman, a tornarmo-nos brãhmanas, e, se não a 
utilizamos apropriadamente, permanecemos krpanas. De fato, 
podemos observar que, quando alguém tem dinheiro mas não o 
gasta, ele permanece avaro e nunca é feliz. De modo semelhante, 
quando a inteligência de alguém é desperdiçada devido ao gozo dos 
sentidos, ele permanece avaro por toda a sua vida. 
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VERSO 8 
qa RT TA atesta fara | 
grafia a SA RRA CM 


ãtmãânam kanyayã grastam 
pañcalan ari-dúsitán 
duranta-cintám ápanno 
na lebhe tat-pratikriyám 


s»dtmánam—ele mesmo; kanyayá—por Kalakanya; grastam—es- 
tando abragado; pañcalan—Pañcala; ari-dúsitan—infectado: pelos 
inimigos; duranta—insuperável; cintâm-—ansiedade; apannah-—tendo 
obtido; na—não; lebhe—alcançou; tat—disto; prarikrivâm-— neutra- 


lização. 


2 
è TRADUÇÃO 
Vendo que todos os seus membros familiares, parentes, segui- 
servos, secretários e todos os demais haviam se voltado con- 
ele, o rei Purafijana ficou deveras muito ansioso. Mas ele não 
podia neutralizar a situação porque estava inteiramente dominado 
por Kalakanyã. 


SIGNIFICADO 
Quando um homem se torna fraco devido ao ataque da velhice, 
os membros familiares, servos e secretários não se importam com 
ele, Então ele é incapaz de neutralizar isto. Assim, experimenta 
cada vez mais ansiedade e lamenta-se por sua terrível condição. 


VERSO 9 


ara aaa AA | 
FRA rd RAS 
kamán abhilasan dino 
yãta-yâmãrhs ca kanyayã 
vigatátma-gati-snehah 
putra-dārārhś ca lalayan 
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kâman—objetos de prazer; abhilasan—sempre ansiando por; 
dinah—o pobre homem; yãta-yâmân— insípidos; ca—também; ka» 
nyayã-—pela influência de Kalakanyã; vigata— perdido; ãrma-gati-— 
verdadeiro objetivo da vida; snehah—apego a; putra—filhos; 
dárán—esposa; ca—e; lalayan—mantendo afetuosamente. 


TRADUÇÃO 
Os objetos de prazer tornaram-se insípidos pela influência de 
Kalakanyã. Devido à continuação de seus desejos luxuriosos, o rei 
Purafijana ficou muito pobre em tudo. Assim, ele não entendia o 
objetivo da vida. Contudo, ainda sentia muita afeição por sua 
esposa e filhos, e preocupava-se em mantê-los. 


SIGNIFICADO 

Esta é exatamente a posição da civilização atual. Todos se dedi- 
cam a manter o corpo, o lar'e a família. Consequentemente, todos 
ficam confusos no fim da vida, desconhecendo o que é vida espiri- 
tual e qual é a meta da vida humana. Numa civilização de gozo dos 
sentidos, não pode haver vida espiritual, porque as pessoas pensam 
apenas nesta vida. Embora a próxima vida seja um fato, nenhuma 
informação é dada a respeito dela. 


VERSO 10 


PAra a | 
ad a a ai gra: ol 


gandharva-yavanákrántárh 
kála-kanyopamarditám 

háturn pracakrame rajá 
tâm purim anikâmatah 


gandharva—pelos soldados Gandharvas; yavana—e pelos solda- 
dos Yavanas; dkrántam—dominada; kala-kanya—por Káalakanya (a 
filha do Tempo); upamarditam—sendo derrotado; harum—a aban- 
donar; pracakrame—passou; raja—rei Purañjana; tdm—isto; purim— 
a cidade; anikamatah—involuntário. 
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é TRADUÇÃO 
“A cidade do rei Purañijana foi dominada pelos soldados Gandhar- 
vas e Yavanas, e, embora o rei não quisesse deixar a cidade, viu-se 
obrigado pelas circunstâncias a fazê-lo, pois, fora derrotado por 
Kalakanyã. 


s SIGNIFICADO 
+A entidade viva, separada da companhia da Suprema. Personali- 
dade de Deus, procura desfrutar deste mundo material. Dá-se-lhe a 
oportunidade de desfrutá-lo numa espécie de corpo em particular, 
começando com o corpo de Brahmã até o corpo de um micróbio. A 
história védica da criação dá-nos a entender que a primeira criatura 
foi o Senhor Brahmã, o qual criou os sete grandes sábios e outros 
Prajápatis para aumentar a população universal. Assim, toda a 
entidade viva, de acordo com o karma, seus desejos e atividades 
passados, obtém uma espécie de corpo em particular, desde o de 
Brahmã até o de um micróbio ou verme no excremento. Graças ao 
longo contato com uma: classe específica de corpo material e, tam- 
“bém, graças a Kãlakanyã e sua mãyã, a pessoa apega-se excessiva- 
mente a algum corpo material, apesar de ele ser uma morada de 
“dores. Mesmo que alguém tente separar um verme do excremento, 
o verme não terá vontade de sair. Ele voltará ao excremento. De 
'modo semelhante, o porco geralmente vive num estado muito 
imundo, comendo excremento, mas, se alguém tentar afastá-lo de 
sua condição e dar-lhe um bom lugar, o porco não gostará disto. 
Dessa maneira, se estudarmos todas e cada: uma das: entidades 
vivas, observaremos que elas recusarão ofertas de uma posição mais 
confortável. Embora o rei Purafijana fosse atacado por todos os 
lados, ele não tinha vontade de deixar a cidade. Em outras palavras, 
a entidade viva — qualquer que seja sua posição — não quer aban- 
donar o corpo: Porém, ela será forçada a abandoná-lo, porque, afi- 
nal de contas, este corpo material não pode existir para sempre. 

A entidade viva deseja gozar do mundo material de diferentes 
maneiras, e por isso a lei da natureza permite que ela transmigre de 
um corpo a outro, exatamente como uma pessoa transmigra do 
corpo de um bebê ao de uma criança, ao de um menino, ao de- um 
jovem e ao de um adulto. Este processo acontece constantemente. 
Na fase final, quando o corpo grosseiro fica velho e inválido, a 
entidade viva reluta em abandoná-lo, apesar do fato de que ele não 
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é mais útil. Embora a existência material e o corpo material não 
sejam confortáveis, por que a entidade viva não quer partir? Logo 
que alguém obtém um corpo material, precisa trabalhar mui ardua» 
mente para manté-lo. Pode ser que se ocupe em diferentes campos 
de atividades, mas, qualquer que seja o caso, todos precisam tras 
balhar mui arduamente para manter o corpo material. Infelizmente, 
a sociedade não tem infórmação a respeito da transmigração da 
alma, Uma vez que a entidade viva não tem esperança de entrar no 
reino espiritual de vida eterna, bem-aventurança e conhecimento, 
ela quer aferrar-se a seu corpo atual, mesmo: que ele seja inútil, 
Conseglentemente, amais elevada atividade beneficente neste 
mundo material é a propagação do movimento para a consciência 
de Krsna. 

Este movimento está dando à sociedade humana informações 
sobre o reino de Deus. Existe Deus, existe Krsna, e todos podem 
voltar a Deus e viver eternamente em bem-aventurança e conheci» 
mento. Uma pessoa consciente de Krgna não teme abandonar O 
corpo porque sua posição é sempiterna; Uma pessoa consciente de 
Krşņa ocupa-se no transcendental serviço amoroso ao Senhor eter- 
namente; portanto, enquanto ela viver dentro do corpo, será feliz 
ocupando-se em serviço amoroso ao Senhor, e, ao abandonar o 
corpo, também ficará permanentemente situada em serviço ao 
Senhor. Os devotos santos são sempre livres e liberados, ao passo 
que os 'karmis, não tendo conhecimento da vida espiritual ou do 
transcendental serviço amoroso ao Senhor, têm muito medo de 
abandonar'o putrefato corpo material. 


VERSO 11 
ABS STA SAR: ME: | 
are at gt ret om frade 1220 


bhaya-nâmno grajo bhrātā 
prajvārah pratyupasthitah 

dadāha tām purīmi krtsnām 
bhratuh priya-cikirsaya 


bhaya nâmnah-—de Bhaya (Medo); agra-jah—mais velho; bhráta— 
irmão; prajvãrah—chamado Prajvãra; pratyupasthitah-—estando 
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presente ali; dadaha—incendiou; tam—aquela; purim—cidade; 
krisnam—inteiramente; bhráruh—seu irmáo; priya-cikirsayd—para 
“satisfazer. 


K TRADUÇÃO 

Sob estas circunstâncias, o irmão mais velho de Yavana-rája, 
conhecido como Prajvãra, incendiou a cidade para satisfazer seu 
“irmão mais novo, cujo outro nome é o próprio medo. 


4 SIGNIFICADO 

“Segundo o sistema védico, um corpo morto é cremado, mas, 
“antes da morte, existe outro fogo, ou febre, que se chama prajvãra, 
“ou visnujvãra. A ciência médica comprova que, quando a tempera- 
“tura de um homem se eleva aos quarenta-e-dois graus, ele morre 
imediatamente. Esta prajvãra, ou febre alta, na última fase da vida, 
coloca a entidade viva no meio de um fogo abrasador. 


to VERSO 12 
p qai aai A RR: | 
Ma AA IO A 1128 


tasyâm sandahyamânãyam 
sapaurah saparicchadah 

kautumbikah kutumbinya 
upátapyata sanvayah 


tasyâm— quando aquela cidade; sandahyamânãyâm-—estava em 
chamas; sapaurah—juntamente com todos os cidadãos; sa- 
paricchadah— juntamente com todos os servos e seguidores; kautum- 
bikah—o rei, tendo tantos parentes; kufumbinyã-—juntamente com 
sua esposa; upâtapyata-—começou a sofrer o calor do fogo; sa- 
anvayah— juntamente com os descendentes: 


8 TRADUÇÃO 

¿Quando a cidade foi posta em chamas, todos os cidadãos e servos 
do rei, bem como todos os membros familiares, filhos, netos, espo- 
sas e outros parentes, foram envolvidos pelo fogo. Assim, o rei 
Purafijana ficou muito infeliz. 
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SIGNIFICADO 

Existem muitas partes do corpo —os sentidos, os membros, à 
pele, os músculos, o sangue, a medula, etc. — e todas elas são consi» 
deradas aqui, figurativamente, como filhos, netos, cidadãos e depen- 
dentes. Quando o corpo é atacado pela visnu-jvâra, a condição 
febril torna-se tão aguda que, às vezes, a pessoa entra em coma. 
Isto quer dizer que o corpo está sofrendo dores tão rigorosas que a 
pessoa cai inconsciente e não pode sentir as misérias que ocorrem 
dentro do corpo. Na realidade, a entidade viva fica tão desampa- 
rada no momento da morte que, embora involuntariamente, ela é 
forçada a abandonar'o corpo e entrar em outro. O Bhagavad-gitá 
afirma que o homem pode, através do avanço científico, melhorar 
as condições de vida temporárias, mas ele náo pode evitar as dores 
de nascimento, velhice, doenga e morte. Estas estáo:sob-o controle 
da: Suprema Personalidade de Deus por intermédio da natureza 
material. Um tolo não pode entender este fato tão simples. Hoje em 
dia, as pessoas estão muito atarefadas, procurando petróleo no 
meio do oceano. Elas estão muito ansiosas por providenciar 0 
futuro suprimento de petróleo, mas não fazem nenhuma tentativa 
de melhorar as condições de nascimento, velhice, doença e morte. 
Assim, uma pessoa ignorante, desconhecendo qualquer coisa sobre 
sua própria vida futura, certamente é derrotada em todas as suas 
atividades. 


VERSO 13 
Ea SRT RR | 
q arg gasa 11231 


yavanoparuddhãyarano 
grastayam kála-kanyayá 

puryámh prajvara-samsrstah 
pura-pãlo 'nvatapyata 


yavana—pelos Yavanas; uparuddha-—atacada; dyatanah—sua 
morada; grastãyâm-— quando tomada; kãla-kanyayã-—pela filha do 
Tempo; puryâm-—a cidade; prajvara-samsrstah—sendo abordado 
por Prajvára; pura-palah—o delegado de polícia da cidade: 
anvatapyata—também ficou muito pesaroso. 
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> TRADUÇÃO 
0 delegado de polícia da cidade, a serpente, viu que os cidadãos 
estavam sendo atacados por Kalakanyã, e ficou muito pesaroso ao 
ver sua própria residência incendiada após o ataque dos Yavanas. 

EF 

a SIGNIFICADO 

+ Duas diferentes classes de corpos encobrem a entidade viva — o 
corpo grosseiro e o corpo sutil, À hora da morte, podemos ver que 
“o corpo grosseiro se acaba, mas, em verdade, a entidade viva é 
transportada pelo corpo sutil para outro corpo grosseiro. Os ditos 
cientistas da era moderna não podem ver como o corpo sutil funcio- 
“na ao transportar a alma de um corpo para outro, Este corpo sutil 
(é descrito figurativamente como uma serpente, ou o delegado de 
polícia da cidade. Quando há fogo em toda a: parte, o chefe de 
polícia também não pode escapar. Havendo segurança e ausência de 
“fogo na cidade, o chefe de polícia pode impor sua autoridade sobre 
“os cidadãos, mas, havendo um ataque em massa contra a cidade, ele 
torna-se inútil. Como o ar vital estava pronto a deixar o corpo 
“grosseiro, o corpo sutil também: começou a experimentar dor. 


VERSO 14 


a A ais a qua; | 
a RA AL 


na śeke so viturh tatra 
puru-krcchroru-vepathuh 
gantum aicchat tato vrksa- 
kotarad iva sânalãr 
“ona-—não; $eke—foi capaz; sah—ele; avitum-—de proteger; tatra— 
lá;. puru—muito; krcchra-—dificuldade; uru—grande; vepathuh— 
sofrimento; gantum—sair; aicchat—desejou; tatah—dali; vrksa—de 
uma árvore; kotarãt—da cavidade; iva—como; sa-analãt-—em 
chamas. 


s TRADUÇÃO 
Assim como uma serpente que vive dentro da cavidade de uma 
árvore deseja fugir quando há incêndio na floresta, do mesmo 
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modo, o delegado de polícia da cidade, a serpente, quis deixar a 
cidade devido ao rigoroso calor do fogo. 


SIGNIFICADO 
É muito difícil as serpentes deixarem a floresta quando há um 
incêndio, Os outros animais podem fugir devido a suas pernas 
compridas, mas, as serpentes, sendo capazes apenas de se arrasta- 
rem, geralmente queimam-se no fogo. Na fase final, os membros do 
corpo não são tão afetados quanto o ar vital. 


VERSO 15 


Rear a regado | 
RAMO IA oie A 


sithilavayavo yarhi 
gandharvair hrta-paurusah 

yavanair aribhi rajann 
uparuddho ruroda ha 


Sithila—enfraquecidos; avayavah—seus membros; yarhi—quando; 
gandharvaih—pelos Gandharvas; hrta—derrotada; paurusah—sua 
forga corpórea; yavanaih—pelos Yavanas; aribhih—pelos inimigos; 
rājan—ó rei Prácinabarhigat; uparuddhah—sendo impedida; ru- 
roda—chorou bem alto; ha—de fato. 


TRADUÇÃO 
Os soldados Gandharvas e Yavanas, derrotando por completo a 
forga corpórea da serpente, enfraqueceram os membros de seu 
corpo. Quando ela tentou deixar o corpo, seus inimigos impediram- 
na de fazé-lo. Sendo assim frustrada em seu intento, ela pós-se a 
chorar bem alto. 





SIGNIFICADO 
Na fase final da vida, os diversos portóes do corpo ficam blo- 
queados pelos efeitos de doenças causadas por um desequilíbrio de 
bílis, muco e ar, Assim, a entidade viva não pode exprimir suas 
dificuldades com clareza, e os parentes que a cercam em seu estado 
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moribundo ouvem-na emitir o som “ghura ghura”. Em seu 
Mukunda-mala-stotra, o rei Kulasekhara afirma: 
e 

krsna tvadiya-padapañkaja-pañjarantam 

adyaiva me visatu mánasa-raja-hamsah 

prâna-prayâna-samaye kapha-vãta-pittaih 
b kanthãvarodhana-vidhau smaranarh kutas te 
E 
“Meu querido Krsna, por favor, ajudai-me a morrer imediata- 
mente, para que o cisne de minha mente possa ser cingido pelo 
caule de Vossos pés de lótus. Caso contrário, no momento de 
meu último suspiro, quando eu estiver com a garganta sufocada, 
(tomo poderei pensar em Vós?” O cisne sente grande prazer em 
mergulhar na água e ser entrelaçado pelo caule da flor de lótus. 
Este entrelaçamento é um esporte agradável; Se, em nossa con- 
dição saudável, pensamos nos pés de lótus do Senhor e morre- 
mos, isto é uma grande fortuna. Na velhice, à hora da morte, a 


garganta, às vezes, fica bloqueada com muco ou com ar. Nessa 
altura, a vibração sonora de Hare Krsna, o mahã-manira, pode 
não sair. Logo, pode ser que a pessoa se esqueça de Krsna. Evi- 
dentemente, os que são fortes em consciência de Krsna não têm 
possibilidade de se esquecer de Krsna em momento algum 
porque estão acostumados a cantar o mantra Hare Krsna, espe- 
cialmente quando a morte se aproxima. 


VERSO 16 


feria om | 
Aa RIERA 


duhitrh putra-pautráms ca 
jami-jamátr-pársadan 

svarvavasistam yat kificid 
grha-kosa-paricchadam 





filhas; putra—filhos; pautrân—netos; ca—e; jâmi: 
noras; ¡Amatr—genros; parsadan—associados; svatva—proprie- 
dade; avasistam—restante; yar kiñici—tudo o que; grha—lar; 
koa—acúmulo de riqueza; paricchadam—parafernália doméstica. 
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[Canto 4, Cap. 28 


TRADUÇÃO 

Então o rei Puraíijana começou a pensar em suas filhas, filhos, 
netos, noras, genros, servos e outros associados, bem como em sua 
casa, sua parafernália doméstica e seu pequeno acúmulo de riqueza, 


SIGNIFICADO 

Não é incomum que uma pessoa demasiado apegada ao corpo 
material pega ao médico que prolongue sua vida pelo menos por 
algum tempo. Se o dito clínico científico é capaz de prolongar a 
vida de alguém por alguns minutos através do uso de oxigênio ou 
outros remédios, ele pensa que está sendo muito exitoso em suas 
tentativas, embora finalmente o paciente morra, Esta é a chamada. 
luta pela vida, À hora da morte, tanto o paciente quanto o médico. 
ainda pensam em prolongar a vida, embora todos os constituintes 
do corpo estejam praticamente mortos e acabados, 


VERSO 17 


sé RR sigo AT saida 
a a A fri sA NS 


aharh mameti svikrtya 
grhegu kumatir grhi 

dadhyau pramadayã dino 
viprayoga upasthite 


aham—eu; mama—meu; iti—assim; svi-krtya—aceitando; grhesu— 
no lar; ku-matih--cuja mente está cheia de maus pensamentos; 
grhi—o chefe de família; dadhyau-—volta sua atenção para; prama- 
daya—com sua esposa; dinah—paupérrimo; viprayoge—quando a 
separação; upasthite—ocorreu, 


TRADUÇÃO 
O rei Purafijana estava apegadíssimo a sua família e às concep- 
ções de “eu” e “meu”, Como se sentia muito atraído por sua esposa, 
ele já estava muito miserável. No momento da separação, ele ficou 
muito pesaroso. 
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t SIGNIFICADO 
+ Este verso deixa claro que, no momento da morte, os pensamen- 
tos de gozo material não vão embora. Isto indica-que a entidade 
viva, a alma, é transportada pelo corpo sutil — mente, inteligência e 
ego. Devido ao falso ego, a entidade viva ainda quer gozar do 
mundo material, e, na falta de gozo material, fica triste ou pesarosa. 
Ela ainda faz planos intelectuais para prorrogar sua existência, e 
por isso, apesar de abandonar: o corpo-grosseiro, é transportada 
pelo corpo sutil até outro corpo grosseiro. A transmigração do 
corpo sutil nunca é visível aos olhos materiais; portanto, quando 
alguém abandona o corpo grosseiro, pensamos que tudo acaba para 
ele. Os planos de gozo material são feitos pelo corpo sutil, evo 
corpo grosseiro é o instrumento para desfrutar destes planos. 
Assim, pode-se comparar o corpo grosseiro à esposa, pois a esposa 
é o agente de toda a espécie de gozo dos sentidos. Devido a seu 
longo contato com o corpo grosseiro, a entidade viva fica: muito 
triste de ter de separar-se dele. A atividade mental da entidade viva 
Obriga-a a aceitar outro corpo grosseiro e continuar sua existência 
material. 

A palavra sânscrita stri significa “expansão”. Por intermédio da 
esposa, o homem expande seus diversos objetos de atração — 
filhos, filhas, netos e assim por diante. O apego aos membros fami- 
liares torna-se muito proeminente à hora da morte. É freqüente 
ver-se que, bem perto de deixar seu corpo, um homem pode chamar 
por seu amado filho e incumbi-lo de cuidar de sua esposa e demais 
bens. Ele pode dizer: “Meu querido filho, estou sendo forçado a 
partir. Por favor, toma conta dos afazeres familiares.” Ao falar 
dessa maneira, mostra nem sequer conhecer seu destino. 


VERSO 18 


Sra añ aaa aaa | 
aia é y ama cl 


lokântararh gatavati 
mayy anãthã kutumbini 

vartisyate kathamh tv esã 

bálakan anusocati 
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loka-antaram—para uma vida diferente; gatavati mayi—quando 
eu partir; anátha—desprovida de esposo; kufumbini—cercada por 
todos os membros da família; vartisyate—existirá; katham—como; 
tu—entáo; esá—essa mulher; bálakan—filhos; anusocati—preocu- 
pando-se com, 


TRADUÇÃO 
O rei Purafijana pensava ansiosamente: “Ai de mim! Minha 
esposa está embaraçada com tantos filhos! Quando eu partir deste 
corpo, como poderá ela manter todos esses meus familiares? Ai de 
beso Ela ficará muito aflita ao preocupar-se com a manutenção da 
família. 





SIGNIFICADO 

Todos esses pensamentos sobre a esposa indicam quão absorto 
estava o rei em pensar em mulher. Geralmente, uma mulher casta 
torna-se uma esposa muito obediente. Isto,torna o esposo apegado 
à esposa, em consequência do que ele pensa muito nela à hora da 
morte. Como é perigosa esta situação fica evidente na vida do rei 
Puraiijana. Se alguém pensar em sua esposa ao invés de pensar em 
Krsna no momento da morte, certamente não voltará ao lar, não 
voltará ao Supremo, mas será forçado a aceitar um corpo de 
mulher e assim começar outro capítulo de existência material. 


VERSO 19 


A RENATA E AA AAA | 
af cê gerem ARA AAA 112.811 


na mayy anásite bhunkte 
násnáte snáti mat-pará 

mayi ruste susantrastã 
bhartsite yata-vãg bhayãt 


na—nunca; mayi—quando eu; anásite—náo tinha comido; 
bhuñkte—ela comia; na—nunca; asnare—náo tinha tomado banho; 
snáti—ela tomava seu banho; mat-pará—sempre devotada a mim; 
mayi—quando eu; ruste--me irritava; su-santrastã-—muito ame- 
drontada; bhartsite— quando eu a castigava; yata-vak-— plenamente 
controlada quanto às palavras; bhayat—por temor. 
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Purafijana torna-se mulher na próxima vida 


TRADUÇÃO 
“0 rei Purafijana começou, então, a pensar em seus relacionamen- 
fos passados com sua esposa. Recordou-se de que sua esposa só 
jantava depois que ele terminava de jantar, que ela só se banhava 
depois que ele terminava de banhar-se e que ela andava sempre 
muito apegada a ele, tanto que, se, às vezes, ele se irritava e a cas- 
tigava, ela simplesmente ficava calada e tolerava seu mau comporta- 
mento. 





SIGNIFICADO 

| Uma esposa sempre deve ser submissa a seu esposo. Submissão, 
brandura e subserviência são qualidades de uma esposa que fazem o 
esposo pensar sempre nela. Para a vida familiar, é muito bom que o 
esposo seja apegado a sua esposa, mas isto não é muito bom para o 
Avanço espiritual. Assim, é preciso estabelecer a consciência de 
rsna em todos os lares. Se esposo e esposa sentem-se muito ape- 
gados um ao outro em consciência de Krsna, ambos serão benefi- 
ciados porque Krsna é o centro da existência de ambos. Caso 
contrário, se o esposo for muito apegado a sua esposa, tornar-se-á 
uma mulher em sua próxima vida. A mulher, sendo muito apegada 
ão esposo, torna-se um homem em sua próxima vida. Evidente- 
mente, é vantagem para a mulher tornar-se homem, mas não é nada 
vantajoso para o homem tornar-se mulher. 

y 


VERSO 20 


Sa añ 3 dra! 
a ad a RR NRO 


prabodhayati mavijñam 
vyugite Soka-karsitã 

vartmaitad grha-medhiyam 

vira-súr api nesyati 


“o prabodhayati—dá bons conselhos; má—a mim; avijñam—tolo; 
vyusite-—quando' de minha ausência; $oka-—por aflição; karsita— 
estando triste e assim ressecada; vartma-—caminho; etar—este; 
grha-medhiyam—de responsabilidades domésticas; vira-súh—a máe 
de grandes heróis; api—embora; nesyati—acaso ela será capaz de 
cumprir. 
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TRADUCAO 

O rei Purafijana continuou pensando como, caso estivesse con» 
fuso, sua esposa dava-lhe bons conselhos e como ela ficava triste 
quando ele se ausentava de casa. Embora ela fosse a mãe de tantos 
filhos e heróis, o rei ainda temia que ela não fosse capaz de arcar 
com as responsabilidades dos afazeres domésticos, n 

SIGNIFICADO 

À-hora da morte, o rei Purañjana pensava em sua esposa, e isto 
chama-se consciência. poluída. Como o Senhor Krsna explica no 
Bhagavad-gitã (15.7): 


mamaivârhso jiva-loke 
jiva-bhiitah sanâtanah 

manah-sasthânindriyâni 
prakrti-sthâni kargati 


“As entidades vivas neste mundo condicionado são Minhas eternas 
partes fragmentárias. Devido à vida condicionada, elas lutam mui 
arduamente com os seis sentidos, que incluem a mente,” 

A entidade viva é, acima de tudo, parte integrante do Espírito 
Supremo, Krsna. Em outras palavras, a posição constitucional de 
Krsna e a posigáo constitucional da entidade viva sáo as mesmas 
qualitativamente. A única diferenga é que a entidade viva é eterna- 
mente uma partícula atómica do Espírito Supremo, Mamaivám$0 
jiva-loke jiva-bhútah sanâtanah. Neste mundo. material de vida 
condicionada, a porção fragmentária do Senhor Supremo, a alma 
individual, vive a lutar devidora sua mente e consciência contami- 
nadas. Como parte integrante do Senhor Supremo, uma entidade 
viva deve pensar em Krsna, mas aqui vemos que o rei Purafijana (a 
entidade viva) fica pensando em mulher. Semelhante absorção mental 
em determinado objeto dos sentidos faz com que a entidade viva 
lute pela vida neste;mundo material. Uma vez que o rei Purañjana 
continua pensando em sua esposa, sua luta pela vida no mundo 
material não terminará com a morte. Como. revelaráo. os versos 
seguintes, o rei Purafijana teve que aceitar um corpo de mulher em 
sua-próxima vida por estar demasiadamente absorto em pensar em 
sua esposa. Assim, absorção mental em consciência social, política, 
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pseudo-religiosa, nacional e comunitária é causa de cativeiro. No 
decorrer de nossa vida, precisamos mudar nossas atividades para 
libertar-nos do cativeiro. Confirma-se isto no Bhagavad-gitã (3.9). 
Yajriârthar karmano “nyatra loko 'yam karma-bandhanah. Se não 
mudarmos nossa consciência nesta vida, tudo o que fizermos em 
nome do bem-estar social, político, religioso ou comunitário será 
causa de nosso cativeiro. ‘Isto significa que seremos obrigados a 
continuar na vida material condicionada. Como se explica no 
“Bhagavad-gitã (15.7); manah-sasthánindriyani prakrti-sthani kar- 
sati. Quem tem a mente e os sentidos ocupados em atividades mate- 
riais é forçado a continuar sua- existência material e a lutar para 
alcançar a felicidade. Todas e cada uma: das vidas de alguém esta- 
rão ocupadas em lutar para tornar-se feliz. Na verdade, ninguém 
neste mundo material é feliz, mas a luta dá uma falsa sensação de 
felicidade. Uma pessoa precisa trabalhar mui arduamente, e, 
quando ela alcança o resultado de seu árduo trabalho, julga-se feliz. 
No mundo material, as pessoas não sabem o que é verdadeira felici- 
dade. Sukham ãtyantikarh yar tad buddhi-grâhyam atindriyam (Be. 
6.21). É preciso apreciar a verdadeira felicidade através dos sentidos 
transcendentais. A menos que haja purificação, os sentidos trans- 
cendentais não se manifestam; portanto, para purificar os:sentidos, 
é preciso adotar a consciência de Krsna e ocupar os sentidos a ser- 
viço do Senhor. Então haverá verdadeira felicidade e liberação. 
No Bhagavad-gitã (15.8), afirma-se: 


Sarirarh yad avâpnoti 

yac capy utkrâmatisvarah 
grhitvaitáni samyáti 

váyur gandhán ivásayat 


“A entidade viva no mundo material transporta seus diferentes con- 
ceitos de vida de um corpo para outro, assim como o ar transporta 
os aromas.” Se:o vento passar por um'roseiral, ele transportará o 
aroma das rosas, e, se passar por um lugar imundo, transportará o 
mal cheiro das coisas ruins; De modo semelhante, o rei Puraiijana, 
a entidade viva, projeta o alento de sua vida sobre sua esposa, uma 
mulher; portanto, ele é obrigado a aceitar um corpo de mulher em 
sua próxima vida. 
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VERSO 21 i 


Ria qe de ara: | = 
ar a ata fa a rem i 


katham nu daraka dinã E 
dãrakir vaparâyanãh 2 

vartisyante mayi gate 

bhinna-nãva ivodadhau 


katham—como; nude fato; dãrakãh-—filhos; dinãh-—pobresy 
dârakih--filhas; vi--ou; aparãyanãh-—não tendo ninguém mais de 
quem depender; vartisvante—viverão; mayi-—-quando eu; gate-— partir 
deste mundo; bhinna-—soçobrado; nãvah-— barco; jiva--como; udas 
dhau--no oceano. 


TRADUÇÃO A 

O rei Purafijana continuou a meditar: “Depois que eu partir 

deste mundo, como meus filhos e filhas, que agora dependem intei- 

ramente de mim, viverão e continuarão suas vidas? A posição deles 

será semelhante à dos passageiros de um navio naufragado no meio 
do oceano,” 


SIGNIFICADO 

À hora da morte, toda a entidade viva preocupa-se com o que 
acontecerá com sua esposa e filhos. Do mesmo modo, um político 
também se preocupa com o que acontecerá com seu país ou com 
seu partido político. A menos que alguém seja plenamente cons 
ciente de Krsna, ele é obrigado a aceitar um corpo na próxima vida 
de acordo com seu estado de consciência em particular. Uma vez 
que Purañjana está pensando em sua esposa e filhos e está excessi- 
vamente absorto em pensamentos sobre sua esposa, ele aceitará um 
corpo de:mulher. De modo semelhante, um político ou dito nacios 
nalista que é demasiadamente apegado à sua terra natal certamente 
renascerá na mesma terra após-terminar sua carreira política. Além 
disso, nossa vida seguinte será afetada pelos atos-que executarmos 
durante-esta vida; Às vezes, os políticos agem de maneiras as mais 
pecamiaosas em nome de seu. próprio gozo dos- sentidos. Não é 
incomum que políticos matem membros do partido oposto. Mesmo. 
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que um político tenha permissão de nascer em sua dita terra natal, 
Ele ainda assim precisará submeter-se a sofrimentos, devido-a suas 
“Atividades pecaminosas em sua vida anterior. 

» Esta ciência da' transmigração é completamente: desconhecida 
os cientistas modernos. Os pretensos cientistas não gostam de 
m com essas coisas porque, se eles alguma vez considerassem 
“este assunto sutil e os problemas da vida, veriam que seu futuro é 
muito negro. Assim, eles procuram 'não pensar no futuro-e conti- 
m cometendo toda a espécie de atividades pecaminosas em 
nome de interesses sociais, políticos e nacionais. 












































p VERSO 22 
A EUR EN ATRI, | 
mii FR PATA IRRI 


eva krpanayã buddhyã 
$ocantam atad-arhanam 

grahitur krta-dhir enar 

bhaya-nâmãbhyapadvyata 
















= evam assim; krpanayã-—com mesquinha; buddhyã-—inteligência; 
focantam-—tamentando-se; a-tat-arhanam—pelo que ele não devia 
lamentar; grahitum—para prender; krta-dhih-—o determinado rei 
dos Yavanas; enam—a ele; bhaya-namá—cujo nome era Medo; 
abhyapadyata—apareceu ali imediatamente. 







TRADUÇÃO 
Embora o rei Puraiijana não precisasse lamentar-se pelo destino 
«de sua esposa e de seus filhos, todavia ele o fez em virtude de sua 
inteligência mesquinha. Entrementes, Yavana-rãja, cujo nome era o 
próprio medo, imediatamente aproximou-se para prendê-lo. 









SIGNIFICADO 

Os tolos não sabem que toda a alma individual é responsável por 
“suas próprias ações e reações na vida. Enquanto a entidade viva sob 
“a forma de uma criança ou menino é inocente, é dever do paie da 
'mãe conduzirem-na a uma compreensão adequada dos valores da 
“vida. Quando a criança cresce, cabe a ela cumprir os déveres da 
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vida corretamente. O pai, após sua morte, não pode ajudar o filho, 
Um pai pode deixar alguma herança para a manutenção imediata 
de seus filhos, mas não deve absorver-se excessivamente em pensar 
como sua família sobreviverá após sua morte. Esta é a doença da 
alma condicionada. Ela não apenas comete atividades pecaminosas 
para seu próprio gozo dos sentidos, como também acumula grande 
riqueza para deixar aos seus filhos de modo que eles também possam 
continuar extravagantes no gozo dos sentidos. 

De: qualquer modo, todos temem a morte, e por isso a morte 
chama-se bhaya, ou medo. Embora: o rei Puraiijana estivesse pens 
sando em sua esposa e filhos, a morte não esperou por ele. A morte 
não espera por ninguém; ela cumpre sem demora o seu dever. 
Como a função da morte é levar a entidade viva sem hesitação, ela 
é a compreensão final de Deus para os ateístas, que desperdiçam 
suas vidas pensando no país, na sociedade e nos parentes, negligen- 
ciando a consciência de Deus. Neste verso, a palavra atad-arhanam 
é muito significativa, pois, quer dizer que ninguém deve ocupar-se 
demasiadamente em atividades beneficentes para seus membros 
familiares, compatriotas, sociedade ou comunidade. Nada disso 
ajudará alguém a avançar espiritualmente. Infelizmente, na socie- 
dade moderna, os ditos homens educados não fazem idéia do que é 
progresso espiritual. Embora sob a forma humana de vida tenham 
a oportunidade de fazer progresso espiritual, eles permanecem ava- 
ros. Usam suas vidas de maneira inadequada e simplesmente as 
desperdiçam, pensando no: bem-estar material de seus parentes, 
compatriotas, sociedade e assim por diante. Nosso verdadeiro dever 
é aprender a como vencer a morte. No Bhagavad-gitã (4.9), o 
Senhor Krsna estabelece o processo de'vencer a morte: 


janma karma ca me divyam 
evam yo vetti tattvatah 

tyaktvā deharı punar janma 

naiti mãm eti so rjuna 


“Aquele que conhece a natureza transcendental de Meu apareci- 
mento e atividades, ao deixar'o corpo, não nasce novamente neste 
mundo material, senão que alcança Minha morada eterna, ó 


Arjuna.” 














625 


Verso 23] Purafijana torna-se mulher na próxima vida 












Após abandonar este corpo, quem é plenamente consciente de 
Krsna não recebe outro corpo material, mas volta ao lar, volta ao 
Supremo. Todos devem procurar atingir esta perfeição. Infeliz- 
mente, ao invés de fazê-lo, as pessoas estão absortas em pensamen- 
tos de sociedade, amizade; amor e parentes. Este movimento para a 
consciência de Krsna, contudo; está educando as pessoas em todo o 
mundo e informando-as sobre como superar a morte. Harirh vinã 
“na srtim taranti. Não é possível vencer a-morte sem refugiar-se na 
Suprema Personalidade de Deus. 















o VERSO 23 


aaa aa: A 
IATA MA IATA RAN 


pasuvad yavanair esa 
niyamánah svakarh ksayam 

anvadravann anupathãh 

Socanto bhr$am áturah 
































pasu-vat-—como um animal; yavanaih-—pelos Yavanas; esah— 
Purañjana; niyamánah—sendo preso e levado; svakam—para sua 
própria; ksayam—morada; anvadravan—acompanharam; anupa- 
thah—seus auxiliares; $ocantah-—lamentando-se; bhrsam-—muito; 
ārurāh—estando aflitos. 













TRADUÇÃO 

Enquanto os Yavanas levavam o rei Purañjana embora, a 
caminho da morada deles, tendo-o amarrado como um animal, os 
seguidores do rei ficaram muito entristecidos. Dominados pela 
lamentação, eles eram forçados a acompanhá-lo. 


m 
















SIGNIFICADO 
Quando Yamarāja e seus auxiliares levam uma-entidade viva ao 
lugar de julgamento, a vida, o ar vital e os desejos, sendo os acom- 
panhantes da entidade viva, também vão com ela. Isto confirmam- 
no os Vedas. Quando a entidade viva é levada ou presa por 
Yamaraja (tam utkrâmantam), o ar vital também vai com ela 
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(prâno 'niitkrâmari), e, quando o ar vital se vai (pránam anút- 
krâmantam), todos os sentidos (sarve prânãh) também o acompanham 
(aniitkrâmanti). Quando a entidade viva e o ar vital se vão, o monte 
de matéria composto de cinco elementos terra, água, ar, fogo e 
éter— é rejeitado e deixado para trás. A entidade viva então vai à 
corte de julgamento, onde Yamaraja decide que classe de corpo ela 
obterá em seguida. Os cientistas modernos desconhecem este pros 
cesso; Toda a entidade viva é responsável por suas atividades nesta 
vida, e, após a morte, ela é levada à corte de Yamarája, onde se 
decide que classe de corpo receberá em seguida. Embora o corpo 
material grosseiro fique para trás, a entidade viva e seus desejos, 
bem como as reações resultantes de suas atividades passadas, per- 
manecem. É Yamarája quem decide da classe de corpo que a pessoa 
obterá em seguida, de acordo com suas ações passadas. 


VERSO 24 


gt feria sed guga: À 
qa Aaa gA a rat ara Nei 


purim vihayopagata 
uparuddho bhujangamah 

yadá tam evânu puri 
visirná prakrtih gata 


purim—a cidade; vihaya—tendo abandonado; upagatah—saído; 
uparuddhah-—presa; bhujangamah—a serpente; yadá—quando; 
tam—a ela; eva—decerto; anu—após; puri—a cidade; visirná— 
desmantelada; prakrtim—matéria; gatd—transformada em. 


TRADUÇÃO 
A serpente, que já havia sido presa pelos soldados de Yavana-rája 
e estava fora da cidade, pós-se a seguir seu mestre juntamente com 
os outros. Logo que todos eles deixaram a cidade, ela foi imediata- 
mente desmantelada e reduzida a cinzas. 


SIGNIFICADO 
Quando a entidade viva é presa, todos os seus seguidores —a 
saber, o ar vital, os sentidos e os objetos dos sentidos — imediatamente 
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deixam a massa de matéria, o corpo. Quando a entidade viva e seus 
companheiros partem, o corpo deixa de funcionar, transformando- 
se em elementos materiais básicos —terra, água, fogo, ar e éter. 
Quando uma cidade atacada por inimigos é abandonada por seus 
habitantes, o inimigo aproveita-se para bombardeá-la até reduzir 
tudo a cinzas. Quando dizemos: “És pó e ao pó retornarás”, 
referimo-nos ao corpo. Quando uma cidade é atacada e bombar- 
deada por inimigos, os cidadãos geralmente fogem, e a cidade deixa 
de existir. 

É tolo quem se ocupa em melhorar a condição de uma cidade 
sem se importar com os cidadãos ou habitantes. Do mesmo modo, 
uma entidade viva que não é devidamente iluminada por conheci» 
mento espiritual só faz cuidar do corpo externo, desconhecendo que 
aalma espiritual é o fator principal dentro do corpo. Avançando 
em conhecimento espiritual, a alma espiritual salva-se da transmi- 
gragáo eterna. O Bhagavatam considera aqueles que são apegados a 
seus corpos como vacas e asnos (sa eva go-kharah). A vaca é um 
animal muito inocente, e o asno é uma besta de carga. Uma pessoa 
que age sob o influxo do conceito corpóreo simplesmente trabalha 
como um asno e não conhece seu interesse próprio. É por isso'que 
se diz: 
s yasyâtma-buddhih kunape tri-dhâtuke 

sva-dhih kalatradisu bhauma ijya-dhih 
yat-tirtha-buddhih salile na karhicij 

janesv abhijñiesu sa eva go-kharah 


“Um ser humano que identifica este corpo feito de três elementos 
com o seu eu, que considera os subprodutos do corpo como 
parentes, que considera a terra natal adorável e que vai a um lugar 
de peregrinação simplesmente para banhar-se, ao invés de encontrar- 
se com homens de conhecimento transcendental que ali vivem, deve 
ser considerado tal e qual um asno ou uma vaca.” (Bhãg: 10.84.13) 
Civilização: humana desprovida de consciência de Krsna não 
passa de mera civilização de animais inferiores. As vezes, seme- 
Ihante civilização: pode estudar muitoo corpo morto e dar valor 
especial ao cérebro ou ao coração. Contudo, nenhuma parte do 
corpo é importante a menos que a alma espiritual esteja: presente. 
Numa civilização moderna de vacas e asnos, os cientistas procuram 
encontrar algum valor-no cérebro ou no coração de um defunto. 
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VERSO 25 
fes: SEDÃ AAA ART | 
RARE: ari a RU 


vikrsyamânah prasabharh 
yavanena baliyasã 

návindat tamasávistah 
sakhãyarh suhrdam purah 


vikrsyamânah-—sendo arrastado; prasabham-—à força; yavanena-— 
pelo Yavana; baliyasã--que era poderosíssimo; na avindar—não 
conseguia lembrar-se; tamasã--pela escuridão da ignorância; dviys 
tah-=estando coberto; sakhãyam--seu amigo; suhrdam-—sempre 
um benquerente; purah-— desde o início, 


TRADUÇÃO 
Enquanto o poderoso Yavana empenhava grande força para 
arrastar o rei Purafijana, devido a sua ignorância grosseira, o rei 
ainda não conseguia: lembrar-se de seu amigo e benquerente, a 
Superalma. 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitá (5.29), 0 Senhor Krsna diz: 


bhoktárarh yajña-tapasárh 
sarva-loka-mahesvaram 

suhrdarh sarva-bhitânârm 
jhiâtvã mãrh $ântim rechati 


Uma pessoa poderá situar-se em plena consciência de Krsna e 
tornar-se feliz e satisfeita se souber de apenas três coisas: que o 
Supremo Senhor Krsna é o desfrutador de todos os benefícios, que 
Ele é o proprietário de tudo e que Ele é o amigo supremo de todas 
as entidades vivas. Se alguém não sabe disto e age, ao invés disso, 
sob o conceito corpóreo, vive sendo importunado pelas tribulações 
oferecidas pela natureza material. Na realidade, o Senhor Supemo 
encontra-Se sentado ao lado de todos. Isvarak sarva-bhitânârh hrd- 
dese 'rjuna tisthati (Bg. 18.61). A entidade viva ea Superalma estão 
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sentadas lado a lado na mesma árvore, mas, apesar de ser impor- 
tunada pelas leis da natureza material, a entidade viva tola não se 
volta para a Suprema Personalidade de Deus em busca de pro- 
teção. Mas, ela pensa-ser capaz de proteger-se contra as estritas leis 
da natureza material. Isto, contudo, é-impossível. É preciso: que a 
entidade viva se volte para a Suprema Personalidade de Deus e 
renda-se a Ele. Somente então ela se salvará do ataque do poderoso 
Yavana, ou seja, Yamarãja. 

v5A palavra sakhãyam (“amigo”) é muito significativa neste verso, 
porque Deus encontra-Se eternamente presente ao lado da entidade 
viva. Descreve-se, também, o Senhor Supremo como suhrdam (“o 
eterno benquerente”). O Senhor Supremo é sempre um benque- 
rente, assim como um pai ou uma mãe. Apesar de todas as ofensas 
de um filho, o pai ea mãe sempre são benquerentes do filho. Ana- 
logamente, apesar de todas as nossas ofensas e desafios aos desejos 





“da Suprema Personalidade de Deus, o Senhor dar-nos-á imediato 


alívio: de todas as tribulações oferecidas pela natureza material se 
simplesmente nos rendermos a Ele, como se confirma no Bhagavad- 


gitã (mãm eva ye prapadyante mãyâm etârh taranti te); Infeliz- 
mente, devido à nossa má associação e a nosso grande apego ao 
gozo dos sentidos, não nos lembramos de-nosso melhor amigo, a 
Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 26 


á teia dam ASM 
PR aag: p: eA aqua 


tam yajfia-pasavo 'nena 
sarhjfiaptã ye dayáluná 
kuthãrais cicchiduh kruddhah 
smaranto 'mivam asya tat 
nte 
Lo tam—a: ele; yajña-pasavah—os animais sacrificatórios; anena— 
por ele; sarnjñaptah-—mortos; ye—todos aqueles que; adayáluna— 
pelo: crudelissimo; -kuthãraih-—por machados; cicchiduh—despe- 
; :-— estando muito irados; smarantah—lembrando- 
idade pecamino: ya—dele; tat—isto. 
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TRADUÇÃO 
Aquele crudelíssimo rei, Purafijana, matara muitos animais em 
vários sacrifícios. Agora, aproveitando-se desta oportunidade, todos 
esses animais começaram a trespassá-lo com seus chifres. Era como 
se ele estivesse sendo despedaçado por machados. 


SIGNIFICADO 

Aqueles que são muito entusiastas em matar animais em nome da 
religião ou em troca de alimento devem esperar punição semelhante 
após a morte. A palavra mãrhsa (“carne”) indica que os animais que 
matamos receberão a oportunidade de nos matar. Embora, na reas 
lidade, nenhuma entidade viva possa ser morta, as dores de ser des« 
pedagada pelos chifres de animais serão experimentadas após à 
morte. Ignorando isto, certos patifes continuam matando os pobres 
animais, sem hesitação. A dita civilização humana tem aberto muitos 
matadouros para animais, em nome de religião ou de alimentação. 
Aqueles que são um pouco religiosos matam animais em templos, 
mesquitas ou sinagogas, e os mais caídos mantêm diversos matas 
douros. Assim como numa sociedade humana civilizada a lei é vida 
porvida, da mesma forma, segundo o Senhor-Supremo, nenhuma 
entidade viva pode abusar de outra entidade viva. Todos devem ter 
liberdade de viver graças ao pai supremo, e a matança de animais 
— quer para religião, quer para alimentação — é sempre condenada 
pela Suprema Personalidade de Deus. No Bhagavad-gitã (16.19), o 
Senhor Krsna diz: 


tán aha dvisatah krirán 
samsáresu naradhamán 

ksipamy ajasram asubhán 
ásurisv eva yonigu 


“Aqueles que são invejosos e perversos, que são os mais baixos 
entre os homens, Eu os atiro no oceano da existência material, sob 
várias espécies demoniacas de vida.” Os matadores de animais (dvi- 
satah), invejando outras entidades vivas e a Suprema Personalidade 
de Deus, são postos na escuridão e não podem entender o tema é o 
objetivo da vida. Explica-se isto com mais detalhes nos versos 
seguintes. 
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VERSO 27 


IA AÑ A AA A: 
e a NRIN 


ananta-páre tamasi 
magno nasta-smrtih samáh 
Sasvatir anubhayartim 
pramada-sañga-dúsitah 


“sananta-pãre—ilimitadamente expandida; famasi—na existencia 

terial de escuridão; magnah--estando imersa; nasta-smptih—= 

ituída de toda a inteligência; samãh — por muitos anos; sasvatih— 

or assim dizer, eternamente; anubhúya—experimentando; ártim— 

três espécies de misérias; pramadá—com mulheres; sariga-— pelo 
tato; diisitah-—estando contaminada. 


os TRADUÇÃO 

+ Devido a seu contaminado contato com mulheres, uma entidade 

tiva, como o rei Puraiijana, sofre eternamente todas as dores da 
tência material e permanece na escura região da vida material, 

uída de toda a lembrança por muitos e muitos anos. 


SIGNIFICADO 

» Está aí uma descrição da existência material. Experimenta a exis- 
éncia material quem se apega a uma mulher e esquece sua verda- 
“deira identidade como servo eterno de Krsna (nasfa-smrtih). Dessa 
maneira, de um corpo a outro, a entidade viva sofre perpetuamente 
três espécies de misérias da existência material. Com o intuito 
de salvar a civilização humana da escuridão da ignorância é que 
te movimento foi iniciado: O- principal objetivo do movimento 
para a consciência de Krsna é iluminar a entidade viva esque- 
ida e lembrá-la de sua consciência de Krsna original. Dessa 
maneira, a entidade viva pode salvar-se da catástrofe da ignorância, 
bem como da transmigração de corpos: Como canta Srila Bhakti- 

'Vinoda Thákura: 


anâdi karama-phale;  padi" bhavârnava-jale, 
taribāre nā dekhi upāya 
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e visaya-halâhale, “divã-nisi hiyã jvale, 
mana kabhu sukha nahi paya 


“Devido às minhas atividades fruitivas passadas, caí num oceano de 
ignoráncia. Náo consigo encontrar nenhum meio de escapar deste 
grande oceano, que na verdade'é como um oceano de veneno. Pros 
curamos ser felizes através do gozo dos sentidos, mas, na verdade, 
este suposto gozo é como um alimento'muito picante e faz o 
coração arder. Constantemente, sinto uma sensação de queimadura, 
dia e noite, e assim minha mente não pode encontrar satisfação.” 

A existência material está sempre cheia de ansiedade; As pessoas 
vivem procurando encontrar muitas maneiras de mitigar a ansies 
dade, mas, por não serem guiadas por um líder verdadeiro, tentam 
esquecer a ansiedade material, bebendo e fazendo sexo. As pessoas 
tolas não sabem que, tentando escapar da ansiedade com beber e 
fazer sexo, elas só fazem aumentar a duração de sua vida material; 
Não é possível escapar da ansiedade material dessa maneira. 

A palavra pramada-sanga-dúsitah indica que, à parte qualquer 
outra contaminação, se alguém simplesmente: permanecer apegado 
a 'uma mulher; esta' única contaminação será suficiente para pros 
longar sua miserável existência material. Conseguentemente, na civis 
lização védica, 'o homem é treinado desde o início a abandonar 6 
apego a mulheres. A primeira fase da vida é a de brahmacãri, a 
segunda fase, grhastha, a terceira, vanaprastha, e a quarta, san- 
nyãsa. Todas estas fases são esquematizadas para-capacitar-nos a 
desapegar-nos do contato com mulheres: 


VERSO 28 


AOL TEL TIA. SN 
mai Roa mira da ran 


tám eva manasá grhnan 
babhizva pramadottamã 

anantaram vidarbhasya 
raja-simhasya vesmani 


tám—dela; eva—decerto; manasá—pela mente; grhnan—acei- 
tando; babhiiva—tornou-se; pramada--mulher; uttamã-—próspera; 
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taram-—após a morte; vidarbhasya-—de Vidarbha; rája-simha- 
do poderosíssimo rei; vesmani-—na casa: 


TRADUÇÃO 


7 O rei Puraíijana abandonou seu corpo enquanto se lembrava de 


esposa, e conseqiientemente, em sua próxima vida, tornou-se 
bela e próspera mulher. Ele teve seu próximo nascimento como 


a filha do rei Vidarbha na própria casa do rei. 


SIGNIFICADO 
+ Uma vez que o rei Purafijana pensou emsua esposa no momento 
morte, ele -obteve um corpo de mulher em seu próximo nasci- 
o. Isto corrobora o seguinte verso do Bhagavad-gitā (8:6): 


yam ya vâpi smaran bhâvarh 
tyajaty ante kaleyaram 

tar tam evaiti kaunteya 
sadã tad-bhava-bhavitah 


“Qu: quer que seja o estado de existência de que alguém se lembre 


abandonar o corpo, ele o alcançará sem falta.” 
»Habituada a pensar em determinado assunto ou a ficar absorta 
n determinada classe de pensamentos, a entidade viva pensará 
Neles também no momento da morte: À hora da'morte, uma pessoa 
pensará no assunto ao qual dedicou sua vida enquanto estava-em 
vigília, levemente adormecida ou sonhando, ou enquanto estava pro- 
jundamente adormecida. Após cair da associação com o: Senhor 
remo, a entidade viva transmigra assim de uma forma corpórea 
a outra, de acordo com o curso da natureza, até finalmente 
cançar a forma humana. Se ela se absorver em: pensamentos 
imateriais e ignorar a vida espiritual, e se não se refugiar aos pés de 
lótus da Suprema Personalidade de Deus, Govinda, que resolve 
odos os problemas de nascimento e 'morte, tornar-se-á mulher na 
óxima vida, especialmente se pensar em sua esposa. Como se 
tma no Srimad-Bhágavatam (3.31.1): karmana 'daiva-netrena. 
"Uma entidade viva pode agir piedosa ow impiedosamente, e, às 
vezes, de ambas as maneiras. Todas as ações são levadas em conta 
quando a entidade viva recebe um novo corpo de seus superiores. 
imbora o rei Purafijana fosse demasiadamente apegado a sua 
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esposa, mesmo assim, ele realizou muitas atividades fruitivas piedos 
sas. Em consegiiência disto, embora assumisse a forma de uma 
mulher, ele recebeu a oportunidade de ser a filha de um poderoso 
rei. Como se confirma no Bhagavad-gitã (6.41): 


prãpya punya-krtârh lokân 
usitva sasvatih samãh 

Sucina Srimatám gehe 
yoga-bhrasto 'bhijayate 


“O yogi fracassado, após muitos € muitos anos de gozo nos planetas 
das entidades vivas piedosas, nasce em família de pessoas retas ow 
em familia da alta e rica aristocracia.” 

Se uma pessoa cai do caminho de bhakti-yoga, a compreensão dë 
Deus, devido ao apego a atividades fruitivas, especulação filosófica 
ou yoga mística, ela recebe a“ oportunidade de nascer em família 
nobre e rica. As autoridades superiores apontadas pela Suprema 
Personalidade de Deus assim fazem justiça à entidade viva, de 
acordo com os desejos dela. Embora o rei Purafijana estivesse 
excessivamente: absorto em pensar em sua esposa e assim se hou- 
vesse tornado mulher, ele nasceu na família de um rei devido a suas 
atividades piedosas anteriores. Em conclusão, todas as nossas ativi- 
dades são levadas em consideração antes que recebamos outro 
corpo. Portanto, Nãrada Muni advertiu a Vyasadeva que todos 
devem adotar a consciência de Krsna, o serviço devocional, e aban= 
donar todos os deveres ocupacionais ordinários. O próprio Senhor 
Krsna também deu este mesmo conselho. Mesmo que um devoto 
caia do caminho da: consciência espiritual, ainda assim, ele alcan* 
çará um corpo humano no lar de'um devoto ou de um homem rico 
Dessa maneira, poderá retomar seu serviço devocional. 


VERSO 29 


E ora 
YAA AAA: EA 1RN 


upayeme virya-panárh 
vaidarbhirh malayadhvajah 


yudhi nirjitya rajanyán 
Pandyah para-purañjayah 


upayeme—casou-se; virya—de coragem: ou poder; pandm—o 
mio; vaidarbhim—filha de Vidarbha; malaya-dhvajah—Malaya- 
hvaja; yudhi—na: luta; nirjitya—após vencer; rajanyán—outros 
pes; pandyah-—melhor dos eruditos, ou nascido no país co- 
hecido como Pánqu;. para—transcendental; puram-—cidade; 
conquistador. 


TRADUÇÃO 


Foi determinado que Vaidarbhi, a filha do rei Vidarbha, casar-se- 


a com um homem muito poderoso, Malayadhvaja, habitante do 
Pándu. Após vencer outros príncipes, ele casou-se com a filha 
do rei Vidarbha. 


SIGNIFICADO 

o É costumeiro entre-os ksatriyas que uma princesa lhes seja ofere- 
cida sob determinadas condições. Por exemplo: Draupadi foi ofe- 
recida em casamento a quem pudesse trespassar um peixe com uma 
echa simplesmente vendo o reflexo desse peixe. Krsna casou-Se 
uma de Suas rainhas após derrotar sete fortes touros. O sis- 
a védico estabelece: que a filha de um rei deve ser oferecida sob 
determinadas condições. Vaidarbhi, a filha de Vidarbha, foi ofere- 
gida'a um grande devoto e poderoso rei. Como o rei Malayadhvaja 
era tanto um poderoso rei quanto um grande devoto, ele satisfazia 
“todas as exigências. O nome Malayadhvaja significa um grande 
devoto que permanece tão firme como a Colina Malaya e, através 
de sua propaganda, faz outros devotos ficarem igualmente firmes. 
Semelhante mahã-bhãgavata pode prevalecer sobre as opiniões de 
todas as outras pessoas. Um devoto forte faz propaganda contra 
todos os outros conceitos espirituais — a saber, jñana, karma e 
“yoga. Com sua bandeira devocional desfraldada, ele sempre perma- 
nece firme para vencer os outros conceitos de compreensão trans+ 
“cendental. Sempre que há um debate entre um devoto e um 

'náo-devoto, o puro e forte devoto sai vitorioso. 
= A palavra pândya vem da palavra panda, significando “conheci- 
mento”. Quem não é altamente erudito não pode vencer as concep- 
(ções não-devocionais. A palavra para significa “transcendental” e 
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pura, “cidade”. Para-puraé Vaikuntha, o.reino.de Deus, e a palavra 
jaya refere-se àquele que é vencedor. Isto quer dizer que o devoto 
puro, que é forte em serviço devocional e que vence todas as conceps 
ções não-devocionais, também pode conquistar o reino de Deus, 
Em outras palavras, só se pode conquistar o reino de Deus, Vais 
kuntha, prestando serviço devocional. A Suprema Personalidade de 
Deus chama-Se ajita, significando que ninguém pode conquistá-1O; 
Porém, o devoto, mediante forte servigo devocional e apego sincera 
à Suprema Personalidade de Deus, pode conquistá-lO com facilis 
dade. O Senhor Krsna é o medo personificado para todos, mas Ele 
concordou voluntariamente em temer a vara de mãe Yasodã. Krsna, 
Deus, não pode ser vencido por ninguém além de Seu devoto. Um 
devoto assim bondosamente casou-sé coma filha-do rei Vidarbha. 


VERSO 30 


val a A AUR | 
TO AR gar AN AÑ Mel 


tasyãm sa janayâm cakra 
âtmajâm asitekganâm 

yaviyasah sapta sután 
sapta dravida-bhúbhrtah 


tasyam—através dela; sah—o rei; janayâm cakre—gerou; dtma= 
jam—tilha; asita—azuis ou negros; iksanâm-—cujos olhos; «yavis 
yasah—mais jovens, muito' poderosos; sapta—sete; sután—filhos; 
sapta—sete; dravida—provincia de Dravida, ou sul da Índia; bhū 
da terra; bhrtah—reis. 

TRADUÇÃO 

O rei Malayadhvaja gerou uma filha, a qual tinha olhos bem 
negros. Ele também teve sete filhos, que mais tarde tornaram-se 
governantes daquela região, conhecida como Dravida. Assim, havia 
sete reis naquela terra. 


SIGNIFICADO 
O rei Malayadhvaja era um grande devoto, e, após casar-se com a 
filha: do rei Vidarbha, deu-lhe uma bela filha, cujos olhos eram 
negros. Figurativamente, isto significa que a filha do rei Malaya= 
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dhvaja também recebeu o serviço devocional, pois seus olhos 
viviam fixos em Krsna. O devoto náo vé nada em sua vida além de 
Krsna. Os sete filhos sáo-os sete processos de servico devocional 
— ouvir, cantar, lembrar, adorar, oferecer orações, prestar trans- 


| cendental serviço amoroso e servir aos pés de lótus do Senhor. Dos 





nove tipos de serviço devocional, somente sete foram dados imedia- 
nte. Os dois processos restantes —fazer amizade e entregar 
lo — desenvolver-se-iam mais tarde. Em outras palavras, O ser- 
Vigo devocional divide-se em duas categorias — a saber, vidhi- 
märga e rāäga-mārga. O processo de fazer amizade com o Senhor € 
ificar tudo para Ele pertence à categoria de rága-márga, a fase 
de serviço devocional desenvolvido: Para o neófito, os processos 
¡portantes sáo os de ouvir e cantar ($ravanar kirtanam), lembrar- 
$ë de Krsna, adorar a Deidade no templo, oferecer orações e sempre 
“ocupar-se a serviço do Senhor, e adorar os pés de lótus do Senhor. 
A palavra yaviyasah indica que estes processos são muito podero- 
. Depois que um devoto se ocupa nos processos de $ravanarh 
Kirtanam visnoh smaranarh' pâda-sevanam/ arcanam vandanam 
yyam e consegue firmar-se nestes processos, ele pode, adiante, 
tornar- ‘seum devoto capaz de prestar serviço devocional espontâneo 
- a saber, sakhyam e drma-nivedanam. De um modo geral, os 
"grandes Acáryas que pregam o serviço devocional em todo o mundo 
cem á categoria de sakhyam âtma-nivedanam. Um devoto 
ito não pode realmente tornar-se um pregador. O neófito é 
aconselhado a prestar serviço devocional mediante os sete outros 
métodos (sravanarh kirtanam, etc.). Quem puder executar exitosa- 
mente os sete ítens preliminares poderá no futuro situar-se na plata- 
forma de sakhyam átma-nivedanam. 
* A menção específica de Dravida-desa refere-se aos cinco Dravida- 
desas no sul da Índia. Todos são muito fortes em executar os pro- 
gessos devocionais preliminares ($ravanarh kirtanam). Alguns 
ndes Acáryas, como Rámánujácárya e Madhvacárya, também 
im de Dravida-desa e tornaram-se grandes pregadores. Todos 
eles estavam situados na plataforma de sakhyam âtma-nivedanam. 





VERSO 31 
cc | 
MA ada et tr 
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ekaikasyabhavat tesárh 
rãjann arbudam arbudam 

bhoksyate yad-varhsa-dharair 
mahi manvantaram param 


eka-ekasya—de cada um; abhavat—surgiram; tesãm-—deles; 
rãjan—6 rei; arbudam-—dez milhões; arbudam-—-dez milhões; bhok» 
syate—é governado; yat—cujo; varsa-dharaih—pelos descendentes; 
mahi—o mundo inteiro; manu-antaram—até o fim de um Manu; 
param—e depois disso. 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei Prãcinabarhisat, os filhos de Malayadhvaja 
geraram muitos milhares e milhares de filhos, os quais vêm prote- 
gendo o mundo inteiro até o fim da duração de vida de um Manu, è 
mesmo depois disso. 


SIGNIFICADO 

Há quatorze Manus em um dia de Brahmā. Um manvantara, 4 
duração de vida-de-um Manu, compreende 71 multiplicados por 
4.320.000 ános. Depois que passa um Manu, outro Manu começa 
sua duração de vida: Dessa maneira, o ciclo vital do universo conti- 
nua. À medida que um Manu segue a outro, o culto da consciência 
de Krsna está sendo transmitido, como se confirma -no Bhagavad» 
gitã (4.1): 


Sri-bhagaván uváca 
imarh vivasvate yogam 
proktavân aham avyayam 
vivasván manave práha 
manur iksvakave bravit 


“O bem-aventurado Senhor disse: Eu ensinei esta imperecível ciên- 
cia-da yoga ao deus do Sol, Vivasván, e Vivasván ensinou-a 4 
Manu, o pai da humanidade, e Manu, por sua vez, ensinou-a à 
Iksvaku.” Vivasvân, o deus do Sol, transmitiu o Bhagavad-gitã a 
um Manu, e este Manu transmitiu-o a seu filho, que o transmitiu 
ainda a outro Manu. Dessa maneira, a propagação da consciência 
de Krsna nunca pára. Ninguém deve pensar que este movimento 


Verso 31] Purañjana torna-se mulher na próxima vida 639 


para a consciência de Krsna é um movimento novo. Como se con- 
firma no Bhagavad-gitã e no Srimad- Bhãgavatam, é um movimento 
antiguíssimo, pois vem sendo transmitido de um Manu a outro. 

“Pode ser que entre os Vaisnavas haja alguma diferença de opinião 
devido à identidade pessoal de cada um, mas, apesar de todas as 
diferenças pessoais, o culto da consciência de Krsna tem que pros- 
seguir. Podemos ver que,:sob as instruções de Srila Bhaktivinoda 
Thakura, Srila Bhaktisiddhánta Sarasvati Gosvámi Mahárája co- 
'meçou a pregar o movimento para a consciência de Krsna de modo 
organizado desde o fim do século passado. Os discípulos de Srila 
Bhaktisiddhānta- Sarasvati Gosvāmi Mahārāja são todos irmãos 
espirituais, e, embora haja alguma diferença de opinião, e embora 
não estejamos agindo conjuntamente, todos nós estamos difundindo 
este movimento para a consciência de Krsna de acordo com nossa 
própria capacidade e recrutando muitos discípulos para espalhar 
este movimento em todo o mundo. Quanto a nós, já inauguramos a 
Sociedade Internacional para a Consciência de Krishna, e muitos 


“milhares de europeus e americanos têm'se juntado a -este-movi- 


mento. Na verdade, ele está se espalhando rapidamente. O tultó-da 
consciência: de Krsna, baseado: nos nove princípios de serviço  devo- 
cional ($ravanarm kirtanam visnoh smaranarn pâda-sevanam ar- 
'canam vandanarh dásyarh sakhyam dtma-nivedanam), jamais será 
interrompido. Ele continuará sem distinção de casta, credo, cor ou 
país. Ninguém pode impedi-lo. 

NA palavra bhoksyate é muito importante neste verso: Assim 
como um rei protege seus cidadãos, esses devotos, seguindo «os 
princípios do: serviço: devocional, protegerão todas as pessoas do 
mundo. A população do mundo está muito atormentada por 
svâmis, yogis, karmis ejfiânis pretensamente religiosos, mas, 
nenhum deles póde mostrar o caminho correto para à-elevação à 
plataforma espiritual. Existem essencialmente quatro grupos difun- 
dindo o serviço devocional -em tado: o universo -— a saber, a 
Rámanujassampradiya, a Madhva-sampradaya, a Visnusvâmi- 
Sampradáya e a Nimbarka-sampradáya. A Madhva-Gaudiya- 
sampradáya, em particular, é oriunda do: Senhor:Caitanya Mahã- 
prabhu. Todos esses devotos estão difundindo este movimento para 
aconsciência de Krsna: amplamente e protegendo as pessoas ino- 
centes que estão sendo tão confundidas por pseudo-avatâras, pseudo- 
svâmis, pseudo-yogis e outros. 
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VERSO 32 


A RAR Ta I 
qai gA a pÀ gf: NRN 


agastyah prāg duhitaram 
upayeme dhrta-vratām 

yasyärı drdhacyuto jäta 
idhmavāhātmajo munih 


agastyah—o'grande sábio Agastya; prak—primeira; duhitaram= 
filha; upayeme-=casou-se; dhrta=vratám—que fez votos; yasyam= 
através de quem; drdhacyutah=-chamado Drghacyuta; játah-—nas+ 
ceu; :idhmaváha—chamado Idhmavāha; 4tma-jah—filho; munih==0 
grande sábio; 


TRADUÇÃO 
O grande sábio chamado Agastya casou-se com a primogênita de 
Malayadhvaja, a fervorosa devota do Senhor Krsga. Dela nasceu 
um filho, cujo nome era Drdhacyuta, e deste nasceu outro filho, 
cujo nome era Idhmaváha. 


SIGNIFICADO 

O nome Agastya Muni é muito significativo. Agastya Muni 
representa a mente. A palavra agastya indica que os sentidos não 
agem independentemente, e a palavra muni significa “mente”. A 
mente é o centro de todos os sentidos, de modo que os sentidos não 
podem trabalhar independentemente dela. Quando amente adota 0 
Culto de bhakti, ela se ocupa em serviço devocional.:O culto de 
bhakti (bhakti-latã) é a primeira filha de Malayadhvaja, é, como se 
descreveu anteriormente, seus olhos estão 'sempre voltados para 
Krsna (asiteksanâm). Não se pode prestar bhakti a nenhum semis 
deus. Só se pode prestar bhakti a Vignu (Sravanarkirtanah 
visnoh). Pensando que «a Verdade Absoluta não tem forma, os 
Maãyavâdis dizem que a palavra: bhakti pode aplicar-se a qualquer 
espécie de adoração. Se-fosse assim, um devoto poderia imaginar 
qualquer semideus-ou qualquer forma divina e-adorá-la, Isto, con= 
tudo; não é verdade. A verdade: é que bhakri' pode aplicar-se 
somente ao Senhor Visnu e a Suas expansões. Portanto, bhakti-larã 
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tsdrdha-vrata, o grande voto, pois; quando a mente está totalmente 
ocupada em serviço devocional, ela não cai. Se alguém tentar 
avançar por outros meios — por karma-yoga ou jfiâna-yoga — ele 
cairá, mas, se estiver fixo em bhakti, jamais cairá. 

Assim, de bhakti-latã, nasce o filho Drdhacyuta, e de Drdha- 
eyuta nasce o próximo filho, Idhmavâha. A palavra jidhma-vãha 
refere-se àquele que, ao aproximar-se de um mestre espiritual, car- 
rega lenha para queimar no sacrifício. A idéia é que bhakti-latã, o 
culto da devoção, fixa-nos em nossa posição espiritual. Uma pessoa 
fixa dessa maneira desce até nós, e ela gera filhos que são segui- 
dores estritos dos preceitos dos $astras. Como se diz nos Vedas: 


rad-vijfianartharm sa gurum evabhigacchet 


i samit-pânih $rotrivam brahma-nistham 
ali 


Na linha do serviço devocional, aqueles-que são iniciados são estri- 
tos seguidores dos preceitos das escrituras védicas. 


VERSO 33 


ll 
MRY: EV a A FTT NRI 


vibhajya tanayebhyah ksmárh 
rajarsir malayadhvajah 
driradhayisuh krsuarh 
sa jagama kulácalam 
sr 
+ vibhajya—tendo dividido; tanayebhyah—entre seus filhos; ksmám— 
todo o mundo; rája-rsih—o grande rei santo; malayadhvajah— 
chamado Malayadhvaja; ariradhayisuh—desejando adorar, krsnam— 
Senhor Krsna; sah-—ele; jagama-—foi; kulacalam-—a Kulâcala. 
o 
a 
i TRADUÇÃO 
Depois disso, o grande rei santo Malayadhvaja dividiu todo o seu 
reino entre seus filhos. Em seguida, a fim de adorar o Senhor Krsna 
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com plena atenção, ele foi a um lugar solitário conhecido como 
Kulãcala. 


SIGNIFICADO 

Malayadhvaja, o grande rei, era com certeza um mahã-bhãgavata, 
devoto muito avançado. Prestando serviço devocional, ele gerou 
muitos filhos e discípulos para propagar:o culto de bhakti ($ravanam 
kirtanam visnoh). De fato, o mundo inteiro deve ser dividido entre 
esses discípulos. Todos devem dedicar-se a pregar o culto da cons+ 
ciência de Krgna: Em outras palavras, quando os discípulos crescem 
e são capazes de pregar, o mestre espiritual deve retirar-se e sentar 
se num local solitário para escrever e fazer nirjana-bhajana. Isto 
significa sentar-se silenciosamente num lugar solitário e prestar ser- 
viço devocional. Este nirjana-bhajana, a adoração silenciosa að 
Senhor Supremo, não é possível para um devoto neófito. Srila 
Bhaktisiddhânta Sarasvati Thãkura jamais aconselhou um devoto 
neófito'a ir alugar solitário ocupar-se em serviço devocional. Ná 
verdade, ele escreveu uma canção a este respeito: 


dusta mana, tumi kisera vaisnava? 
pratisthãra tare, nirjanera ghare, 
tava hari-náma kevala kaitava 


“Minha querida mente, que espécie de devota és tu? Simplesmente 
em troca de adoracáo barata, te sentas num lugar solitário e finges 
cantar o mahá=mantra Hare Krsna, mas isto é pura enganação,” 
Assim, Bhaktisiddhânta Sarasvati Thakura advoga que todos os 
devotos, sob a orientação de um mestre espiritual perito, preguem o 
culto de bhakti, a consciência de Krsna, em todo o mundo. Somente 
quem já é maduro pode sentar-se em lugar solitário e deixar de 
pregar a todo-o mundo. Seguindo este exemplo, os devotos da 
Sociedade Internacional para a: Consciência de Krishna prestam 
agora serviço como pregadores em diversas partes do mundo. 
Assim, eles permitirão que o mestre espiritual se retire do trabalho 
ativo de pregação. Na última fase da vida do mestre espiritual, os 
devotos do mestre espiritual devem assumir eles próprios as ativi- 
dades de pregação. Dessa maneira, o mestre espiritual pode sentar- 
se num lugar solitário e fazer nirjana-bhajana. 
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VERSO 34 


a 
rr ul 
FAA A A GA RR 
hitvã grhãn sutân bhogân 
vaidarbhi madireksaná 
anvadhãvata pândyesam 
jyotsneva rajani-karam 


hitvã-—abandonando; grhân—lar; sutân—filhos; bhogân—felici- 
dade material; vaidarbhi—a filha do rei Vidarbha; madira-iksanã — 
com olhos encantadores; anvadhávata—acompanhou; pándya-isam— 
rei Malayadhvaja; jyorsná iva—como o luar; rajani-karam—a lua. 


TRADUÇÃO 
Assim como o luar segue a lua à noite, logo depois que o rei 
Malayadhvaja partiu para Kulácala, sua devotada esposa, cujos 
olhos eram muito encantadores, também o acompanhou, abando- 
nando toda a felicidade doméstica, apesar de sua família e filhos. 


SIGNIFICADO 

“Assim como na fase vânaprastha a esposa segue o esposo, do 
mesmo modo, quando o mestre espiritual se retira para nirjana- 
bhajana, alguns de seus devotos avançados acompanham-no e 
ocupam-se em seu serviço pessoal. Em outras palavras, aqueles que 
gostam muito de vida familiar devem adiantar-se para prestar ser- 
viço ao mestre espiritual e abandonar a dita felicidade proporcio- 
nada por sociedade, amizade e amor. Um verso de Srila Visvanátha 
Cakravarti Thákura em seu Gunz=astaka é significativo a este 
respeito. Yasya prasadãd bhagavat-prasâdah. O discípulo deve 
sempre lembrar que, servindo ao mestre espiritual, ele poderá facil- 
mente avançar em: consciência de Krsna: Todas as escrituras afir- 
mam que é satisfazendo o mestre espiritual e servindo-o diretamente 
que se pode alcançar a fase de perfeição máxima do serviço 
devocional. 

“A palavra madireksanã também é significativa neste verso. Srila 
Jiva Gosvámi explica em seu Sandarbha que a palavra madira sig- 
nifica “embriagante”. Se os olhos de uma pessoa ficam embriagados 
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ao verem a Deidade, ela pode ser chamada de madireksana. Os 
olhos da rainha Vaidarbhi eram muito encantadores, assim como os 
olhos de uma pessoa são madireksana quando se ocupam em ver à 
Deidade no templo..A menos que alguém seja um devoto avançado, 
ele não pode fixar seus olhos na Deidade no templo. 


VERSOS 35—36 
Ja SERIA A IA AE | 


FUERA AURA 
ata: guard: | 
da dd a fra: 11381 


tatra candravasã nâma 
tâmraparni vatodakã 

tat-punya-salilair nityam 
ubhayatrátmano myjan 


kandastibhir miila-phalaih 
puspa-parnais trnodakaih 

vartamânah Sanair gâtra- 
kar$anarh tapa àsthitah 


tatra—lá; candravasá—o rio Candravasá; náma—chamado; tām- 
raparni—o rio Támraparni; vafodaká—o rio Vatodaka; tat—daque- 
les rios; punya-— piedosos; salilaih--com as águas; nityam-—diaria- 
mente; ubhayatra—de ambas as maneiras; dimanah—dele mesmo; 
mrjan—lavando; -kanda—tubérculos; astibhih—e com sementes; 
múla—raízes;  phalaih—e com frutos; puspa—flores; parnaih-—e 
com folhas; trnã-—grama; udakaih-—-e com água; vartamánah— 
subsistindo;- Sanaih-—aos poucos; gátra—seu corpo; karsanam-— 
emagrecendo; tapah—austeridade; dsthitah—ele praticava. 


TRADUÇÃO 
Na província de Kulãcala, havia rios chamados Candravasã, 
Tâmraparni e Vatodakã, O rei Malayadhvaja costumava ir a esses 
rios piedosos regularmente e tomar seu banho lá. Assim, ele se puri- 
ficava externa e internamente. Tomava seu banho e comia tubércu- 
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los, sementes, folhas, flores, raízes, frutos e gramíneas e bebia água. 
Dessa maneira, ele praticava rigorosas austeridades. Consegiiente- 
mente, tornou-se muito magro. 


' SIGNIFICADO 
i Podemos ver definitivamente que, para avançarmos em consciên- 
cia de Krsna, é preciso controlarmos 'o' peso de nosso corpo. Se 
alguém engorda muito, presume-se -que não está avançando espiri- 
tualmente. Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thaãkura criticava seve- 
ramente seus discípulos gordos. A idéia é que quem pretende 
avançar em consciência de Krsna não deve comer em demasia. Os 
devotos costumavam ir às florestas, subir altas colinas ou escalar 
montanhas em peregrinação, mas, essas rigorosas austeridades não 
são possíveis atualmente. Deve-se, ao invés disso, comer apenas 
prasâda e não mais que o necessário. Segundo o calendário Vais- 
nava, há muitos jejuns, tais.como o Ekadasi e os dias de apareci- 
mento e desaparecimento de Deus e Seus devotos. Esses jejuns 
destinam-se -a diminuir a gordura dentro do corpo de modo que a 
pessoa não durma mais que o necessário-e não se torne inativa e 
preguiçosa. O homem que comer em excesso dormirá mais que o 
necessário. Esta forma humana de vida destina-se à prática de aus- 
teridades, e austeridades significa controlar o sexo, a alimentação, 
etc; Dessa maneira, pode-se lucrar tempo para atividades espiri- 
tuais, e é possível purificar-se externa e internamente. Assim, pode- 
se purificar tanto o corpo quanto a mente, 
o 
4 VERSO 37 


$ dora ea Para, 1 
JaA rada ol 


Sitosna-vãta-varsâni 
Kgut-pipãse priyapriye. 

sukha-duhkhe iti dvandvâny 
ajayat sama-darsanah 


$ita—rio; wusna—calor; váta—vento; varsáni—e estagdes chuvo- 
sas; ksut—fome; pipáse—e sede; priya—agradável; apriye—e desa- 
gradável; sukha—felicidade; duhkhe—e infelicidade; iti—assim; 
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dvandváni—dualidades; ajayat—ele superou; sama-dar$anah—equã- 
nime. 


TRADUÇÃO 
Através da prática de austeridades, o rei Malayadhvaja, em corpo 
e mente, tornou-se gradualmente equânime ante as dualidades de 
frio e calor, felicidade e infelicidade, vento e chuva, fome e sede, 
agradável e desagradável. Dessa maneira, ele superou todas as 
relatividades. 


SIGNIFICADO 

Liberação significa livrar-se das relatividades do mundo, A 
menos que sejamos auto-realizados, somos obrigados a submeter- 
nos 4: luta dual do mundo relativo. No Bhagavad-gitã, o Senhor 
Krsna aconselha Arjuna a superar todas as relatividades através da 
toleráncia. O Senhor Krsna chama atengáo para o'fato de que as 
relatividades, como veráo e inverno, sáo as coisas que nos incomo- 
dam no mundo material. No inverno, não gostamos de tomar 
banho, mas, no verão, gostamos de fazê-lo duas, três ou mais vezes 
por dia. Assim, Krgna nos aconselha a não nos deixarmos pertur= 
bar com'o vaivém de semelhantes relatividades e dualidades. 

O homem comum precisa submeter-se a muita austeridade para 
tornar-se equânime diante das dualidades. Quem fica agitado pelas 
relatividades da vida aceita uma posição ¡relativa e, portanto, pre- 
cisa submeter-se às austeridades prescritas nos £astras para trans- 
cender o corpo material e dar um fim à existência material. O rei 
Malayadhvaja submeteu-se a'rigorosas austeridades, deixando seu 
lar, indo a Kulãcala, tomando seu banho nos rios sagrados e 
comendo apenas vegetais como tubérculos, raizes, sementes, flores e 
folhas, evitando quaisquer alimentos cozidos ou cereais. Estas são 
práticas muitíssimo austeras. Nesta era, é muito difícil deixar o lar e 
ir à floresta ou aos Himalaias para adotar o processo de austeri- 
dade. De fato, isto é quase impossível. Se alguém for apenas acon- 
selhado a deixar de comercarne, beber, jogar e fazer sexo ilícito, ele 
não o conseguirá. O que'faria, então, uma pessoa se fosse aos 
Himalaias ou a Kulãcala? Tais atos de renúncia são impossíveis 
nesta era; portanto, o Senhor Krsna aconselha-nos a aceitar o pro- 
cesso de bhakti-yoga. A bhakti-yoga libertar-nos-á naturalmente 
das dualidades da vida. Em bhakti-yoga, Krsna é o centro, e Krsna 
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élsempre transcendental. Assim, para transcender as dualidades, é 
preciso ocupar-se sempre a serviço do Senhór, como confirma: o 
Bhagavad-gitã (14.26): 


máãrh ca yo vyabhicãrena 
bhakti-yogena sevate 

sa gunãn samatityaitân 
brahma-bhúyaya kalpate 


“Aquele que se- ocupa em pleno serviço devocional, que não cai em 
nenhuma circunstância; transcende de imediato os modos da natu- 
reza material e assim chega ao nível de Brahman.” 

» Se alguém estiver realmente ocupado a serviço do Senhor, bhakti- 
yoga; naturalmente controlará seus sentidos, sua lingua e tantas 
Outras coisas. Uma «vez ocupado sinceramente no «processo de 
bhakti-yoga, não: terá como cair. Mesmo: que caia, não haverá 
perda. Pode ser que nossa: prática de atividades: devocionais seja 
interrompida ou impedida por algum tempo, mas, logo que houver 
outra oportunidade, começaremos do ponto em que paramos, 


VERSO 38 


am Ran Tani faia: I 
3 arar ARENA: NR 


tapasá vidyayá pakva- 
kasáyo niyamair yamaih 

yuyuje brahmany âtmânam 
vijitaksanilasayah 


“stapasã--mediante austeridades; vidyayã--mediante educação; 
pakva-—queimadas; kasãyah-—todas as coisas sujas; niyamaih— 
mediante princípios regulativos; yamaih-—-mediante-auto-controle; 
yuyuje—ele fixou; brahmani—na realização espiritual; dimánam— 
seu eu; vijita—inteiramente controlados; aksa—sentidos; anila— 
vida; ¿sayah—consciéncia. 

m 

al TRADUCAO 

Adorando, praticando austeridades e seguindo os princípios regu- 
lativos, o rei Malayadhvaja conquistou seus sentidos, sua vida e sua 
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consciência. Assim, ele concentrou tudo no ponto central do 
Brahman Supremo [Krsna]. 


SIGNIFICADO 

Toda vez que encontram a palavra brahman, os impersonalistas 
tomam-na como significando a refulgéncia impessoal, o brahma- 
jyoti. Na verdade, entretanto, Parabrahman, o Brahman Supremo, 
é Krsna, Vásudeva. Como se afirma no Bhagavad-gitá (7.19), vásu- 
devah: sarvam'itiz Váasudeva expande-Se: por todaa parte como 0 
Brahman impessoal. Não se pode fixar a mente em “algo” impes- 
soal. Portanto, o Bhagavad-gitã (12.5) diz que kleso: 'dhikataras 
tesãm avyaktâsakta-cetasâm: “O avanço é muito dificultoso para 
aqueles cujas mentes estão apegadas aó aspecto impessoal e imani- 
festo-do: Supremo.” Logo, ao se dizer nesta passagem que o rei 
Malayadhvaja fixou sua mente no Brahman, “Brahman” significa a 
Suprema Personalidade de Deus, Vâsudeva. 


VERSO 39 


ara aa fai ad far | 
RA AR A as 


àste sthânur ivaikatra yo) 
divyam varsa-Satarh sthirah 
vâsudeve bhagavati 
nânyad vedodvahan ratim 


àste— permanece; sthânuh--imóvel; iva--como; ekatra—num só 
lugar; divyam—dos semideuses; varsa—anos; $atam—cem; sthirah— 
estável; vâsudeve--ao Senhor Krsna; bhagavati—a Suprema Per- 
sonalidade de Deus; na—náo; anyat—nada mais; veda—conhecia; 
udvahan—possuindo; ratim—atragáo. 


TRADUÇÃO 
Dessa maneira, ele permaneceu imóvel num só lugar por cem 
anos, segundo os cálculos dos semideuses. Passado esse período, ele 
desenvolveu pura atração devocional por Krsna, a Suprema Per- 
sonalidade de Deus, e permaneceu fixo naquela posição. 
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SIGNIFICADO 


bahianârh janmanâm ante 
jfiânavan mara prapadyate 

vasudevah sarvam iti 
+ sa mahátmá sudurlabhah 
m 
“Após muitos nascimentos e mortes, aquele que realmente tem co- 
nhecimento rende-se a: Mim, sabendo que Eu sou a causa de todas 
as causas e de tudo o que existe. Uma grande alma-assim é muito 
rara.” (Bg. 7.19) Vasudeva, a Suprema Personalidade de Deus, 
Krsna, é tudo, e aquele que sabe disto é o maior de todos os trans- 
cendentalistas. O Bhagavad-gitã afirma que uma pessoa com- 
preende isto após muitos e muitos nascimentos. Confirma-se isto 
também neste verso com as palavras divyarh varsa-$atam (“cem 
anos, segundo -os cálculos dos semideuses”). Segundo os cálculos 
dos semideuses, um dia (doze horas) equivale a'seis meses na Terra: 
Cem anos dos semideuses equivaleriam'a-trinta-e-seis: mil-anos ter- 
restres. Assim, o rei Malayadhvaja praticou austeridades e penitên- 
cias por trinta-e-seis mil anos. Passado esse período, ele fixou-se no 
serviço devocional ao Senhor. Para viver na Terra por tantos anos, 
éspreciso que a: pessoa nasça muitas vezes. Isto confirma a conclu- 
são de Krsna. Chegar à conclusão da consciência-de Krsnaie per- 
manecer fixo 'na compreensão: de que: Krsna é tudo, bem como 
prestar servico a Krsna, sáo características da: fase de perfeição. 
Como se diz no Caitanya-caritâmrta (Madhya 22.62): krsne bhakti 
kaile sarva-karma kria haya. Quando alguém chega à conclusão de 
que Krsna é tudo, adorando Krsna-ou prestando-Lhe serviço -devo- 
cional, ele realmente torna-se perfeito sob todos os aspectos. Não é 
suficiente chegar à conclusão de que: Krgna-é tudo — é preciso, 
também, permanecer fixo nesta compreensão: Esta é a perfeição 
máxima da vida, e foi esta perfeição que o-rei Malayadhvaja alcan- 
ou no final. 


VERSO 40 
mater ARRE | 
fam an aadi RTA E ligo 
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sa vyapakatayatmánar 
vyatiriktatayatmani 

vidvân svapna ivâmarsas 
sâkginam virarâma ha 


sah—rei Malayadhvaja; vyApakataya—por onipenetráncia; dimá- 
nam-—a Superalma; vyatiriktatayã-—por diferenciação; atmani—em 
seu próprio eu; vidvân-— perfeitamente educado; svapne-—em sonho; 
iva--como; amarśa—da deliberação; sâkginam-=a testemunha; 
virarâma-—tornou-se indiferente; ha—com certeza. 


TRADUÇÃO 
O rei Malayadhvaja alcançou conhecimento perfeito, sendo capaz 
de distinguir a Superalma da alma individual. A alma individual 
localiza-se, ao passo que a Superalma é onipenetrante. Ele tornou- 
se perfeito conhecedor de que o corpo material não é a álma, mas 
que a alma é a testemunha do corpo material. 


SIGNIFICADO 

Volta e meia, a alma condicionada: frustra-se na “tentativa 'de 
entender as distinções entre o corpo material, a Superalma € a alma 
individual. Existem duas classes de filósofos Mayavâdis — os seguis 
dores da filosofia budista-e os seguidores da filosofia Sankara; Os 
seguidores de: Buddha não reconhecem que haja algo além do 
corpo; osseguidores de-Sankara concluem que não há existência 
separada do Paramãtmã, a Superalma.'Os $ankaristas acreditam 
que a alma individual, em última análise, é idêntica ao Paramatmã: 
Mas, o filósofo Vaisnava, que é perfeito em conhecimento, sabe que 
o corpo é feito de energia externa e que a Superalma, o Param- 
átmá, a Suprema Personalidade de Deus, está sentada com a alma 
individual, sendo distinta dela. Como o Senhor Krsna afirma no 
Bhagavad-gitá (13.3): 


ksetrajñiarh capi má viddhi 
sarva-ksetresu bharata 

ksetra-ksetrajfiayor jhânam 
yat taj jiânarh matam mama 


Verso 41] Purafijana torna-se mulher na próxima vida 651 


“Ó descendente de Bharata, deves entender que Eu também sou o 
conhecedor em todos os corpos, e compreender este corpo e-seu 
proprietário chama-se conhecimento. Esta é minha opinião.” 

10 corpo é tido como o campo, e a alma individual é quem tra- 
balha neste campo. Todavia, há outra, pessoa, que é conhecida 
como a Superalma, a qual, ao lado da alma individual, simples- 
mente age como testemunha. A alma individual trabalha e goza dos 
frutos do corpo, ao passo que a Superalma só faz testemunhar as 
atividades da alma individual, mas sem gozar dos frutos dessas ati- 
vidades. A Superalma está presente em todo o campo de atividades, 
ao passo que a alma individual só está presente em seu corpo loca- 
lizado. O rei Malayadhvaja alcançou esta: perfeição de conheci- 
mento e foi capaz de distinguir, tanto entre a alma e a Superalma, 
quanto entre a alma e o corpo material. 


o 
VERSO 41 


aaa gem afim qui 
farra apra foste eta 


sãksãd bhagavatoktena 
gurunã harinãnrpa 

visuddha-jfiâna-dipena 
sphuratã visvato=-mukham 


sãksãt-—diretamente; bhagavarã-—pela Suprema Personalidade 
de Deus; uktena-— instruído; gurunã-—o mestre espiritual; hariná— 
pelo Senhor Hari; nrpa—ó rei; visuddha-—puro; jfiâna-=conheci- 
mento; dipena—à luz do; sphuratã--esclarecedor; visvatah- 
mukham-—todos os pontos de vista. 


TRADUÇÃO 
Dessa maneira, o rei Malayadhvaja alcançou conhecimento per- 
feito porque, em seu estado puro, ele foi diretamente instruído pela 
Suprema Personalidade de Deus. Por meio deste conhecimento 
transcendental esclarecedor, ele pôde compreender tudo sob todos 
os pontos de vista. 
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SIGNIFICADO 
Neste verso, as palavras sãksãd bhagavatoktena gurunã harinã 
são muito significativas. A Suprema Personalidade de Deus fala 
diretamente à alma individual quando o devoto se purifica por 
completo, prestando serviço devocional ao Senhor: O Senhor Krsna. 
também confirma isto no Bhagavad-gitã (10.10): 


tesam satata-yuktânâm 
bhajatarh priti-púrvakam 

dadâmi buddhi-vogam tarn 
yena mám upayanti te 


“Aos que se dedicam constantemente a Mim e Me adoram com 
amor, Eu dou a compreensão pela qual eles podem vir a Mim.” 

Sendo a Superalma sentada 'no coração de todos, o Senhor age 
como o caitya-guru, o mestre espiritual interno. Contudo, Ele dá 
instruções diretas apenas aos devotos puros e avançados. No início, 
quando o devoto 'é sério e sincero, o Senhor dá-lhe orientações 
internamente para que ele se aproxime de um mestre espiritual 
fidedigno. Alguém que recebeu treinamento do mestre espiritual, de 
acordo com os princípios regulativos do serviço devocional, e que se 
encontra na plataforma de apego espontâneo ao Senhor (rãga- 
bhakti), também recebe instruções do Senhor internamente. Tesarh 
satata-yuktânâm bhajatâm priti-pirvakam. Esta vantagem distinta 
obtém-na uma alma: liberada. Tendo atingido esta fase, o rei 
Malayadhvaja estava diretamente em contato com o Senhor Supre- 
mo e recebia instruções diretas dele. 


VERSO 42 


FAR A RR E | 
emo fera ER 


pare brahmani cátmánam 
parar brahma tathatmani 
viksamáno vihayeksám 


asmád upararáma ha 
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pare—transcendental; brahmani-—-no Absoluto; ca—e, ãtmânam — 
o eu; param—o supremo; brahma-—Absoluto; tatha—também; 
dimani—nele mesmo; viksamânah--observando assim; vihaya— 
abandonando; ¡ksdm—reserva; asmát—deste processo; upararâma — 
absteve-se; ha—com certeza. 


e TRADUÇÃO 

O rei Malayadhvaja pôde então observar que a Superalma encon- 
trava-Se sentada a seu lado, e que ele, como alma individual, estava 
sentado ao lado da Superalma. Uma vez que ambos estavam juntos, 
não havia necessidade de interesses separados; assim, ele deixou de 
agir independentemente. 


SIGNIFICADO 

» Na fase avançada de serviço devocional, o devoto não faz distin- 
ção alguma entre seus: próprios interesses e os-da' Suprema-Perso- 
nalidade de Deus. Ambos interesses tornam-se unos, pois o devoto 
não age com interesses separados. Qualquer coisa que ele faça; ele o 
faz pelo interesse da Suprema Personalidade de Deus. Nessa altura, 
ele vê tudo na Suprema Personalidade de Deus e vê a Suprema 
Personalidade de Deus em tudo. Tendo alcançado esta fase de com- 
preensão, ele não vê distinção entre os mundos espiritual e material. 
Sob: visão perfeita, o mundo material torna-se `o mundo espiritual 
por ser a energia externa do Senhor Supremo. Para o devoto per- 
feito, não há diferença entre a energia e o energético. Deste modo, 
oudito mundo «material. torna-se. espiritual (sarva. khalv ida 
brahma).- Tudo se destina ao serviço do Senhor Supremo, eo 
devoto hábil pode utilizar qualquer coisa supostamente material a 
serviço do Senhor. Não se pode servir ao Senhor sem estar situado 
na plataforma espiritual. Assim, se uma coisa supostamente mate- 
rial é encaixada no serviço ao Senhor, ela já não deve ser conside- 
rada material. Logo, o devoto puro, em sua visão perfeita, vê tudo 
sob todos os ângulos. 


VERSO 43 


vt quado AA! 
rem ria atra at fia LR 
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patim parama-dharma-jfiarn 
vaidarbhi malayadhvajam 

premnã paryacarad dhitvã 
bhogán sá pati-devatá 


patim—seu esposo; parama—supremo; dharma-j¡ñam—conhece- 
dor dos princípios religiosos; vaidarbhi—a filha de Vidarbha; 
malayadhvajam—chamado Malayadhvaja; premná—cóm amor e 
afeição; paryacarar—serviu com devoção; hirvã-abandonando; 
bhogân—prazeres dos sentidos; sã--ela; pati-devatã--aceitando seu 
esposo como o Senhor Supremo. 


TRADUÇÃO 
A filha do rei Vidarbha aceitou seu esposo inteiramente como o 
Supremo. Ela abandonou todo o gozo sensual e, em completa 
renúncia, seguiu os princípios de seu esposo, que era tão avançado: 
Assim, ela permaneceu ocupada a serviço dele. 


SIGNIFICADO 

Figurativamente, o rei Malayadhvaja é o mestre espiritual, e sua 
esposa, Vaidarbhi, é a discípula. O discípulo aceita o mestre espiri- 
tual como a Suprema Personalidade de Deus. Como afirma Vis- 
vanátha Cakravarti Thãkura no Gurv-astaka, saksad-dharitvena: 
“Aceita-se diretamente o guru, o mestre espiritual, como a Suprema 
Personalidade de Deus.” Deve-se aceitar o mestre espiritual, não do 
modo como fazem os filósofos Mayâvâdis, mas do modo recomen- 
dado aqui. Uma vez que o mestre espiritual é o servo mais íntimo 
do Senhor; ele deve ser tratado exatamente como a Suprema Per- 
sonalidade de-Deus. O mestre espiritual nunca deve ser desprezado 
ou desobedecido, como uma pessoa ordinária. 

Se uma mulher tem a fortuna de ser esposa de um devoto puro, 
ela pode servir a seu esposo sem qualquer desejo de gozo dos senti- 
dos. Se ela se mantiver ocupada a serviço de seu elevado esposo, 
naturalmente alcançará as perfeições espirituais de seu esposo. Se 
um discípulo encontra um mestre espiritual fidedigno, simplesmente 
satisfazendo-o, ele pode alcançar uma oportunidade semelhante (à 
do mestre espiritual) de servir a Suprema Personalidade de Deus. 
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VERSO 44 


la a a 
EIA AAA 11881 


cira-vãsã vrata-ksâmã 
veni-bhizta-Siroruhã 
babhãv upa patirh $ântã 
Sikhã $ântam ivânalam 
+ 
vreira-vãsã-—usando roupas velhas; vrata-kşāmā—magra e resse- 
quida devido às austeridades; veni-bhūta—embaraçado; śiroruhā— 
seu cabelo; babhau—ela brilhava; upa patim--perto: do esposo; 
Sântã-— pacífica; sikhã--chamas; $ântam—sem ser agitado; iva 
como; analam — fogo. 
Y 
' TRADUÇÃO 
SA filha do rei Vidarbha usava roupas velhas, estando magra e 
ressequida devido a seus votos de austeridade, Como náo arrumava 
o cabelo, este se embaraçou e enrolou-se em cachos. Embora per- 
manecesse sempre perto de seu esposo, ela mantinha-se tão silencio- 
sa e calma quanto a chama de um fogo imperturbado. 


SIGNIFICADO 

Quando alguém começa “a “queimar lenha, no início surgem 
fumaça e agitação. Embora haja muitos distúrbios no início, logo 
que o fogo está completamente aceso, a lenha queima tranqiila- 
mente. De modo semelhante, quando esposo e esposa seguem os 
princípios regulativos de austeridade, eles permanecem silenciosos e 
mão são agitados por impulsos sexuais. Nessa altura, tanto esposo 
quanto esposa beneficiam-se espiritualmente. É possível alcançar 
esta fase de vida abandonando por completo o modo de vida 
luxuoso. 

Neste verso, a palavra cira-vãsã refere-se a farrapos muito velhos. 
A: esposa, especialmente, deve manter-se austera, não desejando ves- 
tidos e padrões de vida luxuosos. Ela deve aceitar apenas as neces- 
sidades básicas da vida e reduzir seu comer e-dormir. Não deve 
haver qualquer espécie de acasalamento. Simplesmente ocupando-se 
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a serviço de seu elevado esposo, O qual'tem que ser um devoto puro, 
a esposa nunca ficará agitada por impulsos sexuais. A fase de 
vânaprastha é exatamente assim. Embora a esposa permaneça com 
o esposo, ela pratica rigorosas austeridades e penitências para que, 
embora ambos vivam juntos, não haja possibilidade de sexo. Deste 
modo, tanto o esposo quanto a esposa podem viver juntos perpe- 
tuamente. Já que a esposa é mais frágil que o esposo, sua fraqueza 
é expressa neste verso com'as palavras upa patim. Upa significa 
“perto de”, ou “quase igual a”. Sendo um homem, o esposo geral- 
mente é mais avançado do que sua esposa. Todavia, é de se esperar 
que a esposa abandone todos os hábitos luxuosos. Ela não deve 
sequer' vestir=se bem'ou pentear seu cabelo.' Pentear o cabelo é uma 
das principais ocupações: das mulheres. Na-fase de vânaprastha, a 
esposa não deve cuidar de seu cabelo. Assim, seu cabelo ficará 
embaraçado com nós. Consegientemente, a esposa não será mais 
atrativa para o esposo, e ela própria não ficará mais agitada por 
impulsos sexuais. Dessa maneira, tanto esposo quanto esposa 
podem avançar em consciência espiritual. Esta fase avançada chama- 
se fase paramaharhsa, e, uma vez obtida, tanto o esposo quanto à 
esposa podem realmente libertar-se da' consciência: corpórea. Se o 
discípulo permanece estável em seu'serviço ao mestre espiritual, ele 
não precisa mais temer cair nas garras de maya. 


VERSO 45 
am aa RARA! 
TATO ARA lls 


ajânati privatamarh 
yadoparatam anganã 

susthiráasanam asádya 
yatha-púrvam upãcarar 


ajânati--sem qualquer conhecimento; priya-tamam—seu querido 
esposo; yada—quando; uparatam—faleceu; añganá—a mulher; 
susthira—fixo; dsanam-—no: assento; Asadya—indo: até; yatha— 
como; púrvam—antes; upácarat—continuou servindo-0. 
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ro TRADUCAO 

A filha do rei Vidarbha continuou, como de costume, a servir seu 
esposo, que se encontrava sentado em postura fixa, até ter certeza 
de que ele deixara o corpo. 


SIGNIFICADO 
Parece que a rainha nem sequer falava com seu esposo enquanto 
o servia. Ela simplesmente desempenhava; seus deveres prescritos 
sem falar. Assim, ela não deixou de prestar serviço até ter certeza 
de que seu esposo havia abandonado o corpo. 
, 
à 


VERSO 46 


q iate! eta | 
re rg PA AT NAI 


vadã nopalabhetânghrav 
úsmánarh patyur arcati 

àsit sarnvigna-hrdayã 
yútha-bhrasiá mrgí yatha 


+ yadá—quando; na—náo; upalabheta—póde sentir; añghrau— 
nos pés; üşmāņam—calor; patyuh—de:seu: esposo; arcati—en- 
quanto servia; dsir—ela ficou; 'samvigna—ansiosa; hrdaya—no 
coração; yútha-bhrastã-—despojada de seu esposo; mrgi—a corça; 
yathá—como. 


Br TRADUÇÃO 

+ Enquanto servia seu esposo massageando-lhe as pernas, ela pôde 
sentir que os pés dele já não estayam mais quentes e, assim, pôde 
compreender que ele já havia deixado o corpo. Ela sentiu muita 
“ansiedade ao dar-se conta de que agora estava sozinha. Despojada 
da companhia de seu esposo, ela sentia exatamente o que a corça 
sente ao ser separada de seu macho. 

qu 

Ma SIGNIFICADO 

» Logo'que param a circulação de sangue e de ar dentro-do corpo, 
compreende-se que a alma partiu do corpo. A parada da circulação 
sangiiínea é percebida quando as mãos e os pés perdem seu calor. 
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Pode-se testar um corpo se está vivo ou não sentindo as palpitações 
docoração e o frio dos pés e das mãos. 


VERSO 47 


ad rr Rar | 
aama ARA ga reia ar en 


dtmánam Socati dinam 
abandhurh viklavasrubhih 

stanãv ásieya vipine 
susvaram praruroda sã 


ātmānam—por èla mesma; $ocari—- lamentando-se; dinam-— mise- 
rável; abandhum—sem um amigo; viklava—de coração partido; 
asrubhih—com lágrimas; stanau—seus seios; ásicya—umedecendo; 
vipine—na floresta; susvaram—bem- alto; praruroda—comegou a 
chorar; sã—ela. 


TRADUÇÃO 
Estando, pois, sozinha e viúva naquela floresta, a filha de Vi- 
darbha começou a lamentar-se e: a chorar bem alto, derramando 
lágrimas incessantes; que umedeciam seus seios. 


SIGNIFICADO 

Figurativamente, a rainha é tida como discípula do rei; assim, 
quando o corpo mortal do mestre espiritual expira, seus discípulos 
devem chorar exatamente-como a rainha chora quando o rei deixa 
seu'corpo. Contudo, o discípulo e o mestre espiritual jamais se se= 
parám: porque o mestre espiritual sempre mantém-se na companhia 
do discípulo enquanto'o discípulo seguir estritamente as instruções 
do mestre espiritual. Isto chama-se associação por/meio de vãnl 
(palavras). A presença física chama-se vapuh. Enquanto o mestre 
espiritual está presente fisicamente, o discípulo deve servir o corpo 
físico do mestre espiritual, e, quando o mestre espiritual deixa de 
existir fisicamente, o discípulo deve servir às instruções do mestre 
espiritual. 
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VERSO 48 
RARE m meian | 
CER; aee adi afa lec 


uttişthottiştha rājarşe 
imām udadhi-mekhalām 
dasyubhyah ksatra-bandhubhyo 
bibhyatim pâtum arhasi 


«uttistha—por favor, desperta; utrissha-—por favor, desperta; rája- 
rse—ó: rei santo; imãâm--esta Terra; udadhi—pelo oceano; me- 
khaláam—cercada; dasyubhyah—de trapaceiros; ksatra-bandhu- 
bhyah—de reis sujos; bibhyatim—muito amedrontada; pátum— 
proteger; arhasi—deves. 

i 


ù TRADUÇÃO 
Ő melhor dos reis, por favor, desperta! desperta! Vê só este 
cercado por água e infestado por trapaceiros e pretensos 
Teis. Este mundo está muito amedrontado, e é teu dever protegê-lo. 
r SIGNIFICADO 
Sempre que um äcärya verm, seguindo as Ordens superiores da 
Suprema Personalidade de Deus ou de Seu representante, ele estabe- 
lece os princípios da religião, conforme são enunciados no Bhagavad- 
gia. Religião significa obedecer às ordens da Suprema Personalidade 
de Deus. Os princípios religiosos começam a partir do momento em 
que alguém se rende à Suprema Personalidade de Deus. É dever do 
dcârya difundir um sistema religioso fidedigno e induzir todos a 
prostrarem-se ante o Senhor Supremo. Executa-se os princípios reli- 
os prestando serviço devocional, especificamente os nove Ítens, 
ais como ouvir, cantar e lembrar. Infelizmente, quando o acarya 
desaparece, trapaceiros e não-devotos aproveitam-se disso e púem-se 
introduzir princípios desautorizados em nome de ditos svâmis, 
yogis, filantropos, assistentes sociais e assim por diante. Na realidade, 
à vida humana destina-se a cumprir as ordens do Senhor Supremo, e 
isto está expresso no Bhagavad-gitã (9.34): 


man-manã bhava mad-bhakto 
mad:-yãji mãrh namaskuru 









































Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 28 


mãm evaisyasi yuktvaivam 
dimánarh mat-paráyanah 


“Ocupa tua mente sempre em pensar em Mim e torna-te Meu 
devoto. Presta-Me reverências e adora-Me. Absorvendo-te comple- 
tamente em Mim, com certeza virás a Mim.” 

A principal função dos membros da sociedade humana é pensar 
na Suprema Personalidade de Deus o tempo todo, tornar-se Seus 
devotos, adorar o Senhor Supremo e prostrar-se ante Ele. O acarya, 
o representante autorizado do Senhor Supremo, estabelece esses 
princípios, mas, quando ele desaparece, as coisas caem novamente 
em desordem. Os discípulos perfeitos do: dedrya esforgam-se por 
aliviar'a sitúagáo, 'seguindo' sinceramente as instrugóes do mestre 
espiritual. No momento atual, praticamente o mundo inteiro-está 
amedrontado por trapaceiros e não-devotos; portanto, este movi- 
mento para a consciência de Krsna foi iniciado para salvar o mundo 
dos princípios irreligiosos. Todos devem cooperar com este movi- 
mento a fim de trazer verdadeira paz e felicidade ao mundo. u 


VERSO 49 
af a RASGO A 1 
GA A RARA AI 


evam vilapanti bála 
vipine 'nugatá patim 

patita padayor bhartú 
rudaty asriiny avartayat 


evam— assim; vilapanti—lamentando-se; bala—a mulher inocens 
te; vipine—na- floresta «solitária; anugatd—estritamente apegada; 
patim—a:seu-esposo; patita—caida; padayoh—aos pés; bhartuh= 
de seu esposo; rudari--enquanto chorava; asrúni—lágrimas; avartas 
yat—ela derramava. 


TRADUÇÃO 
Aquela obedientíssima esposa caiu assim aos pés de seu esposo 
morto e começou a chorar angustiadamente naquela floresta solitá- 
ria. Deste modo, as lágrimas rolavam de seus olhos. 
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~ SIGNIFICADO 

1 Assim como uma esposa devotada aflige-se com o falecimento de 
seu esposo, do mesmo modo, quando um mestre espiritual parte, o 
discípulo fica muito consternado. 


au 


VERSO 50 


fifa rent fre Al ET: ROM, | 
aa rega Fe mit GA IM o 
citirh dârumayirm citvã 
tasyarh patyuh kalevaram 


adipya cánumarane 
vilapanti mano dadhe 


dz 


oy pe 


è 

»eitim— pira: funerária; dāru-mayim—feita de madeira; : citvá— 
tendo empilhado; tasyâm-—naquela; patyuh—do esposo; kalevaram— 
corpo; ādipya—após acender; ca—também; anumarane—para 
morrer junto com ele; vilapanti—lamentando-se; manah—sua 
mente; dadhe—fixou. 


E TRADUÇÃO 

Então, ela preparou uma fogueira com lenha e colocou o corpo 
morto de seu esposo sobre ela, Terminada essa tarefa, ela lamentou- 
se amargamente e preparou-se para perecer na fogueira junto com 
seu esposo. 


SIGNIFICADO 
É uma tradição muito antiga no sistema védico que as esposas 
fiéis morram juntamente com seus esposos, Chama-se a isto saha- 
marana. Na Índia, este sistema prevaleceu até a data da ocupação 
britânica. Naquela época, entretanto, uma esposa que não quisesse 
morrer com seu esposo, às vezes, era forçada por seus parentes a 
fazê-lo. Outrora, isso não acontecia. A esposa entrava na fogueira 
voluntariamente. O governo britânico suspendeu esta prática, 
considerando-a. desumana. Contudo, na antiga: história da. Índia, 
vemos que, quando Mahãrãja. Pându-morreu, ele deixou duas espo- 
sas — Madri e Kunti. O problema era se ambas deveriam morrer ou 
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se apenas uma delas. Após a morte de Mahãraja Pându, suas espos 
sas decidiram que uma deveria permanecer e-a' outra deveria ir. 
Madri morreria com seu esposo na fogueira, e Kunti permaneceria 
para cuidar dos cinco filhos Pandavas. Mesmo recentemente, em 
1936, soubemos de uma devotada esposa que entrou voluntaria- 
mente na pira funerária de seu esposo, 

Isto indica que a esposa de um devoto deve estar preparada a agir 
dessa maneira. De modo semelhante, um devotado. discípulo do 
mestre espiritual preferiria morrer com o mestre espiritual do que 
não conseguir cumprir a missão do mestre espiritual; Assim como 4 
Suprema Personalidade de Deus desce a esta Terra para restabe- 
lecer os princípios da religião, do mesmo modo, Seu representante, 
o mestre espiritual, vem para restabelecer os princípios religiosos. É 
dever dos discípulos assumirem a missão do mestre espiritual e 
cumprirem-na apropriadamente. Caso contrário, o discípulo deve 
preferir morrer com seu mestre espiritual. Em outras palavras, para 
cumprir a vontade do mestre espiritual, o discípulo deve estar pre- 
paradó a sacrificar sua vida e abandonar todas as considerações 
pessoais. 

VERSO 51 


aa TÃO RÉ AURA ARA | 
TEA TA SE spt IM 2 


tatra púrvatarah kascit 
sakha bráhmana drmaván 

sântvayan valgunã sâmnã 
tâm âha rudatirm prabho 


tatra—naquele lugar; púrvatarah—anterior; kaścit— alguém; 
sakha—amigo; brahmanah—um bráhmana; dtmavan—académico 
muito erudito; sanrvayan—apaziguando; valgunã-—com ótimas; 
sámná—palavras de consolo; 1dm—a ela; ¿ha—ele disse; rudatim— 
enquanto ela estava chorando; prabho—meu querido rei. 


TRADUCAO 
Meu querido rei, certo bráhmana, que era velho amigo do rej 
Purafijana, chegou àquele lugar e começou a consolar a rainha com 
palavras doces. 
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n SIGNIFICADO 

O aparecimento de um velho amigo sob a forma de um brāh- 
mana é muito significativo. Sob Seu aspecto Paramãtmã, Krsna é o 
velho amigo de todos. Segundo o preceito védico, Krsna está sen- 
tado com a entidade viva, lado a lado. De acordo com o $ruti- 
mantra (dvã suparná sayuja sakhayah), o Senhor está sentado 
dentro do coração de cada: entidade viva como suhr1, o melhor 
amigo. O Senhor vive ansiando que a entidade viva volte ao lar, 
volte ao Supremo. Sentado ao lado da entidade viva, como teste- 
munha, o Senhor dá-lhe todas as oportunidades de divertir-se mate- 
rialmente, mas, sempre que surge uma oportunidade, o Senhor dá 
bons conselhos orienta a entidade viva a abandonar a tentativa de 
tornar-se feliz através de providências materiais, ao invés de voltar- 
se para a Suprema Personalidade de Deus e render-se a Ele. 
Quando alguém se torna sério em realizar a missão do mestre espi- 
ritual, sua resolução é equivalente a ver a Suprema Personalidade 
de Deus. Como se explicou antes, isto quer dizer encontrar a 
Suprema Personalidade de Deus na instrução do mestre espiritual, 
Tecnicamente, isto chama-se vani-seva: Srila Visvanatha Cakravarti 
Thãkura, em seu comentário sobre o verso vyavasayarmika buddhir 
ekeha kuru-nandana do Bhagavad-gitã (2.41), afirma que todos 
devem servir às palavras do mestre espiritual. O discípulo deve 
manter-se fiel a qualquer coisa que o mestre espiritual ordene. Pelo 
Simples fato de seguir essa linha de comportamento, pode-se ver a 
Suprema Personalidade de Deus. 
VA Suprema Personalidade de Deus, Paramãtmã, apareceu pe- 
rante a rainha como um brãhmana, mas, por que Ele não apareceu 
sob'Sua forma original de Sri Krsna? Srila Visvanatha Cakravarti 
Thakura ressalta que, a menos que alguém seja altamente elevado 
no amor à Suprema Personalidade de Deus, ele não pode vê-lO 
como Ele é. Não obstante, se alguém se mantiver fiel aos principios 
enunciados pelo mestre espiritual, de alguma forma, estará em con- 
tato com a Suprema Personalidade de Deus. Uma vez que o Senhor 
está no coração, Ele pode aconselhar um discípulo sincero interior- 
mente. Confirma-se isto, também, no Bhagavad-gitã (10.10): 


tesãm satata-yuktânâr 
bhajatâm priti-púrvakam 

dadami-buddhi- yogarh tar 
yena mám upayanti te 
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“Aos que se dedicam constantemente a: Mim e Me adoram. com 
amor, Eu dou a compreensão pela qual eles podem vir a Mim.” 

Em conclusão, se um discípulo é muito sério em cumprir a 
missão do mestre espiritual, ele se associa imediatamente com a 
Suprema Personalidade de Deus através de vāni ou vapuh. Este é q 
único segredo de sucesso em ver a Suprema Personalidade de Deus, 
Ao invés de ficar ansioso em: ver o Senhor em algum bosque de 
Vrndâvana enquanto, ao- mesmo tempo, ocupa-se.no gozo dos sens 
tidos, se-alguém se mantiver fiel ao princípio de seguir as palavras 
do mestre espiritual, verá o Senhor Supremo sem dificuldade. Por» 
tanto, Srila Bilvamangala Thákura diz; 


bhaktis rvayi sthiratarã bhagavan yadi syad 
daivena nah phalari divya-kisora-mirrih 

muktih svayam mukulitañjali sevate 'smãn 
dharmártha-kâma-gatayah samaya-pratiksãh 


“Se estou ocupado em serviço devocional a Ti, meu querido Senhor, 
posso, então, facilmente perceber Tua presença em toda a parte, 
Quanto à liberação, creio que ela permanece à minha porta com as 
mãos postas esperando. para servir-me — e todas as conveniências 
materiais de dharma [religiosidade], artha [desenvolvimento econôs 
mico] e kâma [gozo dos sentidos] permanecem com ela,” (Krsna- 
karnámrta 107) Alguém que seja altamente avançado em serviço 
devocional não terá dificuldade em ver a Suprema Personalidade de 
Deus. Se alguém se ocupa em servir ao mestre espiritual, ele não 
somente vê a Suprema: Personalidade de Deus, mas também 
alcança a liberação. Quanto às conveniências: materiais, elas vêm 
automaticamente, assim como as criadas de uma rainha acompa- 
nham'a rainha aonde quer que ela vá; A liberação não é problema 
para o devoto puro, e todas as'conveniências materiais estão sim» 
plesmente esperando-o em todas as fases da vida. 


VERSO 52 
ara SIA 


rage maña! 
fà fé aami ai A T z IRI 
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brãhmana uvãca 
ka vam kasyasi ko vaya 
Sayano yasya Socasi 
yjanási kim sakhayam má 
yenágre vicacartha ha: 


"brahmanah uvâca-—o bráhmana erudito disse; kd—quem; 1vam-—= 
tu; kasya—de quem; asi—és tu; kah=-quem; vá—ou; ayam—esse 
homem; $aydnah—jazendo; yasya—por quem; Socasi—estás tela» 
'mentando; jánási kim—reconheces; sakhayam-—amigo; mám—a 
Mim; yena==com quem; agre—outrora; vicacartha-—te consultaste; 
ha-=com certeza. 

au TRADUÇÃO 

2-0: brahmana perguntou o seguinte: Quem és tu? De quem és 
esposa ou filha? Quem é o homem que jaz aqui? Parece que estás te 
Iamentando por este corpo morto. Acaso não Me reconheces? Sou 
O teu amigo eterno. Talvez te lembres de que muitas vezes no pas- 
sado Me consultaste. 

f SIGNIFICADO 

* Quando o parente de alguém'morre, a renúncia é naturalmente 
visível. Só pode consultar a Superalma sentada dentro do coração 
de todos quem está inteiramente livre da contaminação do apego 
“material. Quem é sincero'e puro obtém a oportunidade de consultar 
a Suprema Personalidade de Deus sob Seu aspecto Paramãtmã sen- 
tado dentro do coração de todos. O Paramâtmã é sempre o caitya- 
guru, o mestre espiritual interno,-e Ele aparece externamente 
perante as pessoas como o mestre espiritual iniciador e instrutor. O 
Senhor pode residir dentro do coração; podendo, também, aparecer 
diante de alguém e instruí-lo. Logo, o mestre espiritual não é dife- 
rente da Superalma sentada dentro do coração. Uma alma ou enti- 
dade viva pura pode obter a oportunidade de encontrar-se como 
Paramátma face a face. Assim como uma pessoa tem-a oportuni- 
dade de consultar o Paramatmã dentro de seu coração, ela também 
tem a oportunidade de vê-lO realmente presente ante ela. Então, ela 
pode receber instruções diretamente da Superalma. Este é o dever 


“do devoto puro: ver o mestre espiritual fidedigno e consultar a 


Superalma dentro do coração. 
+" Quando o brahmana perguntou à mulher quem era'o homem que 
ia no solo, ela respondeu que ele era seu mestre espiritual e que 
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ela estava perplexa sobre o que fazer em sua ausência. Numa 
ocasião assim, a Superalma aparece imediatamente, contanto que 0 
devoto tenha seu coração purificado por ter seguido as orientações 
do mestre espiritual. O devoto sincero que segue as instruções do 
mestre espiritual com certeza recebe instruções diretas da Sus 
peralma em seu coração. Assim, o devoto sincero é sempre ajudado 
direta ou indiretamente pelo mestre espiritual e pela Superalma, 
Confirma-se isto no Caitanya-caritámrta: guru-krsna-prasáde páya 
bhakti-lata-bija. Se o devoto; serve a seu mestre espiritual com 
sinceridade, Krsna naturalmente fica satisfeito. Yasya prasâdad 
bhagavad-prasâdah. Satisfazendo ao mestre espiritual, natural» 
mente satisfazemos a Krsna. Assim, o devoto é enriquecido tanto 
pelo mestre espiritual quanto por Krsna. A Superalma é eterna= 
mente o amigo da entidade viva: e sempre permanece com ela, A 
Superalma- sempre esteve pronta:a ajudar a entidade viva; mesmo 
antes da criação deste mundo material. Portanto, aqui se afirma: 
yenâgre vicacartha. A palavra-agre significa “antes da criação”, 
Deste modo, a Superalma tem acompanhado a entidade viva desde 
antes da criação. 
VERSO 53 


añ añ amada | 
Rai cenas qa: 4 


api smarasi cármánam 
avijñata-sakhamh sakhe 

hitvã mãm padam anvicchan 
bhauma-bhoga-rato gatah 


api smarasi—acaso te lembras; ca—também; dimánam—a Su- 
peralma; avijñiara—desconhecido; sakham—amigo; sakhe—6 ami- 
ga; hitva--abandonando; mãm--a Mim; padam-—posição; anvies 
chan—desejando; bhauma—material; bhoga—gozo; ratah—apegada 
a; gatah—tu ficaste. 


TRADUÇÃO 
O brihmana continuou: Minha querida amiga, muito embora 
não possas reconhecer-Me imediatamente, acaso não te lembras 
de que no passado tiveste um amigo muito íntimo? Infelizmente, 
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abandonaste Minha companhia e aceitaste a posição de desfrutador 
deste mundo material. 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no Bhagavad-gitã (7.27): 


iccha-dvesa-samutthena 
dvandva-mohena bhárata 

sarva-bhiitâni sammoharh 
sarge yânti parantapa 


a 
“Ó descendente de Bharata [Arjuna], ó vencedor do inimigo, todas 
as entidades vivas nascem iludidas e dominadas pelas dualidades de 
desejo e ódio.” Esta é uma explicação de como a entidade viva cai 
neste mundo material. No mundo espiritual, não há dualidade, 
tampouco há ódio. A Suprema Personalidade de Deus Se expande 
em muitos. A fim de gozar de cada vez mais bem-aventurança, o 
Senhor Supremo expande-Se em diferentes categorias. Como se 
menciona no Varáha Purána, Ele Se expande em visnu-tartva (a 
expansão svarhsa) e em Sua potência marginal (a vibhinnâmsa, ou 
a entidade viva). São inúmeras as entidades vivas expandidas, assim 
como as moléculas diminutas de brilho do sol são inúmeras expan- 
sões do sol. As expansões vibhinnamsa, as potências marginais do 
Senhor, são as entidades vivas. Ao desejarem desfrutar por elas 
mesmas, as entidades vivas desenvolvem uma consciência de duali- 
dade e chegam a odiar o serviço ao Senhor, Dessa ma: 
dades vivas caem no mundo material. O Prema-vivarta diz: 





krsna-bahirmukha haña bhoga-vãfichã kare 
nikata-stha mãyã târe jâpativã dhare 


A posição natural da entidade viva é servir ao Senhor com atitude 
transcendental amorosa. Quando a'entidade viva quer tornar-se o 
próprio Krsna ou imitar Krsna, ela cai no mundo material. Uma 
vez que Krsna é o pai supremo, Sua afeição pela entidade viva é 
eterna. Quando a entidade viva cai no mundo material, o Senhor 
Supremo, através de Sua expansão svârisa (Paramãtmã), mantém- 
Se na companhia da entidade viva. Dessa maneira, a entidade viva 
poderá algum dia voltar ao lar, voltar ao Supremo. 
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'Abusando de sua independência, a entidade viva cai do servico 40 
Senhor e assume uma posição de desfrutador neste mundo material, 
Ou seja, a entidade viva assume sua posição dentro de um corpo 
material. Desejando ter uma posição muito elevada, a entidade viva, 
ao contrário, enreda-se no ciclo de repetidos nascimentos-e mortes, 
Ela escolhe sua posição como ser humano, semideus, gato, cão, 
árvore, etc. Dessa maneira, a entidade viva escolhe um corpo entre 
as 8.400.000 formas e procura satisfazer-se através de um sem-fim 
de prazeres materiais. A Superalma, contudo, não gosta que ela 
faça isto. Consequentemente, a Superalma a instrui a render-se à 
Suprema Personalidade de Deus. O Senhor então cuida da entidade 
viva: Mas, se a entidade viva estiver contaminada por desejos mate- 
riais, ela não poderá render-se ao Senhor Supremo. No Bhagavad» 
gitã (5.29),0 Senhor diz: 


bhoktâram vajfia-tapasâm 
sarva-loka-mahesvaram 

suhrdarm sarva-bhiitânâmh 
jñarwa mam Sântim rechari 


“Os sábios, sabendo que Eu 'sou o propósito último de todos os 
sacrifícios e austeridades, o Senhor Supremo de'todos os planetas e 
semideuses eo benfeitor e benquerente de todas as entidades vivas, 
aliviam-se das dores de misérias materiais.” 

O Senhor Supremo é o amigo supremo de todos; contudo, 
ninguém pode aproveitar-se das instruções do amigo supremo 
enquanto faz'seus próprios planos de tornar-se feliz e enreda-se nos 
modos da natureza material. Quando ocorre a criação, as entidades 
vivas assumem diferentes formas de acordo com desejos passados, 
Isto quer dizer que todas as espécies óu formas de vida são criadas 
simultaneamente. A teoria de Darwin, a qual defende que não exis+ 
tia: ser humano no início mas-que os seres humanos evoluíram após 
muitos e muitos anos, náo passa de uma teoria disparatada. A lite- 
ratura védica ensina-nos que a primeira criatura dentro do universo 
é:0'Senhor Brahmá. Sendo a personalidade mais inteligente, o 
Senhor Brahmã pôde incumbir-se de criar toda a variedade encon- 
trada neste mundo material. 
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VERSO 54 


ol 
a e: RR MN 


t 
h harnsãv aharh ca tvarhcârya 
e sakháyau mánasáyanau 

k abhūtām antarā vaukah 

1 sahasra-parivatsarán 

le 


hamsau—dois cisnes; aham—Eu; ca—e; tvam—tu; ca—também; 
drya—ó grande alma; sakhayau—amigos; mánasa-ayanau—juntos 
no Lago Mánasa; abhdtdm—tornamo-nos; antard—separados; 
vã—de fato; okah-—do lar original; sahasra—milhares; pari—suces- 
sivamente; varsarān—anos. 


TRADUÇÃO 


P! 

Minha querida e gentil amiga, tanto tu quanto Eu'somos exata- 
mente como dois cisnes. Vivemos juntos no mesmo coração, que é 
como o Lago Mānasa. Embora tenhamos vivido juntos por muitos 
milhares de anos, ainda assim, estamos muito longe de nosso lar 


original. 


SIGNIFICADO 
“50 lar original da entidade viva e da Suprema Personalidade de 
Deus é o mundo espiritual. No mundo espiritual, tanto o Senhor 
quanto as entidades vivas vivem juntos mui pacificamente. Uma vez 
que a entidade viva permanece ocupada a serviço do Senhor, ambos 
compartilham de vida bem-aventurada no mundo espiritual. Entre- 
tanto, quando a entidade viva quer desfrutar por si própria, ela cai 
no mundo material, Mesmo enquanto ela se mantém nesta posição, 
0: Senhor permanece com ela como a Superalma, seu amigo íntimo. 
Devido a seu esquecimento, a entidade-viva não sabe que o Senhor 
Supremo a está acompanhando como a Superalma. Dessa maneira, 
a entidade viva permanece condicionada em cada milênio. Embora 
© Sennor a acompanhe como um amigo, a-entidade viva, devido à 
juecidiça existência material, não O reconhece. 
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VERSO 55 
afetada areaaiáa 1 
farra a fa al 


sa tvarh vihãya mãm bandho 
gato grâmya-matir mahim 

vicaran padam adraksih 
kayâcin nirmitam striyã 


sah—aquele cisne; tvam-—tu mesma; viháya—deixando; mám-—a 
Mim; bandho—ó amiga; gatah—foste; gramya—material;matih— 
cuja consciéncia; mahim—para a Terra; vicaran—viajando; padam= 
posigáo; adraksih—viste; kayâcit-—por alguém; nirmitam-=criado; 
striyã—por uma mulher. 


TRADUÇÃO 
Minha querida amiga, continuas sendo a Minha mesma amiga. 
Desde que Me deixaste, tu te tornaste cada vez mais materialista, e, 
não Me vendo, tens viajado sob diferentes formas por todo este 
mundo material, que foi criado por uma mulher. 


SIGNIFICADO 

Quando a entidade viva cai, ela entra no mundo material, que foi 
criado pela energia externa do Senhor. Esta energia externa é des- 
crita nesta passagem como “uma mulher”, ou prakrti. Este mundo 
material é composto de elementos materiais, ingredientes fornecidos 
pelo mahat-tattva, a totalidade da energia material. O mundo mate- 
rial, criado por esta energia externa, torna-se o dito lar da alma 
condicionada. Dentro deste mundo material, a alma condicionada 
aceita diferentes apartamentos, ou diferentes formas corpóreas, £ 
então viaja por toda a parte.“Às vezes, ela viaja pelos sistemas 
planetários: superiores: e, às vezes, pelos sistemas: inferiores. Às 
vezes, ela viaja em espécies superiores de vida e, ás vezes, em espés 
cies inferiores. Ela tem vagado dentro deste mundo material desde 
tempos imemoriais. Como explica Sri Caitanya Maháprabhu: 


brahmánda bhramite kona bhagyavan jiva 
guru-krgna-prasade páya bhakti-latá-bija 
(Ce, Madhya:19.151) 
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A entidade viva percorre muitas espécies de vida, mas ela é afortu- 
mada quando se encontra novamente: com seu amigo, quer em 
pessoa, quer através de Seu representante. 

Na realidade, é Krsna quem aconselha pessoalmente todas as 
entidades vivas a voltarem ao lar, a voltarem ao Supremo. Às vezes, 
Krsna envia Seu representante, o qual, distribuindo a mesma men- 
sagem de Krsna, conclama todas as entidades vivas a voltarem ao 
lar, voltarem ao Supremo. Infelizmente, a entidade viva está tão 
fortemente apegada ao gozo material que não leva muito a sério as 
instruções de Krgna ou de Seu representante. Esta tendência mate- 
rial é mencionada neste verso como grámya-matih (gozo dos senti- 
dos). A palavra mahim significa “dentro deste mundo material”. 
Todas as entidades vivas dentro deste mundo material têm incli- 
nação à sensualidade. Consegientemente, elas se enredam em dife- 
rentes classes de corpos e sofrem as dores da existência material. 
eb 

VERSO 56 
qa maes figa | 
al fot ÍA aire IM 
paricarâmarh nava-dvãram 
eka-pálam tri-kosthakam 
sat-kulam pafica-vipanam 
pin parica-prakrti stri-dhavam 
sd 
» pafica-ãrâmam-—cinco jardins; nava-dvâram —nove portões; eka-— 
um; pãlam— protetor; tri-três; kogthakam-—apartamentos; gaj— 
seis; kulam-—familias; pañca—cinco; vipanam—lojas; pañca—cinco; 
prakrti—elementos materiais; stri-—mulher; dhavam — senhora. 


ó TRADUÇÃO 

- Naquela cidade [o corpo material], existem cinco jardins, nove 
portões, um protetor, três apartamentos, seis famílias, cinco lojas, 
cinco elementos materiais e uma mulher, que é a dona da casa. 


VERSO 57 
AGIR MAGE MA À | 
AE AA Ga ol 
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pañcendriyarthá arâma 
dvãrah prânã nava prabho 

tejo- b=annâni kosthâni 
kulam indriya-sangrahah 


pafica-cinco; indriya-arthãh —objetos dos sentidos; ãrâmah-—os 
jardins; dvãrah-— portões; prânãh-—aberturas dos sentidos; nava= 
nove; prabho—6' rei; tejah-ap—fogo, água; annáni—gráos alimenti- 
cios: ou terra; kosphani—apartamentos; kulam-—familias; indriya: 
sañgrahah—0s cinco sentidos e a. mente: 


TRADUÇÃO 
Minha: querida amiga, os cinco jardins são os cinco objetos de 
gozo dos sentidos, e o protetor é o ar vital, que passa pelos nove 
portões. Os três apartamentos são: os ingredientes principais = 
fogo, água e terra. As seis famílias constituem a totalidade da 
mente e dos cinco sentidos. 


SIGNIFICADO- 

Os cinco sentidos que adquirem conhecimento são a visão, o 
sabor, o cheiro, o som €-0 toque, e estes agem através dos nove 
portões — os dois olhos, os dois ouvidos, uma boca, duas narinas, 
um órgão genital e umânus. Estas cavidades são comparadas a 
portões nos muros da cidade. Os ingredientes principais são a terra, 
a água e o fogo, e o principal ator é a mente, a qual é controlada 
pela inteligência (buddhi). 


VERSO 58 


Ama aaa | 
aa: gira O AAA cl 


vipanas tu kriya-Saktir 
bhúta-prakrtir avyaya 

Sakty-adhisah pumarhs tv atra 
pravisto navabudhyate 


vipanah—lojas; tu—entáo; kriya-Saktih—a energia para reali- 
zagáo de atividades, ou os sentidos funcionais; bhúra—os cinco 
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elementos grosseiros; prakrtih—os elementos materiais; avyaya— 
eternos; sakti—a energia; adhisah—controlador; pumán—homem; 
tu—entáo; atra—aqui; pravistah—entrou; na-—náo; avabudhyate— 
se submete ao conhecimento: 


es 
TRADUÇÃO 

»-As-cinco lojas são os cinco órgãos sensórios funcionais. Eles efe- 
tuam suas funções através das forças combinadas dos cinco elemen- 
tos, que são eternos. Por trás de toda esta atividade está a alma. A 
alma é uma pessoa e um desfrutador de verdade. Contudo, por 
estar agora escondida dentro da cidade do corpo, ela fica despro- 
vida de conhecimento. 


SIGNIFICADO 
A entidade viva entra na criação material com o auxílio dos 
cinco elementos -— terra, água, fogo, ar e éter — e assim se forma o 


seu corpo. Apesar de a entidade viva estar agindo de dentro, mesmo 
assim, ela é desconhecida. A entidade vivaentra na criação mate- 
rial, mas, por estar confundida pela energia material, parece estar 
escondida. O conceito corpóreo de vida é proeminente devido à 
ignorância (nãvabudhyate). “A inteligência é descrita no gênero 
feminino, mas, devido à sua proeminência em todas as atividades, 
ela«é descrita neste verso como adhisah, o controlador. A entidade 
viva vive por meio do fogo, da águave dos grãos alimentícios. Éa 
combinação destes três elementos que proporciona 'a manutenção 
do'corpo. Conseqiuentemente, o corpo chama-se prakrti, criação 
material: Todos:os elementos combinam-se gradualmente para for- 
mar carne, ossos, sangue e assim por diante: Tudo-isto se parecé 
com diversos apartamentos. Nos Vedas se diz que os alimentos 
digeridos, em última análise, dividem-se em três categorias. A 
porção sólida torna-se excremento e a porção semilíquida transfor- 
ma-se em carne. A porção líquida torna-se amarela e novamente-se 
divide em três. “Uma destas porções líquidas chama-se urina.-Do 
mesmo‘ modo, a- porção ignea divide-se em- três; uma das-quais 
chama-se osso. Dos cinco elementos, o fogo, a água-e os grãos 
alimentícios são muito importantes. Estes três são mencionados no 
verso anterior, ao passo que o céu (éter) eo ar não são menciona- 
dos. Explica-se tudo isto no Bhagavad-gitã (13.20): 
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prakrtim purusarh caiva 
viddhy anadi ubhav api 

vikãrârs ca gunãrns caiva 
viddhi prakrti-sambhavân 


“Deve-se compreender que a natureza material e as entidades vivas 
não têm início. Suas transformações os modos de matéria são 
produtos da natureza: material.” Prakrti, a: natureza' material, € 
puruga, a entidade viva, são eternas. Quando ambas entram em 
contato uma com a outra, ocorrem diferentes reações è manifes 
tações: Todas elas devem ser consideradas os resultados da intés 
ração dos três modos da natureza material. 


VERSO 59 


afete MARE: | 
rra a ta set MI 


tasmirhs tvarh râmayã sprsto 
ramamáno “$ruta-smrtih 

tat-sangãd idr$im prapto 
dasâm pâpivasir prabho 


tasmin— nessa situação; tvam—tu; râmayã--com a mulher; 
sprstah—estando em: contato; ramamânah-—desfrutando; asruta- 
smrtih—sem lembrança da existência espiritual; -ta!--com ela; 
sangãt-—pelo contato; idrsim=—assim; práptah—alcangas; dasám-— 
um: estado; pápiyasim—cheio de atividades pecaminosas; prabho— 
Minha querida amiga. 


TRADUÇÃO 

Minha querida amiga, quando entras em semelhante corpo, jun- 
tamente com a mulher dos desejos materiais, ficas demasiadamente 
absorta em gozo dos sentidos. Devido a isto, esqueces tua vida es- 
piritual. Devido a tuas concepções materiais, és posta em várias con- 
dições miseráveis. 

SIGNIFICADO 

Quando alguém se absorve na matéria, ele não tem capacidade de 

ouvir sobre a existência espiritual. O esquecimento da existência 
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espiritual enreda'um homem cada vez mais na existência material. 
Este é o resultado da vida pecaminosa. Diversos corpos desen- 
volvem-se com os ingredientes materiais devido a diferentes classes 
de atividades pecaminosas. O rei Purafijana assumiu o corpo de 
uma mulher, Vaidarbhi, como resultado de suas atividades pecami- 
nosas. O Bhagavad-gitá diz claramente (striyo vaisyas tathá Súdrah) 
que semelhante corpo é inferior. Contudo, a pessoa que se refugia 
na Suprema Personalidade de Deus pode alcançar a perfeição mais 
elevada, mesmo que tenha nascimento inferior: A entidade viva 
adquire nascimentos inferiores quando sua inteligência espiritual é 
reduzida. 


VERSO 60 


aa Rca aa e aa 1 
A GUA ES) AT TM II 


na tvarh vidarbha-duhita 
náyarh virah suhyt tava 

na patis tvar purañjanyā 
ruddho nava-mukhe yayã 


»na—não; tvam—tu; vidarbha-duhitã-—filha de Vidarbha; na— 
não; ayam—este; virah—herói; su-hrt—benévolo esposo; tava— 
teu; na—náo; patih—esposo; tvam—tu; purañijanyah—de Purañ- 
jani; ruddhah—cativa; nava-mukhe—no corpo que tem nove portões; 
yaya—pela energia material. 


TRADUÇÃO 
» Na realidade, não és a filha de Vidarbha, nem este homem, 
Malayadhvaja, é teu benévolo esposo. Tampouco foste o verdadeiro 
esposo de Purañjani. Tu ficaste simplesmente cativa neste corpo de 
nove portões. 


SIGNIFICADO 
¿No mundo material, muitas entidades vivas entram em contato 
umas com as outras e, aumentando seu apego a uma espécie de 
corpo em particular, relacionam-se como pai, esposo, mãe, esposa, 
etc. Na realidade, toda a entidade viva é um ser individual distinto, 
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e é devido a seu contato coma matéria que ela se junta a outros 
corpos e estabelece falsas relações. Os falsos corpos criam diversas 
associações em nome de família, comunidade, sociedade e naciona« 
lidade. De fato, todas as entidades vivas são partes integrantes da 
Suprema: Personalidade de Deus, porém, as entidades vivas estão 
demasiadamente absortas no-corpo material. A Suprema Personas 
lidade de Deus, Krsna, aparece e nos dá instruções sob a forma do 
Bhagavad-gitã e dos textos védicos. O Senhor Supremo dá estas 
instruções por ser o amigo eterno das entidades vivas. Suas 
instruções são importantes porque, através delas, a entidade viva 
pode libertar-se do envolvimento material. À medida que a água 
desce rio abaixo, carrega muitas palhas e gramíneas das margens. 
Essas palhas e gramíneas juntam-se na corrente do rio, mas, 
quando as ondas as sacodem de diversas maneiras, elas se separam 
e são carregadas para outros lugares. Do mesmo modo, as inúme- 
ras entidades vivas dentro deste mundo material estão sendo carre- 
gadas pelas ondas da natureza material. Às vezes, as ondas as reú- 
nem, e elas formam amizades e relacionam-se umas com as outras 
em bases corpóreas de família, comunidade ou nacionalidade, 
Por fim, elas são jogadas fora desta associação pelas ondas da 
natureza material. Este processo vem acontecendo desde a criação 
da natureza material. Com relação a isto, Srila Bhaktivinoda 
Thákura canta: 


miche māyāra vaśe, yāecha bhese’, 
kháccha hábudubu, bhāi 
jiva krsna-dása, e viśvāsa; 
karle ta' āra duhkha nāi 


“Minhas caras entidades vivas, estais sendo carregadas pelas ondas 
da natureza material. Às vezes, estais na superfície, às vezes, afun- 
dais. Dessa maneira, vossa vida eterna está sendo arruinada. Se 
simplesmente vos agarrardes a Krgna e vos refugiardes a Seus pés 
de lótus, novamente vos libertareis de todas as condições materiais 
miseráveis.” 

Neste verso, as palavras suhyt (“benquerente”) e tava (“teu”) são 
muito significativas. Nossos ditos esposo, parente, filho, pai e assim 
por diante não podem realmente-ser nossos benquerentes. O único 
verdadeiro benquerente é o próprio Krsna, como Krsna confirma 
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no Bhagavad-gitã (5.29): suhrdarh sarva-bhixtânâm. Sociedade, ami- 
zade, amor e benquerentes são todos meros resultados de estarmos 
empacotados em diferentes corpos. Devemos procurar entender isto 
muito bem e tentar escapar deste encarceramento corpóreo no qual 
somos atirados nascimento após nascimento. Devemos refugiar-nos 
na Suprema Personalidade de Deus, Krsna, e voltar ao lar, voltar 


ao Supremo. 
” 





VERSO 61 


bi mnan a ger gaid iada l 
t aa dl A 114 


māyā hy esa maya srstá 
yat pumámsarh striyam satim 

manyase nobhayarh yad vai 
harhsau pasyâvayor gatim 




































r 
“mayã-energia ilusória; hi—decerto; esá—esta; mayá—por Mim; 
srstã--criada; yai=-de que; pumáârhsam--um homem; striyam— 
uma mulher; satim—casta; manyase— pensas; na-—não; ubhayam-— 
ambos; yat—porque; vai—decerto; hamsau—livres da contaminação: 
material; paíya—vé só; avayoh—nossa; gatim—verdadeira posição. 


x 








TRADUÇÃO 
“Às vezes, pensas ser um homem, às vezes, uma mulher casta e, às 
vezes, um eunuco. Tudo isto se deve ao corpo, que é criado pela 
energia ilusória. Esta energia ilusória é Minha potência, e, na ver- 
dade, nós dois — tu e Eu — somos identidades espirituais puras. 
Esforça-te, pois, simplesmente por entender isto. Estou tentando 
explicar-te nossa verdadeira posição. 









SIGNIFICADO 

A verdadeira posição da Suprema Personalidade de Deus e da 
entidade viva é qualitativamente una. O Senhor Supremo é o 
Espírito Supremo, a Superalma, e a entidade viva é a alma espiri- 
tual individual. Apesar'de ambos serem identidades espirituais ori- 
ginais, a entidade viva fica esquecida de sua identidade ao entrar 
em contato com a natureza material e torna-se condicionada. Nessa 
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altura, ela se identifica como um produto da natureza material. 
Devido ao corpo material, ela se esquece de que é a parte integrante 
eterna (sanátana) da Suprema Personalidade de Deus. Confirma-se 
isto desta maneira: mamaivârnso jiva-loke jiva-bhiitah sanãtanah. A 
palavra sanâtana encontra-se em vários trechos do Bhagavad-gitã: 
Tanto o Senhor quanto a entidade viva são santana (eternos), e 
também existe um lugar conhecido como sanâtana, além desta: 
natureza material. A verdadeira residência tanto da entidade viva 
quanto de Deus é o domínio de sanãrana, e não este mundo mate- 
rial. O mundo material é a energia externa e temporária do Senhor, 
ea entidade viva é posta neste mundo material por ter desejado 
imitar a posição da Suprema Personalidade de Deus. Neste mundo 
material, ela tenta gozar de seus sentidos ao máximo de sua capaci- 
dade. Todas as atividades «da: alma condicionada dentro deste 
mundo material ocorrem perpetuamente em diferentes classes de 
corpos, porém, quando a entidade viva adquire consciência desen- 
volvida, ela deve tentar retificar sua situação e novamente tornar-se 
um membro do mundo espiritual. O processo pelo qual alguém 
pode voltar ao lar, voltar ao Supremo, é a bhakti-yoga, às vezes 
chamada sanâtana-dharma. Ao invés de aceitar um dever ocupa- 
cional temporário, baseado no corpo: material, deve-se adotar o 
processo de:sanátana-dharma, ou bhakti-yoga, para poder dar um: 
fim a este perpétuo cativeiro-em corpos materiais e voltar ao lar, 
voltar ao Supremo. Enquanto a sociedade humana trabalhar na 
base falsa da identificação material, todos os ditos avanços da ciên- 
cia e da filosofia serão simplesmente inúteis. Eles servirão apenas 
para desencaminhar a sociedade humana. Andhã yathándhair 
upaniyamânãh. No mundo material, os cegos simplesmente guiam 
outros cegos. 


VERSO 62 
Eva aa dart dt: | 
aa UÑA a aR NARI 

aham bhavân na cânyas tvam 
tvam evâhar vicakgva bhoh 


na nau pasyanti kavayas 
chidrarh jâtu manãg api 
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aham—Eu; bhaván—uux; na—náo; ca—também; anyah—dife- 
rentes; tvam—tu; tvam—tu; eva—decerto; aham—como Eu sou; 
vicaksva—simplesmente observa; bhoh—Minha querida amiga; 
na—náo; nau—de nós; pasyanti—observam; kavayah—académicos 
eruditos; chidram—diferenciacáo defeituosa; jdtu—em tempo 
algum; manãk-—-em pequeno grau; api—mesmo. 
vo TRADUÇÃO 
- Minha querida amiga, Eu, a Superalma, e tu, a alma individual, 
não somos diferentes em qualidade, pois somos ambos espirituais. 
De fato, Minha querida amiga, qualitativamente, não és diferente 
de Mim em tua posição constitucional. Trata de meditar sobre este 
assunto. Aqueles que são eruditos realmente avançados, munidos de 
conhecimento, não encontram qualquer diferença qualitativa entre 
nós dois. 
de! 

SIGNIFICADO 

Tanto a Suprema Personalidade de Deus quanto a entidade viva 
são qualitativamente iguais. Não existe diferença real entre as duas. 
Os filósofos Mayavâdis são repetidamente derrotados pela energia 
ilusória porque pensam que não há separação entre Superalma é 
alma: individual ou que não existe Superalma. Eles também são 
desencaminhados ao pensarem que tudo é a Superalma. Contudo, 
aqueles que são kavayah, acadêmicos eruditos, têm: verdadeiro 
conhecimento dos fatos. Eles não cometem tais erros. Sabem que 
Deus e a alma individual são iguais em qualidade, mas que a alma 
individual cai sob as garras de máya, ao passo que a Superalma, a 
Suprema Personalidade de Deus, é a controladora de maya. Maya é 
criação do Senhor Supremo (mayãsrstã); portanto, o: Senhor 
Supremo é .o controlador de mãyã. Embora igual em qualidade ao 
Senhor Supremo, a alma individual está sob o controle de;mãyã. Os 
filósofos Mayâvâdis não conseguem distinguir entreo controlador e 
o controlado. 
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yathá purusa atmânam 
ekam àdarsa-caksusoh 

dvidhábhútam avekseta 
tathaivantaram.dvayoh 


vathã—como; purusah=-a entidade viva; dimánam—seu corpo; 
ekam—um só; adarsa—num espelho; caksusoh—=pelos olhos; 
dvidhã-abhiitam — existindo “como dois; aveksera—vê; rathã--de 
modo semelhante; eva—com certeza; antaram—diferenga; dvayoh— 
entre nós. 


y TRADUÇÃO 
Assim como uma pessoa vê-o reflexo de seu corpo num espelho 
como sendo ela própria e não diferente dela, ao passo que outros 
realmente vêem dois corpos, do mesmo modo, em nossa condição 
material, que afeta mas ao mesmo tempo não afeta o ser vivo, há 
uma diferença entre Deus e a entidade viva. 


SIGNIFICADO 

Sendo: afetados: pelo: condicionamento da matéria, os filósofos 
Mayavadis náo conseguem perceber a diferença entre o Senhor 
Supremo e-a entidade viva. Ao refletir-se num pote dágua, o sol 
sabe que não há diferença entre ele mesmo eo sol refletido na água. 
Os ignorantes, contudo, percebem que existem muitos pequenos 
sóis refletidos em cada pote. Quanto ao brilho, ele existe tanto no 
sol original quanto nos reflexos, mas os reflexos são pequenos, ao 
passo que'o sol original é muito grande. Os filósofos Vaisnavas con 
cluem que a entidade viva não passa de uma pequena amostra da 
Suprema Personalidade de Deus original. Qualitativamente, Deus e 
asentidades vivas são iguais, mas, quantitativamente, as entidades 
vivas-são pequenos fragmentos da Suprema Personalidade de Deus. 
O Senhor Supremo é ;pleno, poderoso e opulento. No verso anté- 
rior, o Senhor diz: “Minha querida amiga, tu e Eu não somos difes 
rentes.” Esta não-diferença refere-se à unidade qualitativa, pois não 
era necessário que o Paramātmā, a Personalidade Suprema, lem- 
brasse à alma condicionada de queselanão é igual a Ele em quanti- 
dade. A alma auto-realizada nunca pensa que ela e a Suprema 
Personalidade de Deus são iguais sob todos os aspectos. Embora 
ela e a Suprema Personalidade-de Deus sejam qualitativamente 
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iguais, a entidade viva tem a tendência de esquecer sua identidade 
espiritual, ao passo que a Suprema Personalidade: de Deus jamais 
esquece: Esta é a diferença entre lipta e alipta. A Suprema Persona- 
lidade de Deus'é eternamente alipia, não contaminada pela energia 
externa: A alma condicionada, entretanto; estando em contato com 
a natureza material, esquece sua verdadeira'identidade, portanto, 
quando ela se vê no estado condicionado, identifica-se com o corpo. 
Para a Suprema Personalidade de Deus, contudo, não há diferença 
entre o corpo e a alma. Ele é completamente alma; Ele não tem 
corpo material: Embora a Superalma, Paramatmã, ea alma indivi- 
dual estejam ambas dentro do corpo, a Superalma é desprovida de 
designações, ao passo que a alma condicionada é designada por seu 
tipo de corpo em particular. A Superalma chama-Se antaryami, e é 
expansiva: O Bhagavad-gitá (13.3) confirma-isto. 'Ksetrajñiar capi 
mam viddhi sarva-ksetresu bhãrata: “Ó descendente de Bharata, 
deves entender que Eu sou também o conhecedor em todos os 
corpos.” 

A Superalma está presente nos corpos de todos, ao passo que'a 
alma individual está condicionada em uma espécie de corpo em 
particular. A alma individual não“pode entender o que está ocor- 
rendo em outro corpo; mas, a Superalma sabe muito bem o que 
está acontecendo em todos os-corpos. Em' outras palavras, a Su- 
peralma está sempre presente em Sua plena posição espiritual, ao 
passo que a alma individual tem a tendência de esquecer-se. Tam- 
pouco a alma “individual está presente 'em toda 'a parte. De um 
modo geral, em seu estado condicionado, a alma individual não 
pode entender sua relação com a Superalma, mas, às vezes, livrando- 
se de toda a existência condicionada, ela não pode perceber a ver- 
dadeira diferença entre a Superalma e ela própria. Quando a 
Superalma diz à alma condicionada: “Tu'e Eu somos a mesma 
coisa” isto é para lembrar à alma condicionada de que sua identi- 
dade espiritual é qualitativamente igual à do Senhor. No Terceiro 
Canto do Srimad-Bhãgavatam (3.28:40), afirma-se: 


E 
yatholmukad visphulingad 
dhúmad vapi sva-sambhavá! 
apy atmarvenabhimatad 
yathagnih prihag ulmukat 
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O fogo apresenta diferentes aspectos. Existe a chama, a centelha e q 
fumaça, Embora sejam unos em qualidade, ainda assim, há uma 
diferença entre o fogo, a chama, a centelha e a fumaça. A entidade 
viva-torna-se condicionada, mas a Suprema Personalidade de Deus 
é diferente porque não Se torna condicionada em momento algum, 
Os Vedas afirmam: áimã tathã prthag drastã bhagavân brahmas 
sarhjfiitah, Atmã é a alma individual, bem: como a Suprema Pers 
sonalidade de Deus, que é o observador de tudo. Embora ambos 
sejam espírito, sempre há uma diferença. No smrti também se diz; 
vathâgneh ksudrã visphulirigã vyuccaranti. Assim como as cente- 
lhas se manifestam numa grande. fogueira, do mesmo modo, as 
pequenas almas individuais estão presentes na grande chama espi- 
ritual. No Bhagavad-gitã (9.4), o Senhor Krsna diz que mat-stháni 
sarva-bhiitâni na câhar tesv avasthitah: “Todos os seres estão em 
Mim, mas Eu não estou neles.” Embora todos os seres viyos repou» 
sem nEle, como pequenas centelhas ígneas repousam numa grande 
chama, a situação de ambos é diferente. De modo parecido, o Vismu 
Purâna diz: 


eka-desa-sthitasyâgner 
jyotsnã vistârini yatha 

parasya brahmanah Saktis 
tathedam akhilarh jagat 


“OQ fogo encontra-se num lugar, mas projeta calor e luz. Analoga- 
mente, a Suprema Personalidade de Deus distribui Suas energias de 
diferentes maneiras.” A entidade viva é apenas uma destas energias 
(energia marginal). A energia e o energético são unos em um sen= 
tido; mas estão situados de forma diferente como energia e energé- 
tico, De modo-semelhante, a forma sac-cid-ananda confirmada no 
Brahma-sarnhitã (isvarah paramah krsnah: sac-cid-Ananda-vigrahah) 
é diferente da forma da entidade viva em seus estados condicionado 
€ liberado. Somente os ateístas consideram a entidade viva ea 
Suprema Personalidade de Deus iguais sob todos os aspectos. Por- 
tanto, Caitanya Maháprabhu diz que mayavadi-bhasya sunile haya 
sarva-nãsa: “Se alguém segue as instruções dos filósofos Mayavadis 
e acredita que a Suprema Personalidade de Deus e a alma indivi- 
dual são iguais, sua compreensão da verdadeira filosofia é perdida 
para sempre.” 
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VERSO 64 
edad dt Ed faia: | 
aA ANR T gate Efe MI 


evarh sa mánaso hamso 
harhsena pratibodhitah 

sva-sthas tad-vyabhicãrena 
nastam apa punah smytim 


» evam—assim; sah—ela {a alma individual); mãnasah vivendo 
juntos no coração; harhsah—como o cisne; harhsena-—pelo outro 
cisne; pratibodhitah—sendo instruido; sva-sthah—situado em auto- 
realização; rat-vyabhicarena—estando separado da Superalma; 
nastâm-—a qual andava: perdida; ¿pa—obtida; punah-—de novo; 
smrtim-—memória verdadeira. 


p 


p TRADUÇÃO 

- Dessa maneira, ambos os cisnes vivem juntos no coração. 
Quando um cisne é instruído pelo outro, ele se situa em sua posição 
constitucional. Isto significa que ele recupera sua: consciência de 
Krsna original, a qual andava perdida devido à sua atração pela 
matéria. 


k 


Ef SIGNIFICADO 

| Nesta passagem se diz claramente: hariso harhsena pratibodhitah, 
A alma individual e a Superalma são ambas comparadas a cisnes 
(harsa) porque são brancas, ou não-contaminadas. Um cisne, con- 
tudo, é superior e instrui o outro. Quando o cisne inferior está 
separado do outro cisne, ele sente atração pelo gozo material. Esta 
éa causa de sua queda. Ao ouvir as instruções do outro cisne, ele 
compreende sua verdadeira posição e revive sua consciência origi- 
nal. A Suprema Personalidade de Deus, Krsna, desce (avatãra) para 
libertar Seus devotos é matar os demônios, Ele também traz Suas 
sublimes instruções sob a forma do Bhagavad-gitã. A alma indivi- 
dual tem que compreender sua posição pela graça do Senhor e do 
mestre espiritual, porque não se pode entender o texto do Bhagavad- 
gitã através de meras qualificações acadêmicas. É preciso aprender 
o Bhagavad-gitã com uma alma realizada. 
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tad viddhi pranipãtena 
pariprasnena sevayã 

upadeksyanti te jñanam 
jfiâninas tattva-darsinah 


“Trata de aprender a verdade, aproximando-te de um mestre espi- 
ritual. Indaga dele submissamente e presta-lhe serviço. A alma 
auto-realizada pode-transmitir-te conhecimento porque vê a ver- 
dade.” (Bg. 4.34) 

Assim, todos devem escolher um mestre espiritual- fidedigno e 
esclarecer-se a respeito de sua consciência original. Dessa maneira, 
a alma individual pode entender que 'é sempre subordinada à 
Superalma. Assim que ela se recusa de permanecer subordinada e 
tenta tornar-se um desfrutador, seu condicionamento material 
começa. Ao abandonar este espírito de ser um proprietário ou des- 
frutador individual, ela situa-se em seu estado liberado. A palavra 
sva-sthah, significando “situado em sua posição original”, é muito 
significativa neste verso. Quem abandona sua indesejável atitude de 
superioridade situa-se em sua posição original.. A palavra rads» 
vyabhicárena também é significativa, pois indica-que quem: se se- 
para de Deusdevido à desobediência perde sua verdadeira razão; 
Mas depois, pela graça de Krsna e do guru, ele pode situar-se devi- 
damente em sua posição liberada. Estes versos são falados por Srila 
Nárada Muni, e sua intenção ao recitá-los é reviver nossa consciên- 
cia. Embora a entidade viva e a Superalma sejam iguais em quali- 
dade, a alma individual deve seguir a instrução da Superalma. Este 
é o estado de liberação. 


VERSO 65 
aaa aa safira 
PR N 


barhigmann etad adhyármanañ 
paroksyena pradarsitam 

yat paroksa-priyo devo 
bhagaván visva-bhávanah 
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barhisman—ó rei Pracinabarhi; etat-—esta; adhyãtmam-—narra- 
ção de auto-realização; pãroksyena-— indiretamente; pradarsitam— 
instruida; var—porque; paroksa-priyah—interessante. pela descri- 
ção indireta; devah—o Senhor Supremo; bhagavān—a Personali- 
dade de Deus; viśva-bhāvanah—a causa de todas'as:causas. 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei Prãcinabarhi, a Suprema Personalidade de 
Deus, a causa de todas as causas, é célebre por ser conhecida 
indiretamente, Assim, acabo de te contar a história de Puraíijana. 
Na verdade, esta é uma instrução para auto-realização. 


SIGNIFICADO 

Os Purânas contêm muitas histórias semelhantes para se alcançar 
a auto-realização. Como se afirma nos Vedas: paroksa-priyã iva hi 
devãh. Há muitas histórias nos Purânas que se destinam a fazer os 
homens comuns se interessarem por temas transcendentais, mas, na 
verdade, elas se referem a fatos reais. Não devem serconsideradas 
histórias sem um propósito transcendental. Algumas delas se refe- 
rem a fatos históricos reais. Devemos nos interessar, contudo, pelo 
verdadeiro significado da história. A instrução indireta é rapida- 
mente compreensível para um homem comum. De fato, o caminho 
da bhakti-yoga é o caminho de ouvir diretamente a respeito dos 
passatempos da Suprema Personalidade de Deus ($ravanam kir- 
tanarh visnoh), mas, aqueles que não estão interessados em ouvir 
diretamente sobre as atividades do Senhor, ou que não: podem 
entendê-las, podem, com muito proveito, ouvir estórias e parábolas 
tais como a que acaba de ser narrada por Nárada Muni. 

Apresentamos a seguir um glossário de algumas das palavras 
importantes encontradas neste capítulo. 


Adesa-kari, As ações resultantes de atividades pecaminosas. 

Agastya, A mente. 

Amātya. O governante dos sentidos, a mente. 

Arbuda-arbuda. Várias espécies de $ravana e kirtana do nome, da 
qualidade, da forma e de outros atributos do Senhor Supremo. 
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Ari Empecilhos, tais como doenças. 


Bhoga. Gozo: Neste contexto, esta palavra refere-se ao verdadeiro 
gozo na vida'espiritual. 
Bhrtya. Os servos do Corpo, a saber, os sentidos. 


Dravida-rája. Servigo devocional ou um candidato a atuar em sers 
viço devocional. 


Dvāäāra Os portões do Corpo, tais como os olhos e os ouvidos. 


Grha. Lar. Para o cultivo espiritual, precisamos de um lugar sos- 
segado ou da boa companhia de devotos. 


Idhmavâha. O devoto que se aproxima do mestre espiritual. /dhma 
refere-se à madeira que é usada como combustível. numa fo- 
gueira. O brahmacari deve pegar esta idhma para acender o fogo 
usado na realizagáo de sacrificios. Através da instrução espiritual, 
o brahmacãri é treinado a acender o fogo e oferecer oblações pela 
manhã. Ele deve dirigir-se ao mestre espiritual para receber lições 
sobre o tema' transcendental, e, segundo o preceito védico, ao 
aproximar-se do mestre espiritual, ele deve trazer consigo com- 


bustível para realizar vajrias, ou sacrifícios. O preceito védico 
exato é o seguinte: 


tad-vijriânãrthar sa gurum evabhigaccher 
samit-panih Srotriyam brahma-nistham 


“Para aprender o tema transcendental. é preciso aproximar-se do 
mestre espiritual. Fazendo isto, deve-se trazer combustível para 
ser usado no sacrifício. O sintoma de semelhante mestre espiritual 
é que ele é hábil em compreender a conclusão védica, e por isso 
Se ocupa constantemente a serviço da Suprema Personalidade de 
Deus.” (Mundaka Upanisad 1.2.12) Servindo a tal mestre espiri- 
tual fidedigno, aos poucos, a alma condicionada desapega-se do 
gozo material e, invariavelmente, avanca em compreensáo espi- 
ritual sob a orientação do mestre espiritual. Aqueles que são 
desencaminhados pela energia ilusória não se interessam jamais 


em aproximar-se de um mestre espiritual para tornarem suas 
vidas exitosas: 
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Jāyā. Inteligência. s 
Jirna-sarpa. O fatigado ar vital. 


Kālakanyā. A invalidez da velhice. 

Kāma. Uma febre alta. 

Kulācala. O lugar onde não há perturbação. 
Kutumbini. Inteligência. 


Madireksanã. Madireksanã refere-se a uma pessoa cujos olhos são 
“ão atrativos que outra pessoa que os observe enlouquece porela. 
» Em outras palavras, madireksanã significa uma jovem belíssima. 
Segundo Jiva Gosvâmi, madireksanã quer dizer a deidade per- 
sonificada de bhakri. Se alguém se sente atraído pelo culto de 
“bhakti, ele se ocupa a serviço do Senhor e do mestre espiritual, e 
“deste modo sua vida torna-se exitosa. Vaidarbhi, a mulher, 
“tornou-se seguidora de seu esposo; Assim como ela deixou seu 
lar confortável para se pôr a serviço de seu esposo; um discípulo 
sério, munido de compreensão espiritual, deve sacrificar tudo 
"para o serviço ao: mestre espiritual. Como afirma Visvanatha 
“Cakravarti Thakura, vasya prasâdad' bhagavar-prasadah: se alguém 
» deseja verdadeiro sucesso na vida, ele deve seguir estritamente as 
» instruções do mestre espiritual, Seguindo semelhantes instruções, 
com certeza ele progredirá com rapidez na vida espiritual. Esta 
“afirmação de Visvanatha Cakravarti está de acordo com o seguinte 
“preceito do Svetasvarara Upanisad (6.23): 


yasya deve pará bhaktir 
vathã deve rathã gurau 

tasyaite kathita hy arthah 
prakásante mahátmanah 


“Somente àquelas grandes almas que têm fé implícita no: Senhor e 
no mestre espiritual é que todos os significados do conhecimento 
védico são naturalmente revelados.” No' Chandogya Upanisad se 
diz que acáryaván puruso veda: “Quem se aproxima de um mestre 
espiritual fidedigno pode entender tudo sobre a realização -espi- 
ritual ” 

Malayadhvaja. Um ótimo devoto que é como o sándalo. 
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Pañcála. Os cinco objetos dos sentidos. 

Paricchada. A totalidade dos sentidos, 

Paura-jana. Os sete elementos que constituem o corpo. 

Pautra. Paciência e gravidade. 

Prajvára. Uma espécie de febre chamada visnu-jvãra. 

Pratikriyã. Agentes neutralizantes, tais como mantras e remédios. 
Pura-pálaka. O ar vital. 

Putra. Consciência. 


Sainika. A condição das três espécies de misérias. 

Sapta-suta. Os sete filhos, a saber, ouvir, cantar, lembrar, oferecer 
orações, servir os pés de lótus do Senhor, adorar a Deidade e 
tornar-se servo do Senhor: 

Sauhrdya. Esforço. 

Suta., O filho de Vaidarbhi, 'ou,em outras palavras, uma pessoa um 
tanto avançada em atividades fruitivas que entra em contato com 
um devoto, mestre espiritual. Semelhante. pessoa torna-se interes- 
sada no tema do serviço devocional. 


Vaidarbhi. A mulher que outrora foi um homem, mas nasceu mulher 
em vida subsegiiente devido ao demasiado apego a uma mulher. 
Darbha significa grama kusa. Nas atividades fruitivas, ou cerimô- 
nias karma-kándiya, a grama kusa é necessária, Assim, vaidarbhi 
refere-se a quem nasce em família de compreensão karma-kândiya. 
Contudo, se, mediante atividades karma-kânda, uma pessoa por 
acaso entra em contato com um devoto, como Vaidarbhi o fez ao 
se casar com Malayadhvaja, sua vida torna-se exitosa. Então, ela 
adota o serviço devocional ao Senhor. A alma condicionada liberta- 
se pelo simples fato de seguir as instruções do mestre espiritual 
fidedigno. 

Vidarbha-rajasimha. As melhores das pessoas, que são peritas em 
atividades fruitivas. 

Virya, Uma pessoa misericordiosa. 


Yavana. O servo de Yamarája. 
Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Quarto 


Canto, Vigésimo-oitavo Capítulo, do Srimad-Bhágavatam, intitulado 
“Purafijana torna-se mulher na próxima vida.” 


CAPÍTULO VINTE E NOVE 


Conversas entre 
Narada e o rei Pracinabarhi 


VERSO 1 
al 
RA saña Ra | 
rs A 


pracinabarhir uváca 
bhagavams te vaco 'smábhir 
na samyag avagamyate 
kavayas tad vijananti 
na vaya karma-mohitáh 


— prácinabarhih uváca-—o rei Pracinabarhi disse; bhagavan—ó meu 
senhor; te—vossas; vacah—palavras; asmabhih—por nós; 
ha—nunca; samyak — perfeitamente; avagamyate—são entendidas; 
Kavayah—aqueles que são muito hábeis; rar— isto; vijananti— 
podem entender; na—nunca; vayam—nós; karma—pelas atividades 
fruitivas; mohitah—encantados. 


TRADUÇÃO 
O rei Prácinabarhi respondeu: Meu caro senhor, não podemos 
apreciar inteiramente o significado de vossa história alegórica do rei 
Puraíijana. Na verdade, aqueles que são perfeitos em conhecimento 
espiritual podem entendê-la, mas, para nós, que estamos demasia- 
damente apegados a atividades fruitivas, é muito difícil compre- 
ender o significado de vossa história. 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã (7.13), o Senhor Krsna diz: 


tribhir gunamayair bhâvair 
ebhih sarvam idarn jagat 
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mohitañ nábhijánati 
mám ebhyah param avyayam 


“Iludido pelos três modos [bondade, paixão e ignorância], o mundo 
inteiro não Me conhece a Mim, que estou acima desses modos € 
sou inexaurível.” De um modo geral, as pessoas se deixam encantar 
pelos trés modos da natureza material e sáo, portanto, praticamente 
incapazes de entender que por trás de todas as atividades materialis- 
tas na manifestação cósmica está sempre a Suprema Personalidade 
de Deus, Krgna. De um modo geral, quando as pessoas se dedicam 
a atividades, ou piedosas, ou pecaminosas, elas não são perfeitas 
em conhecimento do serviço devocional. A história alegórica nar- 
rada por Nãrada Muni ao rei Barhismân destina-se especialmente a 
ocupar as almas condicionadas em serviço devocional. Toda a histó- 
ria, narrada alegoricamente, pode ser compreendida com facilidade 
por uma pessoa em serviço devocional, mas, aqueles que não estão 
ocupados em serviço devocional, mas sim em gozo dos sentidos, 
não podem entendê-la perfeitamente. É isto o que admite o rei 
Barhismán. 

Este Vigésimo-nono Capítulo descreve como, através de demasia- 
do apego a mulheres, a pessoa torna-se uma mulher na próxima 
vida, porém, uma pessoa que se associa com a Suprema Personali- 
dade de Deus ou com Seu representante livra-se de todos os apegos 
materiais e assim alcança a liberação. 


VERSO 2 
TRA ST 


goi gear Rara IRE: qu 
CRATERAS IR) 


nárada uváca 
purusarh purañijanam vidyãd 
yad vyanakty dtmanah puram 
eka-dvi-tri-catus-pâdam 
bahu-pâdam apâdakam 


nãraduh uvâca-—Nãrada disse; purusam—a entidade viva, o des- 
frutador; purafijanam—rei Purafijana; vidyãr—saiba-se; yar—visto 
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que; vyanakti—produz; drmanah—de si mesma; puram—residén- 
cia; eka—uma; dvi—duas; tri—trés; catuh-pádam—com quatro 
pernas; bahu-pádam—com muitas pernas; apádakam—sem pernas. 


TRADUÇÃO 

O grande sábio Nárada Muni prosseguiu: Deves entender que 
Purafijana, a entidade viva, transmigra, de acordo com seu próprio 
trabalho, para diferentes classes de corpos, os quais podem ser de 
uma perna, duas pernas, três pernas, quatro pernas, muitas pernas 
ou simplesmente sem pernas. Transmigrando para estas várias 
classes de corpos, a entidade viva, como o suposto desfrutador, 
passa a ser conhecida como Purafijana. 


SIGNIFICADO 

Descreve-se aqui muito bem como a alma espiritual transmigra 
de uma espécie de corpo a outra. A palavra eka-pãda, “de uma 
perna”, refere-se aos fantasmas, pois se diz que os fantasmas 
caminham sobre uma perna só. A palavra dvi-pada, significando 
“bipede”, refere-se aos seres humanos. Quando está velho e invá- 
lido; o ser humano é chamado de tripede, ou de três pernas, porque 
“caminha com o auxílio-de uma bengala ou alguma espécie de bas- 
tão. Evidentemente, a palavra carus-pâda refere-se aos quadrú- 
pedes, ou animais. A palavra bahu-pãda refere-se às criaturas com 
mais de quatro pernas. Há muitos insetos, tais como a centopéia, é 
também muitos animais aquáticos que têm muitas pernas. A pala- 
vraapâdaka, significando “sem pernas”, refere-se às “serpentes”. O 
mome Purafjana indica a pessoa que gosta de possuir diferentes 
espécies de corpos. Sua mentalidade de desfrute no mundo material 
adapta-se a diferentes classes de corpos. 
s 


VERSO 3 
Asama gaa aaa: 
q fama gabi an: 


yo vijñatahrtas tasya 
purusasya sakhesvarah 

van na vijñayate pumbhir 
námabhir vá kriya-gunaih 
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yah—aquele: que; avijáiara—desconhecido; ahrtah=-descrito; 
tasya—dela; purusasya—da entidade viva; sakha—o amigo eterno; 
isvarah--o-senhor; yar-— porque; na--não; vijfiâyate—é compreens 
dido; pumbhih—pelas entidades vivas; namabhih—através de 
nomes; vá—ou; kriyá-gunaih—através de atividades ou qualidades. 


TRADUÇÃO t 

A pessoa-que acabo de descrever como desconhecida é a Sus 

prema Personalidade de Deus, o senhor e amigo eterno da entidade 

viva. Uma- vez que as entidades vivas náo podem perceber a 

Suprema Personalidade de Deus através de nomes, atividades ou 

qualidades materiais, Ele permanece perpetuamente desconhecido 
para a alma condicionada. 


SIGNIFICADO 

Como a Suprema Personalidade de Deus é desconhecida para à 
alma condicionada, às vezes, descreve-se-A nos textos védicos como 
nirâkãra, avijhâta ou aváñ-mánasa-gocara, Realmente, é verdade 
que, no que diz respeito à Sua forma, nome, qualidades, passatem- 
posou parafernália, a Suprema Personalidade de Deus não pode 
ser percebida “como auxílio dos sentidos materiais. Entretanto, 
quem é avançado espiritualmente pode entender o nome, a forma, 
as qualidades, os passatempos e a parafernália do Senhor Supremo, 
Confirma-se isto no Bhagavad-gitã (18.55). Bhaktyã mâm abhija- 
náti yavân yas câsmi “tattvatah: só pode entender deveras a 
Suprema Personalidade de Deus'quem se ocupa em serviço devo 
cional, Pessoas comuns ocupadas em atividades piedosas é impies 
dosas: não podem entender a forma, 'o nome e as atividades do 
Senhor. No entanto, o devoto pode conhecer a: Personalidade de 
Deus de diversas maneiras. Ele pode entender que Krsna é a 
Suprema Personalidade de' Deus, que Seu endereço é Goloka 
Vrndávana e que Suas atividades são todas espirituais. Como os 
materialistas não podem entender a forma e as atividades do Senhor, 
os sástras descrevem-nO como nirâkãra, isto é, aquele cuja forma 
não pode ser descoberta por um materialista. Isto não quer dizer 
que a Suprema Personalidade de Deus não tenha forma; quer dizer 
que Sua forma não é compreendida pelos karmis, ou trabalhadores 
fruitivos. Sua forma é descrita no Brahma-sarnhitã como sac-cid- 
ânanda-vigraha. Como confirma ò Padma Purána: 
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atah $ri-krsna-námadi 
na bhaved grâhyam indrivaih 
sevonmukhe hi jihvâdau 
i svayam eva:sphuraty adah 


“Ninguém pode entender Krsna-como Ele é, utilizando-se dos senti- 
dos materiais grosseiros. Contudo, o Senhor revela-Se a Seus devo- 
tos, estando satisfeito com eles por causa do transcendental serviço 
amoroso que Lhe prestam.” 

Visto que o nome, a forma, as qualidades e atividades da 
Suprema Personalidade de Deus, Krsna, não podem ser entendidos 
pelos sentidos materiais, Ele também é chamado adhoksaja, signifi- 
cando “além da: percepção dos: sentidos”. Quando os sentidos se 
purificam mediante atividades devocionais, o devoto entende tudo a 
respeito do Senhor pela-graça do Senhor. Neste verso, as palavras 
pumbhir nâmabhir vã kriya-gunaih sáo especialmente significativas 
porque Deus, Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, tem 
muitos nomes, atividades e qualidades; embora nenhum deles seja 
material. Apesar do fato de que todos estes nomes, atividades e pas- 
satempos sejam mencionados nos sâstras e compreendidos pelos 
devotos, os karmis (trabalhadores fruitivos) não podem entendê-los. 
Tampouco o podem os jfiânis (especuladores mentais). Embora 
haja milhares de nomes do Senhor Visnu, os: karmis e os jhânis 
misturam os nomes da Divindade Suprema com os nomes de semi- 
deuses e seres humanos.:Por não. poderem entender o verdadeiro 
mome da Suprema Personalidade de Deus, eles dão por certo que 
qualquer nome pode ser aceito. Acreditam que, uma vez que a Ver- 
dade Absoluta é impessoal, eles podem chamá-lA por qualquer 
nome. Caso contrário, argumentam eles, Ele não tem nome algum, 
Isto não é verdade, Afirma-se aqui claramente: nâmabhir va kriyã- 
gunaih. O-Senhor-tem nomes específicos, tais como Ráma, Krsna, 
Govinda, Nãrâyana, Visnu e Adhoksaja. Na verdade, existem muitos 
nomes, mas a-alma-condicionada não pode compreendê-los, 

m 


VERSO 4 


go do! 
ai rana mama aña ll ell 
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vadã jighrksan purugah 
karisnyena prakrter gunán 

nava-dváram dvi-hastânghri 
tatramanuta sadhy iti 


yada—quando; jighrksan—desejando desfrutar; purusah—aenti- 
dade viva; karisnyena—aotalmente; prakrteh—da natureza mater 
rial; gunán—os modos; nava-dváram—tendo nove portóes; dvi. 
duas; hasta—máos; añghri—pernas; tatra—ali; amanuta—ela 
pensou; sâdhu-—ótimoy iti=assim. 


TRADUÇÃO 9 
Desejando desfrutar dos modos da natureza material em sum 
totalidade, a entidade viva prefere, dentre muitas formas corpóreas, 
aceitar o corpo que tem nove portões, duas mãos e duas pernas. 
Assim, ela prefere tornar-se um ser humano ou um semideus. 
i 
SIGNIFICADO 

Esta é uma ótima explicação de como o ser espiritual, a parte 
integrante de Krsna, Deus, aceita um corpo material em virtude de 
seus próprios desejos. Aceitando duas mãos, duas pernas e assim 
por diante, a entidade viva desfruta plenamente dos modos da 

natureza material, O Senhor Krgna diz no Bhagavad-gitã (7.27): 


icchã-dvesa-samutthena 
dvandva-mohena bhárata 

sarva=-bhútani sammohar 
sarge yánti parantapa 


“Ó descendente de Bharata [Arjuna], ó vencedor do inimigo, todas 
as entidades vivas nascem iludidas e dominadas pelas dualidades dë 
desejo e ódio? 

Originalmente, a entidade viva é um ser espiritual, mas, dese+ 
jando realmente desfrutar deste mundo material, ela cai. Com este 
verso, podemos entender que a entidade viva aceita primeiramente 
um corpo de forma humana, mas, aos poucos, devido a suas ativi- 
dades degradadas, ela cai em formas inferiores de vida — nas formas 
animais, de plantas e de seres aquáticos. Através do processo gra- 
dual de evolução, a entidade viva novamente obtém o corpo de um ser 
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humano e recebe outra oportunidade de escapar do processo de 
transmigração. Se ela outra vez perde sua oportunidade de entender 
sua posição na forma humana, é posta de novo no ciclo de nasci- 
mentos e mortes em várias classes de corpos, 

O desejo da entidade viva de vir ao mundo material não é muito 
difícil de ser compreendido: Mesmo que alguém nasça em família 
“de arianos, onde atividades como comer-carne, intoxicar-se, jogar e 
praticar sexo ilícito são proibidas, ainda assim, ele pode desejar 
gozar dessas coisas proibidas. Sempre existe alguém a procurar 
uma prostituta em busca de sexo ilícito ou um hotel para comer 
carne e beber vinho. Sempre existem pessoas que desejam jogarem 
elubes noturnos ou desfrutar de ditos esportes, Todas essas propen- 
sões já estão dentro dos corações das entidades vivas, mas, certas 
entidades vivas resolvem desfrutar destas atividades abomináveis, 
em' consequência do que caem a uma plataforma degradada. 
Quanto mais alguém deseja uma vida degradada dentro de seu 
“coração, tanto mais ele cai, sendo obrigado a ocupar diferentes 
formas de existência abominável. Este é o processo de transmi- 
gração e evolução. Pode ser que uma espécie de animal em particu- 
lar tenha uma forte tendência de' desfrutar de uma classe de gozo 
dos sentidos, mas, sob a forma humana, pode-se gozar de todos os 
sêntidos. A forma humana nos proporciona a oportunidade de uti- 
lizar todos os sentidos em busca do prazer: A'menos'que sejamos 
devidamente treinados, tornamo-nos vitimas dos modos da natureza 
imaterial, segundo confirma o Bhagavad-gitã (3:27): 
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prakrieh kriyamánáni 
gunaih karmáni sarvasah 

ahañkara-vimúdhatma 

kartãham iti manyate 







“A alma espiritual confusa, sob a influência dos três modos da 
natureza material, julga-se autora de atividades que na realidade 
são realizadas pela natureza.” Tão logo alguém deseje gozar de seus 
sentidos, ele cai sob o controle da energia material e, de forma 
automática, ou mecânica, é posto no circulo de nascimentos e 
mortes em várias formas de vida. 
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VERSO 5 


3% qm arar a. 
arara RR sf gera gs o 


buddhir tu pramadâm vidyvân 
mamãhamiti yat-kriam 

yam adhisthaya dehe 'smin 
pumán bhunkte 'ksabhir gunán 


buddhim—inteligéncia; 1u—entáo; pramadam—a jovem (Purañ= 
jani); vidyar—saiba-se; mama—meu; aham—eu; ¡ti—assim; pais 
krtam—4eito pela inteligência; yâm-—a inteligência que; adhisthã vas 
refugiando-se em; dehe—no icorpo;'asmin-este; pumân-—a ens 
tidade viva; bAurikte--sofre e desfruta; aksabhih-— pelos sentidos; 
gunân—os modos da natureza material, ) 


TRADUÇÃO 

O grande sábio Nárada continuou: A palavra pramadã mencio- 
nada a este respeito refere-se à inteligência material, ou à ignorân- 
cia. Ela deve ser entendida assim. Alguém que se refugie nesta 
espécie de inteligência identifica-se com o corpo material. Influencia- 
do pela consciência material de “eu” e “meu”, põe-se a desfrutar € 
sofrer através de seus sentidos. Assim, a entidade viva cai na 
armadilha. 


SIGNIFICADO 
Na existência material, a dita inteligência é, na verdade, ignorân- 
cia, A inteligência purificada chama-se buddhi-yoga. Em outras 
palavras, a inteligência encaixada com os desejos de Krsna chama- 
se buddhi-yoga ou bhakti-yoga. Portanto, no Bhagavad-gitã (10.10); 
Krsna diz: 


tesãm satata-yuktânam 
bhajatârh priti-púrvakam 
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dadami buddhi-yogañ tam 
yena mám-upayanti te 


“Aos que se-dedicam constantemente a Mim e-Me adoram com 
amor, Eu dou a compreensão pela qual eles podem vir a Mim.” 
“Inteligência verdadeira significa unir-se à Suprema Personalidade 
de Deus. A pessoa que faz isto recebe da Suprema Personalidade de 
Deus, internamente, a verdadeira inteligência pela qual ela pode vol- 
tar ao lar, voltar ao Supremo. A inteligência do mundo material é 
descrita: neste verso como: pramadã porque, na existência material, 
a entidade viva falsamente afirma que as coisas lhe pertencem: Ela 
pensa:*Eusou'o monarca de tudo à minha volta” Isto é ignorân= 
eia. Na realidade, nada lhe pertence: Nem sequer o corpo e os-sen= 
tidos: lhe pertencem; pois lhe são dados pela graça do-Senhor;para 
satisfazer suas diferentes: propensões através da energia: material. 
Na verdade, nada pertence à entidade viva, mas ela enlouquece por 
tudo, afirmando: “Isto é meu: Aquilo é meu. Aquilo outro é 
meu.” Janasya moho:'vam aharh: mameti. Isto é oque se chama 
ilusão. Embora nada-pertença à entidade viva, ela afirma que tudo 
lhe pertence. O Senhor -Caitanya Mahãprabhu recomenda que se 
purifique esta falsa inteligência (cero-darpana-mãrjanam). As ver- 
dadeiras atividades da entidade viva começam quando o espelho de 
sua inteligência é polido. Isto quer dizer que, quando alguém chega 
à plataforma de consciência de Krsna, sua verdadeira inteligência 
age: Nessa altura, ele sabe que tudo pertence a Krsna e nada lhe 
pertence. Enquanto: pensarmos que tudo nos pertence, estaremos 
em consciência material, e, quando tivermos perfeito conhecimento 
de que tudo pertence a Krgna, estaremos em consciência de Krsna. 
K 
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VERSO 6 


ae SEAT A RA STAR 
FAR O a E 
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sakhãya indriva-ganã 
Jjfiânarn karma ca yat-krtam 
sakhyas tad-vritayah prânah 
pañca-vritir yathoragah 

sakhayah—os amigos; indriya-gandh—os sentidos; jádnam—co- 
nhecimentoy karma—atividade; ca—também; yat-krtam—feita pelos 
sentidos; sakhyah—amigas; tat—dos sentidos; vritayah—ocupacóes; 
pránah—ar vital; pañca-vrttih—tendo cinco processos; yathi— 
como; uragah-—a serpente. 

TRADUÇÃO 

Os cinco sentidos: funcionais e os cinco sentidos que adquirem 
conhecimento são todos amigos de Purafijani. A entidade viva é 
assistida por esses sentidos na aquisição de conhecimento e no 
exercício de atividades. As ocupações dos sentidos são conhecidas 
como amigas, e a serpente, que, conforme se descreveu, tem cinco 
cabeças, é o ar vital que age dentro dos cinco processos circula 
tórios. 

SIGNIFICADO 
krsna-bahirmukha hafiã bhoga-varichã kare 
nikata-stha maya táre japajiya dhare 
(Prema-vivarta) 

Devido a seu desejo de gozar do mundo material, a entidade viva se 
veste de corpos materiais grosseiros e sutis. Assim, ela recebe uma 
oportunidade de gozar dos sentidos. Os sentidos sáo, portanto, 08 
instrumentos usados por ela para gozar do mundo material; conses 
quentemente, descreve-se os sentidos como amigos. Às vezes, devida 
à demasiada atividade pecaminosa, a entidade viva não obtém um 
corpo material grosseiro, senão que paira na plataforma sutil. Isto 
chama-se vida espectral. Por não possuir um corpo grosseiro, ela 
causa muitos incômodos em seu corpo sutil. Assim, a presença de 
um fantasma é horrível para aqueles que vivem em corpos grossei- 
ros. Afirma-se no Bhagavad-gitã (15.10): 


utkrâmantam sthitarh vapi 
bhuñjāna vã gunânvitam 

vimidhã nânupasyanti 
pasyanti jfiâna-caksusah 
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“Os tolos não podem entender como uma entidade viva pode deixar 
seu corpo, nem podem entender em que espécie de corpo ela des- 
fruta sob o encanto dos modos da natureza. Porém, aquele cujos 
olhos estejam treinados em conhecimento podem ver tudo isto.” 

As entidades vivas estão imersas no ar-vital, que age de diferentes 
maneiras para manter a circulação. Existe o prána, o apâna, o 
udâna, o vvâna e o samâna, e, como o ar vital funciona dessa 
maneira quíntupla, ele é comparado à serpente de cinco cabeças. A 
alma passa pelo kundalini-cakra assim como uma serpente se 
arrasta pelo solo. O ar vital é comparado à uraga, a serpente. 
Pañca-vrtti é o desejo de satisfazer os sentidos, atraídos por seus cinco 
objetos — a saber, forma, sabor, som, cheiro e toque. 


VERSO 7 


qe RARA | 
ar qa fa e A UI 9) 


brhad-balarh maño vidvad 
ubhavendriva-návakam 

paricâlah parica visavã 
van-madhye nava-kharm puram 


brhat-balam —muito poderosa; manah-—a mente; vidvar—saiba- 
se; ubhava-indriva—de ambos os grupos de sentidos; náyakam—o 
lider; pañcalah—o reino chamado Pañcala; pañca—cinco; visa) 
objetos dos sentidos; var —dos quais; madhye—no meio; nava-kham— 
tendo nove aberturas; puram-—a cidade. 


TRADUÇÃO 
O décimo-primeiro assistente, que é o comandante dos demais, é 
conhecido como a mente. Ele é o líder dos sentidos, tanto pai 
aquisição de conhecimento quanto para a realização de trabalho. O 
reino Paficãla é a atmosfera na qual se desfruta dos cinco objetos 
dos sentidos. Dentro desse reino Pafícãla, encontra-se a cidade do 
corpo, a qual tem nove portões. 
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SIGNIFICADO 

A mente é 0 centro de todas as atividades e é descrita aqui como 
brhad-bala, muito poderosa. Para escapar das garras de maya, a 
existência material, é preciso controlar a mente. Dependendo do 
treinamento, a mente é o amigo ou o inimigo da entidade viva. Se 
alguém consegue um bom administrador, seu estado é muito bem 
administrado, mas; se o administrador é um ladrão, seu estado vai à 
ruína. De modo semelhante, em sua existência condicionada mate- 
rial, a entidade viva-delega poderes à sua mente. Sendo assim, ela 
está sujeita a ser desencaminhada por sua. mente para gozar dos 
objetos dos sentidos. Srila: Ambarisa Maharaája, portanto, primeiro 
absorveu sua mente nos pés de lótus do Senhor, Sa vai manah 
krgna-padãravindayoh. Quando a mente está ocupada em meditar 
nos pés de lótus do Senhor, os sentidos ficam controlados. Este 
sistema de controle chama-se yama, que quer dizer “subjugar os 
sentidos”, Quem pode subjugar os sentidos chama-se gosvâmi, mas, 
quem não pode controlar a mente chama-se go-dãsa. A mente 
orienta as atividades dos sentidos, que se expressam através de dife- 
rentes aberturas, como se'descreve no verso seguinte. 


VERSO 8 


o aa q REA | 
2200 aa aa e 


aksini násike karnau 
mukhari sisna-gudav iti 

dve dve dvãrau bahir yâti 
yas tad-indriya-samyutah 


aksini—dois olhos; násike—duas narinas; karnau—dois ouvidos; 
mukham—boca; sisna—órgáos genitais; gudau—e o ânus; iti— 
assim; dve—dois; dve—dois; dvãrau-—portões; bahih—para fora; 
yati—vai; yah—uma pessoa que; tat—-através dos portões; indriva— 
pelos sentidos; sarmyutah-- acompanhada. 


TRADUÇÃO 
Os olhos, as narinas e os ouvidos são pares de portões situados 
em um lugar. A boca, o órgão genital e o ânus também são diferentes 
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portões. Encontrando-se em um corpo com estes nove portões, a 
entidade viva age externamente no mundo material e goza de obje- 
tos dos sentidos, tais como as formas e os sabores, 


SIGNIFICADO 

Não tendo noção de sua posição espiritual, a entidade viva, 
orientada pela mente, sai pelos nove portões para desfrutar de obje- 
tos materiais. Devido a seu longo contato com objetos materiais, ela 
se esquece de suas verdadeiras atividades espirituais e, assim, é 
desencaminhada. O mundo inteiro vem sendo desencaminhado por 
ditos líderes, tais como cientistas e filósofos, que desconhecem a 
alma espiritual. Assim, a alma condicionada enreda-se cada vez 


VERSO 9 


af aa daga pas | 
fon aÑo: em re lr ear 
e a a raaa e'i 
aksini násike ásyam 
iti pañcā purah krtāh 
daksiná daksinah karna 
uttará cottarah smrtah 
pascime ity adho dvãrau 
gudar śiśnam ihocyate 


»aksini—dois olhos; násike—duas narinas; dsyam—a boca; ¡ti 
assim; pañca—cinco; purah—na frente; krtah—4eitos; daksina—= 
portáo meridional; daksinah—direito; karnah—ouvido; uttara—portáo 
setentrional; ca—também; uttarah—ouvido esquerdo; smrtah—en- 
tendido; pascime—no ocidente; ¡ti—assim; adhah—para baixo; 
dvarau—dois portóes; gudám—ánús; sisnam—órgio genital; iha— 
aqui; ucyate—se diz. 


TRADUÇÃO 

* Dois olhos, duas narinas e uma boca —cinco ao todo— encontram- 
sena frente. O ouvido direito é tido como o portão meridional, e o 
ouvido esquerdo é o portão setentrional. As duas cavidades, ou por- 
tões, situadas no ocidente são conhecidas como o ânus e o órgão genital. 
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SIGNIFICADO 
De todos os pontos; cardeais, o oriente é considerado o mais 
importante, principalmente porque é dali que o sol nasce. Os portões 
no lado oriental —os olhos, o nariz e a boca — são, deste modo, 
portões muito importantes no corpo: 


VERSO 10 


añ ara A | 
A) fai aa AT agia el 


khadyotâvirmukhi câtra 
netre ekatra nirmite 

ráparh vibhrajitam tabhyam 
vicaste cakgugesvarah 


khadyotã-—-chamado: Khadyota; avirmukhi-=chamado Āvirmu- 
khi; ca—também; atra-—aqui; netre—os dois olhos; 
só lugar; nirmite—criada; rúpam—forma; vibhr 
Vibhrajita (brilhante); tabhyâm-—através dos olhos; vicaste— perce- 
bem; caksusã—com o sentido da visão; isvarah-—o senhor. 


TRADUÇÃO 
Os dois portões chamados Khadyotã e Avirmukhi, dos quais já se 
falou, são os dois olhos situados lado a lado em um só lugar. Deve- 
se compreender que a cidade chamada Vibhrájita é a forma. Dessa 
maneira, os dois olhos vivem ocupados em ver diferentes espécies de 
formas. 


SIGNIFICADO 
Os dois olhos sentem-se atraídos por coisas brilhantes como a 
luz. Às vezes, observamos que pequenos insetos sentem-se atraídos 
pelo brilho do fogo e assim se lançam nele; Do. mesmo modo, os 
olhos da entidade viva ficam atraídos por formas brilhantes e belas, 
Eles se deixam enredar nestas formas, exatamente como o inseto se 
deixa atrair pelo fogo. 
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VERSO 11 
af REA TÀ T: A AA 
sa geral a ña: 112211 


nalini nãlini nãse 
gandhah saurabha ucyate 
ghrano 'vadhúto mukhyasyamh 
vipano vãg rasavid rasah 


nalini—chamada Nalini; nãlini—chamada Nalini; nãse—as duas 
marinas; gandhah—aroma; saurabhah—Saurabha (fragrância); ucya- 
te—é chamada; ghrânah—o sentido do olfato; avadhiitah—chama- 
do Avadhúta; mukhya—chamada Mukhyá (principal); asyam—a 
boca; vipanah—chamada Vipana; váak—a faculdade da fala; rasa- 
vit—chamado Rasajfia (hábil em saborear); rasah—o sentido do 
paladar. 
$ 


a TRADUÇÃO 

“As duas portas chamadas Nalini e Nálini representam as duas 
narinas, e a cidade chamada Saurabha representa o aroma. O com- 
panheiro mencionado como Avadhúta é o sentido do olfato. A 
porta chamada Mukhyã é a boca, e Vipana é a faculdade da fala. 
Rasajña € o sentido do paladar. 

o 


e SIGNIFICADO 
A palavra avadhiita significa “muito livre”. Uma pessoa que 
tenha atingido a fase de avadhitta não se submete às regras e regu- 
lações de nenhum precèito:-Em outras-palaytas; ela;pode agir como 
quiser. Esta fase de avadhūta é exatamente como o ar, que não se 
importa com nenhum obstáculo. O Bhagavad-gitã (6.34) diz o 
seguinte: 
caricalarn hi manah krsna 
pramãthi balavad drdham 
tasyáharh nigraharh manye 
vayor iva suduskaram 


“A mente é inquieta, turbulenta, obstinada e muito forte, 6 Krsna, 
e parece-me que dominá-la é mais difícil do que controlar o vento” 
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Assim como o ar ou o vento não podem ser contidos por nin- 
guém, da mesma forma, as duas narinas, situadas em um só lugar, 
gozam de seu objeto, o aroma, sem obstáculos:“Na presença da 
língua, a boca continuamente saboreia toda a espécie de alimentos 
deliciosos. 


VERSO 12 


IO REA ARA ARA | 
Aardam: om gt Rage ETA: 112R 


âpano vyavahãro 'tra 
citram andho bahiidanam 

pitrhúr daksinah karna 
uttaro devahúh smrtah 


apanah—chamada Ápana; vyavaharah—fungáo da língua; atra» 
aqui; citram—de todas as variedades; andhah—alimentos; bahida- 
nam—chamada Bahúdana; pitr-hih—chamado Pitrhú; daksinah= 
direito; karnah-— ouvido; uttarah —esquerdo;  deva-húh — Devahi, 
smrtah—chama-se. i 

f TRADUÇÃO 

A cidade chamada Apaga representa a faculdade de falar da 
língua, e Bahiúdana é a variedade de alimentos. O ouvido direito 
chama-se portão de Pitrhã, e o esquerdo chama-se portão de 
Devahú.. 

VERSO 13 


sl Fra a aña | 
Rami Go) ATA 1 


pravrttam ca nivritam ca 
Sâstram paficâla-sarhjfiitam 

pitr-yânarh deva-yânarm 
Srotrãc chruta-dharãd vrajet 


pravrttam—o processo de gozo dos sentidos; ca— também; ní- 
vrilam—o processo de desapego; ca—também; sastram—escritura; 
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pañcala—Pañcala; sarjñitam—descreve-=se como; pitr-yánam—indo 
a Pitrloka; deva-yanam—indo a Devaloka; $rotrat—ouvindo; $ruta- 
dharat-— pelo companheiro chamado $rutadhara; vrajer—é possível 
elevar-se. 
a 
TRADUÇÃO 

Nãrada Muni prosseguiu: A cidade chamada Daksina-pafícãla 
representa as escrituras destinadas a orientar pravrtti, o processo de 
gozo dos sentidos em atividades fruitivas. A outra cidade, chamada 
Uttara-pañcila, representa as escrituras destinadas a diminuir as 
atividades fruitivas e aumentar o conhecimento. A entidade viva 
recebe diferentes espécies de conhecimento por intermédio dos dois 
ouvidos, e algumas entidades vivas são promovidas a Pitrloka e 
outras a Devaloka. Tudo isto torna-se possível através dos dois 


SIGNIFICADO 
110s Vedas são conhecidos como sruti, e o conhecimento recebido 
deles através de recepção auditiva chama-se sruta-dhara. Como se 
afirma no Bhagavad-gitã, alguém pode ser promovido aos planetas 
dos semideuses ou aos planetas dos Pitãs (antepassados), ou até 
mesmo aos planetas Vaikuntha, simplesmente através do processo 
de ouvir. Estas coisas já foram explicadas em capítulos anteriores: 


VERSO 14 


a rara año af: | 
a e ma Frida sa 112811 


asuri medhram arvág-dvár 
vyavāyo grāminārh ratih 

upastho durmadah prokto 
nirrtir guda ucyate 


asuri—chamado Asuri; medhram—o órgão genital; arvak—dos 
tolos e patifes; dvah— portão; vyavãyah-—realizando atividades se- 
xuais; grámindm—de homens comuns; ratih—atração; upasthah— 
a faculdade de procriação; durmadah--Durmada: proktah-—chama- 
se; nirrtih—Nirrti; gudah-—ânus; ucyate-—chama-se, 
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TRADUÇÃO 
A cidade chamada Grâmaka, à qual se chega através do portão 
inferior de Asuri [o órgão genital], destina-se ao sexo, o qual é 
muito agradável para homens comuns que não passam de tolos e 
patifes. A faculdade de procriação chama-se Durmada, e o ânus 
chama-se Nirrti. 


SIGNIFICADO, i 
Comia degradacáo do mundo,-a civilização torna-se demoníaca, 
e; para o homem:comum;so ânus: e:o órgão genital são. levados 
muito a sério como os-centros de todas as atividades. Mesmo: num 
lugar tão sagrado como Vrndâvana, Índia, homens-sem inteligência 
exercem atividades do; ânus e dos órgãos genitais como se elas 
fossem espirituais. Essas pessoas chamam-se sahajivãs, De acordo 
com a filosofia delas, através da prática sexual, é possível elevar-se 
à plataforma espiritual. Com estes versos do Srimad- Bhãgavatam, 
entretanto, compreendemos: que s^ desejos de satisfação sexual 
destinam-se aos arvãk, os mais baixos entre os homens. Corngir 
esses tolos e pátifes é muito difícil. Além do mais, os desejos sexuais 
do: homem comum são condenados nestes versos. A- palavra- dirs 
mada: significa: “erroneamente orientado”, e nirrti significa “ativis 
dade pecaminosa”, Apesar de isto indicar com clareza que a prática 
sexual é abominável e desencaminhadora, mesmo do ponto de vista 
ordinário, os sahajiyàs ainda assim fazem-se passar por devotos que 
praticam atividades espirituais. Por-esta razão, Vrndavana não é 
mais visitada por homens inteligentes. Muitas vezes nos perguntam 
por que estabelecemos nosso centro em Vyndãvana. Do ponto de 
vista externo, pode-se-concluir que Vrndâvana degenerou devido a 
essas atividades sahajiyãs, todavia, do ponto de vista espiritual, 
Vrndavana é o único lugar onde todos esses pecadores podem ser 
corrigidos, nascendo como cães, porcos e macacos. Vivendo em 
Vrndâvana como cão, porco'oumacaco, a entidade viva pode 
elevar-se à plataforma espiritual na próxima vida. 


VERSO 15 


di a madame GÃ 
[arar añ 
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vaisasam narakam payur 
lubdhako 'ndhau tu me $rnu 

hasta-pâdau pumárhs tabhyam 
yukto yati karoti ca 


vaisasam —chamado Vaisasa; narakam— inferno; payuh—o sen- 
tido funcional do ânus; lubdhakah--chamado Lubdhaka (muito 
cobiçoso); andhau—cegos; ru-então; me--a mim; synu-—ouve; 
hasta-padau—máos e pernas; pumán—a entidade viva; tabhyam— 
com elas; yuktah—sendo ocupadas; yati—vai; karoti—trabalha; 
ca—e. 


TRADUÇÃO 
Ao se dizer que Purafijana foi a Vaisasa, isto significa que ele foi 
ao inferno. Lubdhaka, o sentido funcional do ânus, o acompanha. 
Anteriormente, falei, também, de dois associados cegos. Deve-se 
entender que esses associados são as mãos e as pernas. Valendo-se 


das mãos e das pernas, a entidade viva realiza toda a espécie de 
trabalhos e move-se para lá e para cá: 


VERSO 16 


sustos al ada sa | 
ada q: 


antah-puram ca hrdayam 
visiicir mana ucyate 

tatra moharh prasâdam va 
harsarh prápnoti tad-gunaih 


antah-puram — residência privada; ca—e; hrdayam—o coração; 
visâcih—o servo chamado Visiicina; manah—a mente; ucyate—se 
diz; tatra—lá; moham-ilusão; prasâdam-—satisfação; va—ou; 
harsam—júbilo; prapnoti—obtém; tat—da mente; gunaih—pelos 
modos da natureza. 


TRADUÇÃO 
A palavra antah-pura refere-se ao coração: A palavra visúcina 
significa “indo a toda a parte” e indica a mente. Dentro da mente, a 
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entidade viva goza dos efeitos dos modos da natureza material. Tais 
efeitos às vezes causam ilusão, outras vezes satisfação e outras vezes 
júbilo. 


SIGNIFICADO 

A-mente ea inteligência da entidade viva na existência material 
são afetadas pelos modos da natureza material, e, de acordo com o 
contato com-os modos materiais, a mente está habituada a ir para 
láe para cá. O coração sente satisfação, júbilo ou ilusão de acordo 
com os efeitos dos modos da natureza material. Na realidade, a 
entidade viva em sua condição material permanece inerte. São os 
modos da natureza material que 'atuam sobre a mente e o coração. 
Os resultados sáo- desfrutados ou sofridos: pela entidade viva. O 
Bhagavad-gitã (3.27) afirma claramente: 


prakrieh krivamánáni 
gunaih karmâni sarvasah 

ahankãra-vimidhâma 
kartáham iti manyate 


“A alma espiritual confusa, sob a influência dos três modos da 
natureza material, julga-se autora de atividades que na verdade são 
realizadas pela natureza.” 


VERSO 17 


a A aa ARA td 
an aiue ad 11211 


yatha yathá vikrivate. 
gunákto vikaroti vã 

tathá tathopadrastátmá 
tad-vrttir anukâryate 


vathã yathã—assim como; vikrivate—é agitada; guna-aktah— 
associada com os modos da natureza; 'vikaroti—como faz; vá—o0u; 
tathã tathã-—de forma semelhante; upadrastã-—-observadora; ama — 
a alma; 1aí—da inteligência; vritik-—ocupações; anukaryate — imita, 
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TRADUÇÃO 
Anteriormente, explicou-se que a rainha é a inteligência da enti- 
dade viva. Durante a vigília ou o sono, esta inteligência cria dife- 
rentes situações. Deixando-se influenciar pela inteligência conta- 
minada, a entidade viva imagina algo e só faz imitar as ações e 
reações de sua inteligência. 


SIGNIFICADO 

A rainha de Purañjana é descrita nesta passagem como a própria 
inteligéncia. A inteligéncia age tanto durante o sono quanto durante 
a vigília, mas ela está contaminada pelos três modos da natureza 
material. Uma vez que a inteligência está contaminada, a entidade 
viva também está contaminada. No estado condicionado, a enti- 
dade viva age de acordo com sua inteligência contaminada. Apesar 
de permanecer como simples observadora, mesmo assim, ela age, 
sendo forçada por uma inteligência contaminada, que na realidade 
é um agente passivo. 


VERSOS 18—20 


aaa daa: | 
ngc 

l 
RT 


H AARET Ro! 


deho rathas tv indrivasvah 
samvatsara-rayo 'gatih 

dvi-karma-cakras tri guna- 
dhvajah paficasu-bandhurah 


mano-rasmir buddhi-súto 
hrn=nido dvandva-kúbarah 

pañcendrivartha-praksepah 
sapta-dhátu-varúthakah 
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akútir vikramo. bahyo, 
mrga-trgsnãm pradhavati 

ekadasendriya-camúh 
pañca-súná-vinoda-krt 


dehah—corpo; rathah—quadriga; tu—mas; indriyaos, sentidos 
que adquirem conhecimento; asvah-—os cavalos; sarhvatsara—totali- 
dade de anos; rayah-— duração de vida; agatih—sem avançar, dvi— 
duas; karma-—atividades; cakrah-—rodas; tri—três; guna-—modos 
da natureza: dhvajah-— bandeiras; pafica—cinço; asu—ares vitais; 
bandhurah—cativeiro; manah—a mente; rasmih-—rédea; buddhi— 
inteligência; sitah—quadrigário; Ari-— coração; nidah-—boléia; dvan- 
dva--dualidade; kúbarah—as extremidades onde se amarram os 
tirantes; pafica--cinco; indriva-artha — objetos dos sentidos; prakse- 
pah-—-armas; sapta-—sete; dhâtu--elementos;  varúthakah—cober; 
turas; dkútih-—tentativas dos cinco sentidos funcionais; vikramah— 
poderes ou processos; bãhyah-—externos; mrga-trsnâm-—falsa aspi- 
ração; pradhâvati—corre em busca de; ekâdasa— onze; indriva— 
sentidos; camúh—soldados; pañca—cinco; súnd—inveja; vinoda— 
prazer; krt—fazendo. 


TRADUÇÃO 

Náãrada Muni continuou; Aquilo que mencionei como a quadriga 
era, na realidade, o corpo. Os sentidos são os cavalos que puxam 
essa quadriga. À medida que o tempo passa, ano após ano, esses 
cavalos correm sem obstáculos, mas, de fato, eles não fazem pro- 
gresso algum. As atividades piedosas e ímpias são as duas rodas da 
quadriga. Os três modos da natureza material são as bandeiras da 
quadriga. As cinco classes de ar vital constituem o cativeiro da 
entidade viva, e a mente é considerada a rédea. A inteligência é o 
quadrigário. O coração é a boléia da quadriga, e as dualidades da 
vida, tais como prazer e dor, são as extremidades onde se amarram 
os tirantes. Os sete elementos são as coberturas da quadriga, e os 
sentidos funcionais são os cinco processos externos. Os onze senti- 
dos são os soldados. Estando absorta em gozo dos sentidos, a enti- 
dade viva, sentada na quadriga, anseia pela satisfação de seus falsos 
desejos e corre em busca de gozo dos sentidos, vida após vida. 
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SIGNIFICADO 

O enredamento da entidade viva no gozo dos sentidos é muito 
bem explicado nestes versos. A palavra sarhvarsara, significando “o 
progresso do tempo”, é significativa. Dia após dia, semana após 
semana, quinzena após quinzena, mês-após mês, ano após ano, a 
entidade viva-enreda-se no progresso da quadriga. A: quadriga 
apoia-se sobre duas rodas, que são as atividades piedosas e ímpias. 
A entidade viva alcança determinada posição na vida, em uma espé- 
cie de corpo em particular, de acordo com suas atividades piedosas 
e impias. Porém, sua transmigracáo para diferentes corpos não 
deve ser aceita como progresso. O Bhagavad-gitã (4.9) explica o que 
é progresso verdadeiro. Tyaktvã deham punar janma naiti: faz. pro- 
gresso verdadeiro quem não precisa aceitar outro corpo material. 
Como se afirma no Caitanya-caritâmyta (Madhya 19.138): 


eita brahmânda bhari" ananta jiva-gana 
caurãsislakga yonite karaye bhramana 


A entidade viva vagueia por todo o universo e nasce em diferentes 
espécies de vida em diferentes planetas. Assim, ela sobe e desce, 
mas “isto não é progresso verdadeiro. Progresso verdadeiro é 
escapar de uma vez por todas deste mundo: material. Como se 
afirma no Bhagavad-gitã (8.16): 


abrahma-bhuvanal lokah 
punar âvartino 'rjuna 

mãm upetya tu kaunteya 
punar janma na vidyate 


“Desde o planeta mais elevado:no mundo material até omais baixo; 
todos são lugares de miséria onde ocorrem repetidos nascimentos e 
mortes. Mas; quem atinge a Minha morada, ó filho de Kunti, 
nunca volta a nascer.” Mesmo que alguém seja promovido a 
Brahmaloka, o planeta mais elevado do universo, será obrigado 
a descer de novo aos sistemas planetários inferiores. Assim, ele 
continuará vagando para cima e para baixo perpetuamente, 
sob a influência dos três modos da natureza material. Iludido, 
pensará que está progredindo. Uma pessoa assim é como um 
avião que circunda a Terra dia e noite, incapaz de deixar o 
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campo de gravidade da Terra. De fato, 'não há progresso porque o 
avião está condicionado pela gravidade da Terra. 

Assim como o rei encontra-se sentado numa quadriga, a entidade 
viva encontra-se sentada no corpo. O assento é o coração, e ali fica 
a entidade viva, ocupada na luta pela vida, que continua sem sinal 
de progresso perpetuamente. Nas palavras de Narottama dása 
Thákura: 


karma-kânda, jfâna-kânda, kevala visera bhânda, 
amta baliyã yebã khãya 
nãnã yoni sadã phire, kadarya bhaksana kare, 
tára janma adhah-páte yaya 


A entidade viva luta mui arduamente devido à influência da ativi- 
dade fruitiva e da especulação mental e simplesmente obtém uma 
espécie diferente de corpo, vida após vida; Ela come toda a classe 
de besteiras e é condenada por suas atividades de gozo dos sentidos. 
Se alguém realmente quer progredir na vida, deve abandonar os 
processos de karma-kânda e jriâna-kânda, atividades fruitivas e 
especulação mental. Quem se fixa em consciência de Krsna pode 
livrar-se do enredamento de nascimentos e-mortes e da inútil luta 
pelavida. Nestes versos, as palavras mrga-trsnãm pradhâvari são 
muito significativas porque a entidade viva está influenciada pela 
sede de gozo dos sentidos. Ela é como um veado que vai ao deserto 
buscar água. No deserto, um animal só faz buscar água em vão. 
Evidentemente, não háágua no deserto, e o animal só faz sacrificar 
sua vida na tentativa de encontrá-la. Todos planejam a felicidade 
futura, pensando que, de algum'modo, se puderem chegar a certo 
ponto, serão felizes. Na realidade, contudo, chegando a esse ponto, 
descobrem que não há felicidade alguma. Então, planejam ir cada 
vez mais adiante até chegar a outro ponto. Isto: chama-se mrga- 
trsnã, e sua base é o gozo dos sentidos neste mundo material. 


VERSO 21 
dee: q efa: | 
aaa Tea ateste qa: Ea | 
ESTE RR CET RAI 


Verso 22] Conversas entre Nãrada e o rei Prãcinabarhi 713 


samvatsaras candavegah 
kálo yenopalaksitah 
tasyâhâniha gandharvã 
gandharvyo rãtrayah smrtãh 
haranty âyuh parikrântyã 
sasty-uttara-$ata-trayam 


samvatsarah—ano; canda-vegah—chamado Candavega; kâlah— 
tempo; yena—pelo qual; upalakgitah-—-simbolizado; tasya--da dura- 
ção de vida; ahâni-—dias; iha- nesta vida; gandharvah--Gandhar- 
vas; gandharvyah—Gandharvis; rãtrayah—noites; smytãh—são 
compreendidos; haranti—eles' tiram; ayuh-—duração de vida; pari- 
krantya—viajando;: sasti—sessenta; uttara—acima; sata—cem; 
trayam—trés. 


TRADUÇÃO 
Aquilo que foi anteriormente explicado como Candavega, O 
poderoso tempo, está coberto por dias e noites, chamados Gan- 
dharvas e Gandharvis, A duração de vida do corpo é gradualmente 
reduzida com o transcurso dos dias e noites, que são em número de 
360, 


SIGNIFICADO 
A palavra parikrântyã significa “viajando”. A entidade viva viaja 
em sua quadriga dia e noite, durante um ano que consiste em 360 
(ou mais) dias e noites. O progresso da vida é roubado pelo esforço 
desnecessário que se faz para cobrir esses:360 dias e noites da vida. 


VERSO 22 


Saa aaa | 
am E A aa a: RR 
kála-kanya jara saksal 
lokas sârh nábhinandati 
svasáramh jagrhe mrtyuh 
ksayaya yavanesvarah 
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kãla-kanyã—a filha do Tempo; jarã—velhice; saksãt-—direta- 
mente; lokah—todas as entidades vivas; 1âm—a ela; na—nunca; 
abhinandati—acolhem; svasáaram—como sua irmá; jagrhe—aceitou; 
mrtyuh—morte; ksayãya-—para a destruição; yavana-isvarah—o rei 
dos Yavanas. 


TRADUÇÃO 
Aquilo que foi descrito como Kalakanyã deve ser compreendido 
como a velhice, Ninguém quer aceitar a velhice, mas Yavanesvara 
[Ya '-rája], que é a morte, aceita Jarã [a velhice] como sua irmã. 


SIGNIFICADO 

Encarcerado dentro do corpo, o ser vivo recebe Kálakanya, a 
velhice, pouco antes da morte. Yavanesvara é o emblema da morte, 
Yamarája. Antes de ir à morada de Yamarãja, a entidade viva 
recebe Jarã, a velhice, a irmã de Yamarája. Uma pessoa fica sujeita 
à influência de Yavana-rãja e de sua irmã devido a atividades impie- 
dosas; Aqueles que estão em consciência de Krsna e ocupados em 
serviço devocional sob: as instruções de Nãrada Muni não estão 
sujeitos à influência de Yamarája e sua irmã Jarã. Se alguém é cons- 
ciente de Krsna, ele vence a morte. Após deixar o corpo material, 
ele não aceita outro corpo material, senão que volta ao lar, volta ao 
Supremo. Isto é corroborado pelo Bhagavad-gitã (4.9). 


VERSOS 2325 
AM A RA AAA | 


Pa ATA RAN 
ERRATA: | 
ii Ti RA ima REN 
aa do 1 
MAA a RA 


adhayo vyadhayas tasya 
sainikã yavanãs carah 

bhútopasargasu-rayah 
prajvãro dvi-vidho jvarah 
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eva bahu-vidhair duhkhair 
daiva-bhútatma-sambhavaih: 

klisyamánah $atara varsarh 
dehe dehi tamo-vrtah 


pranendriya-mano-dharmán 
ãtmany adhyasya nirgunah 

Sete kâma-lavãn dhyâyan 
mamāham iti karma-krt 


âdhayah--perturbações da mente; vyâdhayah-— perturbações do 
corpo ou doenças; asya—de Yavanesvara; sainikah—soldados; 
yavanãh— Yavanas; carah—seguidores; bhita—de entidades vivas; 
upasarga--em momentos de aflição; a$u-—muito em breve; rayah— 
muito poderoso; prajváarah—chamado Prajvára; dvi-vidhah-—duas 
espécies; jvarah—febre; evam-—assim; bahu-vidhaih-—de diferentes 
variedades; - duhkhaih-—-por tribulações; daiva—pela providência; 
bhiita—por outras entidades vivas; dtma-—pelo corpo e pela mente; 
sambhavaih—produzidos; klifyamánah—sujeita: a: sofrimentos; 
Satam—cem; varsam—anos; deheno corpo; dehi--a entidade 
viva; tamah-vrtah-—coberta. pela: existência material; prána—de 
vida; indriya—dos sentidos; manah—da mente; dharmán—carac- 
terísticas; dimani-—á alma; adhyasya—atribuindo erroneamente; nir- 
gunah—embora transcendental; Sete —jaz;  kdma-—de gozo dos 
sentidos; laván—em- fragmentos; dhyayan—meditando; mama—= 
meu; aham-—eu; ¿fi—assim; karma-krt—o ator. 

TRADUÇÃO 

Os seguidores de Yavanesvara [Yamarãja] são chamados de sol- 
dados da morte, sendo conhecidos como as várias classes de pertur- 
bações pertinentes ao corpo e à mente; Prajvãra representa as duas 
espécies de febre; calor extremo e frio extremo —a febre tifóide e 
a pneumonia. A entidade viva deitada dentro do corpo é perturbada 
por muitas tribulações pertinentes à providência, a outras entidades 
vivas e a seus próprios corpo e mente. Apesar de toda a espécie de 
tribulações, a entidade viva, sujeita às necessidades do corpo, da 
mente e dos sentidos e padecendo de várias espécies de doenças, 
deixa-se levar por muitos planos devido a seu desejo luxurioso de 
gozar do mundo, Embora transcendental a esta existência material, 
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a entidade viva, por ignorância, aceita todas essas misérias mate- 
riais sob o pretexto do falso egoísmo (“eu” e “meu”). Dessa 
maneira, ela vive por cem anos dentro deste corpo. 


SIGNIFICADO 

Os Vedas afirmam: asamigo 'yarh puruşah: Na realidade, a enti- 
dade viva é distinta da existência material, pois, a alma não é mate- 
rial. No Bhagavad-gitã, também, diz-se que a entidade viva é a ener- 
gia superior, e os elementos materiais —terra, água, fogo, ar e assim 
por diante — são a energia inferior. Os elementos materiais 
descrevem-se, também, como bhinna, ou energia separada. Ao 
entrar em contato com a energia externa, a energia interna ou 
superior fica sujeita a muitas tribulações. No Bhagavad-gitã (2.14), 0 
Senhor também diz que mátrã-sparsãs tu kaunteya Sitosna-sukhas 
duhkha-dáh: devido ao corpo material, a entidade viva fica sujeita a 
muitas tribulações provocadas pelo ar, água, fogo, calor extremo, 
frio extremo, brilho do'sol, comer excessivo, alimentos insalubres, 
desajustes dos três elementos do corpo (kapha, pitta e vayu) e assim 
por diante. Os intestinos, a garganta, o cérebro e outras partes do 
corpo são afetadas por toda a espécie de doenças, as quais são tão 
poderosas que se tornam fonte de extremo sofrimento para a enti- 
dade viva. A entidade viva, contudo, é diferente de todos esses ele- 
mentos materiais. As'duas espécies de febre descritas neste verso 
podem ser explicadas em linguagem contemporânea como pneu» 
monia e tifo. Quando o corpo sofre de febre extrema, ocorre o tifo-e 
a pneumonia, descritos nesta passagem como Prajvãra: Existem, 
também, outras misérias criadas por outras entidades vivas. O 
estado cobra impostos, e também há muitos assaltantes, ladrões e 
trapaceiros. As misérias provocadas por outras entidades vivas 
chamam-se adhibhautika. Há, também, misérias sob a: forma de 
fome; peste, escassez, guerra, terremotos e assim por diante. Essas 
são causadas pelos semideuses e outras fontes fora 'de nosso con- 
trole. Na verdade; as entidades vivas têm muitos inimigos, os quais 
são descritos para mostrar-nos quão miserável é esta existência 
material. 

Conhecendo -as misérias básicas da existência material, todos 
devem sentir-se induzidos a escapar das garras materiais é voltar ao 
lar, voltar ao Supremo. Na verdade, a entidade viva não é de forma 
alguma feliz neste corpo material. Por causa do corpo, ela sente sede 
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e fome e é influenciada pela mente, por palavras, pela ira, pelo 
estômago, pelos órgãos genitais, pelo ânus e assim por diante. Mi- 
sérias múltiplas circundam a entidade viva transcendental simples- 
mente porque ela deseja satisfazer seus sentidos neste mundo 
material. Basta ela abster-se de atividades de gozo dos sentidos e 
aplicar seus sentidos a serviço do Senhor para todos os problemas 
da existência material diminuirem imediatamente, e, avançando em 
consciéncia de Krsna, ela livrar-se-á de todas as tribulações e, após 
abandonar:o corpo; voltará ao lar, voltará ao- Supremo. 


VERSOS 26—27 
RART. amd R T | 
yeg Aa Ag pA: ATR IRRI 


gmin Sa 
RU ar UR! 


yadâtmânam avijfiâva 
bhagavantarh parar gurum 
purusas tu visajjeta 
gunesu prakrieh sva-drk 


gunabhimáni sa tadá 
karmáni kurute 'vasah 

Suklarn krsnarh lohitam vã 
yarhã-karmâbhijáyate 


yada—quando; dimánam—a Alma Suprema; avijfiâya —esque- 
cendo-se; bhagavantam—a Suprema Personalidade de Deus; 
param--supremo; gurum-—o instrutor; purusah—a entidade viva; 
tú—entáo; visajjera—entrega-se; gunesu—aos:modos; prakrteh—da 
natureza material; sva-drk--uma pessoa que pode ver seu próprio 
bem-estar; guna-abhimâni—identificada com os modos da nature- 
za; sah—ela; tadá—nessa altura; karmâni-atividades fruitivas; 
kurute—realiza; avasah—espontaneamente; Suklam—branco; 
krsnam—negro; lohitam—vermelho; va-—ou; yathã—de acordo 
com; karma—trabalho; abhijayate—nasce. 
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TRADUÇÃO 

A entidade viva, por natureza, tem independência diminuta para 
escolher sua própria boa ou má fortuna, mas, esquecendo-se de seu 
mestre supremo, a Personalidade de Deus, ela se entrega aos modos 
da natureza material. Estando influenciada pelos modos da nature- 
za material, ela se identifica com o corpo e, pelo interesse do 
corpo, apega-se a várias atividades. Às vezes, fica sob a influência 
do modo da ignorância, outras vezes, sob a influência do modo da 
paixão e, outras vezes, sob a influência do modo da bondade. 
Assim, a entidade viva obtém diferentes espécies de corpos sob os 
modos da natureza material. 


SIGNIFICADO 
Essas diferentes espécies de corpos são explicadas no Bhagavad- 
gitã (13.22): 


purusah prakrti-stho hi 
bhunkte prakrtijân gunân. 

Kkãranam guna-sango 'sya 
sad-asad-yoni-janmasu 


“A entidade viva dentro da natureza material segue os caminhos da 
vida, gozando dos três modos da natureza. Isto se deve a seu con- 
tato com essa natureza material. Assim, ela depara com o bem e o 
mal entre várias espécies!” 

Por estar em contato com os modos da natureza, a entidade viva 
obtém uma variedade de corpos entre as 8.400.000 formas. Explica- 
se claramente aqui como a entidade viva tem pequena inde- 
pendência, indicada pela palavra sva-drk, significando “aquele que 
pode ver seu próprio bem-estar”. A posição constitucional da enti- 
dade viva é muito pequena, e ela pode desorientar-se em sua 
escolha. Pode ser que ela escolha imitar a Suprema Personalidade 
de Deus. Pode ser que um servo deseje começar seu próprio negó- 
cio e imitar seu patrão, e, quando escolhe fazê-lo, pode ser que 
deixe a proteção de seu patrão. Às vezes, ele fracassa e, às vezes, sai 
bem sucedido. De forma semelhante, a entidade viva, parte inte- 
grante de Krsna, começa seu próprio negócio para competir com 0 
Senhor. São muitos os que competem para alcançar a posição do 
Senhor, mas, tornar-se igual ao Senhor não é possível em absoluto, 
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Assim, há uma grande luta pela vida "no mundo material, uma vez 
que diferentes grupos tentam imitar o Senhor. O cativeiro material 
é causado pelo desvio do serviço ao Senhor e pela tentativa de 
imitá-lO. O Senhor:é imitado por filósofos Mayávadis que tentam 
tornar-se unos com'o Senhor de manteira artificial. Quando os filó- 
sofos Mayavadis julgam-se liberados, eles estão sob a ilusão da 
invenção mental. Ninguém podetornar-se uno com Deus ou igual à 
Ele, Imaginar isto é continuar cativo na existência material. 


VERSO 28 
jaa ta | 
paraa aa efa IRC 


Suklar prakasa-bhayisthal 
lokán apnoti karhicit 

duhkhodarkán kriyayasams 
tamah-Sokotkaján kvacit 


suklar—pela bondade; prakasa—pela iluminagáo; bhúyisthán—= 
caracterizados; lokán—planetas; d¿pnoti—alcanga; karhicit—ás 
vezes; duhkha—infelicidade; udarkan—tendo como. resultado 
final;  kriya-ayasan—cheia de atividades laboriosas; tamah— 
escuridáo; $oka—em lamentacáo; urkatán—abundando; kvacir—ás 
vezes. 


TRADUÇÃO 

Aqueles que estão situados no modo da bondade agem pie- 
dosamente, de acordo com preceitos védicos. Assim, eles se elevam 
aos sistemas planetários superiores, onde vivem os semideuses. 
Aqueles que estão sob a influência do modo da paixão ocupam-se 
em várias classes de atividades produtivas nos sistemas planetários 
onde vivem os seres humanos. Do mesmo modo, os influenciados 
pelo modo da escuridão ficam sujeitos a várias classes de miséria e 
vivem no reino animal. 


SIGNIFICADO 
Há três sistemas planetários — superior, intermediário e inferior; 
Aqueles que estão sob a influência do modo da' bondade são 




















720 Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 29 


promovidos aos-sistemas planetários superiores -— Brahmaloka (Sas 
tyaloka), Tapoloka, Janaloka e Maharloka. Os influenciados pelo 
modo da paixão situam-se em Bhúrloka e Bhuvarloka. Os influen= 
ciados pelo modo da ignorância ganham seu lugar em Atala, Vitala; 
Sutala, Talátala, Mahátala, Rasátala, Patãla ou no reino animal, 
Qualitativamente, a entidade viva é igual à Suprema Personalidade 
de Deus, mas, devido a seu esquecimento, ela obtém diferentes corpos 
em diferentes sistemas planetários. No momento atual, a sociedade 
humana está demasiadamente influenciada pelo modo da paixão, 
em consegiiência do que as pessoas se ocupam em trabalhar em 
grandes fábricas. Elas esquecem quão doloroso é viver nesses 
lugares. O Bhagavad-gitã descreve essas atividades como ugra- 
karma, isto é, atividades dolorosas. Aqueles que-se utilizam das 
energias do operário chamam-se capitalistas, e os que realmente 
realizam o trabalho chamam-se operários. Na verdade, ambos são 
capitalistas, e os operários estão nos modos de paixão e ignorância. 
O resultado é que a situação deles é sempre dolorosa. Em contraste 
com esses homens estão 'os que:sáo influenciados pelo modo da 
bondade — os karmis e os jiiânis. Os karmis, sob a orientação das 
instruções védicas, tentam elevar-se a sistemas planetários superio- 
res. Os jfiânis tentam fundir-se na existência do Brahman, o aspecto 
impessoal do:Senhor: Dessa maneira, todas às classes de entidades 
vivas em várias espécies de vida coexistem dentro deste mundo 
material. Isso explica'as formas de vida superiores e inferiores den= 
tro do mundo material. 


VERSO 29 
ara! 
ARA ABRO A RS 


kvacit pumán kvacic ca stri 
kvacin nobhayam andha-dhih 

devo: manusyas tiryag vá 
yathã-karma-gunam bhavah 


 kvacit—às vezes; pumân--masculino; kvacit—às vezes; ca— 
também; - stri—feminino; kvacit-—às- vezes; na—não; ubhayam— 
ambos; andha—cego;: dhih—aquele cuja inteligéncia; devah= 
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semideus; manuşyah—ser humano; tiryak—animal, pássaro; 
quadrúpede; vá—ou; yatha—de acordo com; karma—de atividades; 
gunam-—as qualidades; bhavah-—nascimento. 


TRADUÇÃO 

Coberta pelo modo da ignorância na natureza material, a enti- 
dade viva, às vezes, é um ser masculino, às vezes, um ser feminino, 
às vezes, um ser eunucóide, às vezes, um ser humano, às vezes, um 
semideus, às vezes, um pássaro, um animal, e assim por diante. 
Dessa maneira, ela vaga dentro do mundo material. Sua aceitação 
de diferentes classes de corpos é provocada por suas atividades sob 
a influência dos modos da natureza. 


SIGNIFICADO 

De fato, a entidade viva é parte integrante do Senhor; portanto, 
ela é espiritual em qualidade, A entidade viva nunca é material, e 
seu conceito: material não passa de mero erro devido: ao es. 
quecimento. Ela é tão brilhante como a Suprema Personalidade de 
Deus. Tanto o'sol quanto o brilho do sol são muito refulgentes: O 
Senhor é como: o-sol plenamente refulgente, e a entidade viva é 
como as pequenas partículas desse sol, as quais constituem o oni- 
penetrante brilho do sol. Ao ficarem cobertas pela nuvem de mãyã, 
essas pequenas partículas perdem sua capacidade de brilhar. Quando 
a nuvem de mãyã vai embora, as partículas novamente se tornam 
brilhantes e reluzentes. Basta a entidade viva ficar coberta pela 
ignorância de mãyã, ou escuridão; para deixar de entender sua 
relação com o Deus Supremo. De alguma forma, se ela se apresenta 
diante do Senhor, pode ver que é tão brilhante como o Senhor 
Supremo, apesar de não ser tão extensa como o Senhor. Como a 
entidade viva deseja imitar o Senhor Supremo, mãyã a encobre. 
Não podemos imitar o Senhor, nem podemos nos tornar o desfruta- 
dor supremo. Isto não é possível, e, ao: pensarmos que é, ficamos 
condicionados por maya. Assim, o encarceramento da entidade viva 
sob as garras de mãyã é provocado pelo esquecimento de sua 
relação com o Senhor Supremo. 
» Sob-a influência-de maya, a entidade viva torna-se exatamente 
como uma pessoa possuída por fantasmas: Uma pessoa assim fala 
toda a espécie de disparates: Ao ficar coberta pela influência de 
mãyã, a entidade viva torna-se um pseudocientista, filósofo, 
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político 'ou socialista, ea todo momento apresenta diferentes planos 
para o benefício da sociedade humana. Todos esses planos acabam 
fracassando porque são ilusórios. Dessa maneira, a entidade viva se 
esquece de sua posição como serva eterna do Senhor. Ao invés 
disso, ela torna-se serva de mãyã. Em qualquer caso, ela permanece 
uma serva. Seu infortúnio é que, esquecendo-se de seu contato real 
com o Senhor Supremo, ela torna-se serva de maya. Como serva de 
maya, pode tornar=se, ou um.rei, ou um cidadão comum, ou um 
brahmana, ou um $údra, e assim por diante. Ora será um homem 
feliz, um homem próspero; ora, um pequeno inseto; ora estará nó 
céu, ora, no inferno: Ora será um semideus, ora, um demônio. Ora 
será um servo, ora, um amo. Dessa maneira, a'entidade viva divaga 
por todo o universo. Apenas quando entra em contato com o 
mestre espiritual fidedigno é que ela pode entender sua verdadeira 
posição constitucional. Então, ela fica desgostosa com a existência 
material. Nessa altura, em plena consciência de Krsna, ela se arre» 
pende de suas experiências passadas na existência: material. Esse 
arrependimento é muito benéfico porque purifica a entidade viva da 
vida condicionada material. Então, ela ora ao Senhor para que a 
ocupe em Seu serviço; e, nessa altura, Krsna liberta-a das garras de 
mãyã. O Senhor Krsna explica isto no Bhagavad-gitã (7.14): 


daivi hy esa gunamayi 
mama mãyã durat yayã 

mâm eva ye prapadyante 
mãyâm etârh tarantite 


“Esta Minha energia divina, que consiste nos trés modos da natus 
reza material, é difícil superá-la. Porém, aqueles que se rendem a 
Mim podem facilmente transpó-la.” 

Só se pode escapar das garras de mãyã pela graça de Krsna: Não 
é possível escapar através de especulação mental ou de outras ativi- 
dades. Ao entender sua verdadeira posição pela graça de Krsna, a 
entidade viva-semantém sempre apta em consciência de Krsna e 
age corretamente. “Assim, ao poucos, ela livra=-se por completo das 
garras de mãyã. Quando fica forte em consciência de Krsna, máyá 
não pode tocá-la. Dessa maneira, na companhia de devotos: conscientes 
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de Krsna, a entidade viva pode livrar-se da contaminação da exis- 
téncia material. A este respeito, Srila Krsnadasa Kavirája Gosvâmi 
diz: 
po táte krsna bhaje, kare gurura sevana 

maya-jala chute, pâya krsnera carana 

“No estado de consciência de Krsna, a entidade viva se ocupa em 
serviço devocional sob a orientação do mestre espiritual. Dessa 
maneira, ela escapa das garras de mãyã e se refugia aos pés de lótus 
do Senhor Krsna.” (Cc. Madhya 22.25) 


VERSOS 30-31 
eta ai dias ATA al Ta 
a ña aa a RoN 
AAA A IA AAT | 
¡iaa aa BRA 


ksut-parito yathá dinah 
sãrameyo grham grham 

caran vindati yad-distam 
dandam odanam eva vá 


tatha kámasayo jiva 
uccâvaca-pathã bhraman 

upary adho vã madhye vã 
yati distarh priyapriyam 


ksut-paritah—dominado pela fome; yatháa—como; dinah—pobre; 
sarameyah—um cáo; grham—de uma casa; grham—a outra casa; 
caran—divagando; vindati—recebe: yat—cujo; distam—conforme o 
destino; dandam—castigo; odanam—alimento; eva—decerto; va— 
ou; tathá—analogamente; kdma-asayah—em busca de diferentes 
classes de desejos; jivah—a entidade viva; ucca—alto; avaca— 
baixo; pathá—num caminho; bhraman—divagando: upari—alto; 
adhah—baixo; va—ou; madhye—no meio; va—ou; yati—vai em 
direção a; distam— conforme o destino; priya—agradável; apriyam— 
desagradável. 
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TRADUÇÃO 

A entidade viva é exatamente como um cão, o qual, dominado 
pela fome, vai de porta em porta em busca de alguma comida. Cons 
forme seu destino, às vezes ele é castigado e enxotado e outras vezes 
recebe um pouco de alimento para comer. Analogamente, a enti- 
dade viva, sob a influência de tantos desejos, divaga por diferentes 
espécies de vida, conforme seu destino. Às vezes, ela está no alto e, 
às vezes, está em baixo, Ora ela vai aos planetas celestiais, ora, ao 
inferno, ora, aos planetas intermediários, e assim por diante. 


SIGNIFICADO 

A posição da entidade viva é comparada aqui à de um cão. Pode 
ser que o cão tenha um dono muito rico, ou talvez ele se torne um 
vira-latas. Se for o cão de um homem rico, ele viverá em muita 
opulência. Nos países ocidentais, ouvimos, às vezes, que o dono do 
cão deixa-lhe milhões de dólares em seu testamento. Evidentemente, 
há muitos cães perambulando pelas ruas sem alimento. Portanto, 
comparar a existência condicionada da entidade viva à de um cão é 
muito apropriado, Um ser humano inteligente, contudo, pode 
entender que, para não ter que viver a vida de cão, seria melhor 
tornar-se cão de Krsna. No mundo material, um cão às vezes é bem 
tratado e outras vezes é vira-latas. No mundo espiritual, porém, o 
cão de Krsna é perpétua e eternamente feliz, Por este motivo, Srila 
Bhaktivinoda Thákura canta: vaisnava fhâkura tomãra kukura 
baliyá janaha more. Dessa maneira, Bhaktivinoda Thákura se ofe- 
rece para ser o cáo,de.um.Vaisnava..O. cáo sempre se mantém à 
porta de seu dono e não permite que ninguém desfavorável ao dono 
entre, Do mesmo modo, devemos ocupar-nos a serviço de um Vais- 
nava e tentar satisfazê-lo em todos os sentidos. A menos que o 
façamos, não avançaremos espiritualmente. Não levando em conta 
o avanço espiritual, no mundo material, se alguém não desenvolve 
suas qualidades em bondade, não pode ser promovido ao sistema 
planetário superior. Como confirma o Bhagavad-gitã (14.18): 


úurdhvam gacchanti sativa-sthã 
madhye tisthanti rajasah 
jaghanya-guna-vriti-sthã 
adho gacchanti tâmasãh 
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“Aqueles que estão situados no modo da bondade sobem gra- 
dualmente aos planetas superiores; os que estão no modo da paixão 
vivem nos planetas terrestres; é Os que estão no modo da ignorância 
descem aos mundos infernais.” 

Muitas são as variedades de vida nos diferentes sistemas plane- 
tários, e elas surgem devido ao fato'de a entidade viva desenvolver 
suas qualidades nos modos: de bondade, paixão e ignorância, 
Estando em bondade, ela é promovida: aos sistemas superiores; 
estando em paixão, permanece nos sistemas intermediários; e, 
estando em ignorância, é precipitada nas espécies de vida inferiores: 


VERSO 32 


qa dogmas | 
AAA ARA 1321 


duhkhesv ekatarenapi 
daiva-bhitârma-hetugu 

Jjivasya na vyavacchedah 
syác cet tat-tat-pratikriyá 


duhkhesu—quanto às aflições; ekatarena-—de uma espécie; api-— 
mesmo; daiva-—providência; bhiita-—outras entidades vivas; armá— 
o corpo e a mente; hetusu—por causa de; jivasya—da entidade 
viva; na—nunca; vyavacchedah—eliminar; syát==é possivel; cer 
embora; tar-rar-—dessas misérias; prarikrivã--neutralização.. 


TRADUÇÃO 
As entidades vivas procuram neutralizar diferentes condições 
miseráveis pertinentes à providência, a outras entidades vivas ou ao 
corpo e à mente. Mesmo assim, elas são obrigadas a permanecer 
condicionadas pelas leis da natureza, apesar de todas as tentativas 
de contrariar essas leis. 


SIGNIFICADO 
Assim como um cão vaga para cá e para lá em troca de um 
pedaço de: pão ou de pancadas, da mesma forma, a entidade viva 
divaga perpetuamente, tentando ser feliz e fazendo muitos planos 
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para neutralizar ias misérias materiais. Esta é a chamada luta pela 
vida. Na verdade, podemos ver em nossas vidas diárias como somos 
forçados a fazer planos para afastar as condições miseráveis. Se 
queremos escapar de uma condição miserável, somos forçados a nos 
sujeitar a outra espécie de condição miserável. O homem pobre 
sofre por falta de dinheiro, mas, se ele quer tornar-se rico, é obris 
gado a lutar de muitas maneiras. Realmente, este não é um pros 
cesso válido de neutralização, mas sim uma armadilha da energia 
ilusória. Se uma pessoa não se esforça para remediar sua situação, 
mas fica satisfeita com sua posição, sabendo que obteve esta 
posição através de suas atividades passadas, ela pode, ao invés 
disso, ocupar sua energia para desenvolver consciência de Krsna. 
Isto é recomendado em toda a literatura védica. 


tasyaiva hetoh prayateta kovido 
na labhyate yad bhramatám upary adhah 
tal labhyate duhkhavad anyatah sukharh 
kálena sarvatra gabhira-ramhasá 


“Pessoas realmente inteligentes e dotadas filosoficamente devem 
esforçar-se apenas por esta significativa finalidade, a qual não é 
obtenível mesmo: que se vagueie desde o planeta mais elevado 
[Brahmaloka] até:o'mais baixo [Pátála]. Quanto à felicidade obtida 
do. gozo. dos sentidos, ela pode ser alcançada naturalmente no 
decorrer do tempo, assim como no decorrer do tempo obtemos mi- 
sérias, muito embora não as desejemos?” (Bhãg. 1.5.18) Todos 
devem simplesmente tentar desenvolver sua consciência de Krsna e 
não perder tempo, tentando melhorar sua condição material. Na 
verdade, não é possível melhorar a condição material. O processo 
de melhora acarreta a aceitação de outra condição miserável. Con- 
tudo, se nos esforçarmos para melhorar nossa consciência de Krsna, 
as aflições da vida material desaparecerão sem esforço extrínseco. 
Portanto, Krsna promete que kaunteya pratijânihi na me bhaktah 
pranasyati: “Ó filho de Kunti, declara audaciosamente que Meu 
devoto jamais perecerá.” (Bg. 9.31) Quem adotar o caminho do ser- 
viço devocional jamais será derrotado, apesar de todas as misérias 
do-corpo e da mente e apesar de todas as misérias provocadas por 
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outras entidades vivas e pela providência, misérias que estão além 
de nosso controle. 


VERSO 33 


em fe gem mê ita RA 
airada: fa: 112311 


yathá' hi puruso bhãram 
sirasa gurum udvahan 

1am skandhena sa adhatte 
tathã sarváh pratikriyah 


vathã—como; hi— decerto; purusah—um homem; bhãram—uma 
carga; Sirasã--sobre a cabeça; gurum-=pesada; udvahan—carre- 
gando; tam-—esta; skandhena-—no ombro; sah-—-ele; adhattepõe; 
tathā—de modo semelhante; sarváh—todas; pratikrivah—anula- 


ções. 


TRADUÇÃO 
Um homem poderá carregar uma carga sobre sua cabeça, e, ao 
sentir que ela está muito pesada, descansará sua cabeça, colocando 
a carga no ombro. Dessa maneira, ele tentará aliviar-se da carga. 
Contudo, qualquer processo que ele invente para anular a carga 
não fará nada mais que mudar a mesma carga de um lugar para 
outro. 


SIGNIFICADO 

É boa esta comparação de tentar transferir uma carga de um 
lugar para outro. Cansando-se de transportar uma carga sobre sua 
cabeça, o homem a colocará sobre seu ombro. Isto não quer dizer 
que ele se livrou do esforço de transportar a carga. De modo seme- 
lhante, em nome de civilização, a sociedade humana está criando 
uma espécie de incômodo para: evitar outra espécie de incômodo. 
Na civilização contemporânea, vemos que fabricam muitos automó- 
veis para nos transportar rapidamente de um lugar para outro, mas, 
com isto, criamos outros problemas. Temos de construir tantas 
rodovias, e todavia essas rodovias são insuficientes para enfrentar 
ps congestionamentos de automóveis e os engarrafamentos de 
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tráfego. Existem, também, problemas de poluição doar e-de falta 
de combustível. Concluindo, os processos que inventamos: para 
remediar ou minimizar nossas aflições realmente não põem fim a 
nossas dores. Tudo isso não passa de ilusão. Simplesmente troca- 
mos a carga da cabeça para o ombro. O único processo verdadeiro 
pelo qual podemos minimizar nossos problemas é rendendo-nos à 
Suprema Personalidade de Deus e nos entregando à Sua proteção, 
O Senhor, sendo todo-poderoso, pode fazer arranjos para mitigar 
nossa vida sofrida na existência material, 


VERSO 34 


Antes adere; Rai pa doa | 
a afamada am gama Ze 


naikântatah pratikârah 
karmanâm karma kevalam 

dvayam hy avidyopasrtar 
svapne svapna ivânagha 


na—nunca; ekântatah-=em última análise; pratikârah--anula- 
ção; karmanâm-—-de diferentes atividades; karma-=outra atividade; 
kevalam somente; dvavam —ambas; hi—porque; avidyá—devido à 
ilusão; upasrtam-— aceito; svapne —-num sonho; svapnah-—-um sonho; 
iva—como; anagha—ó tu que estás livre de atividades pecaminosas: 


TRADUÇÃO 

Nārada prosseguiu: Ó tu que estás livre de toda a atividade 
pecaminosa! Ninguém pode anular os efeitos de atividades fruitivas 
simplesmente inventando uma atividade diferente, desprovida de 
consciência de Krsna. Todas essas atividades devem-se à nossa 
ignorância. Quando temos um sonho incômodo, não podemos 
livrar-nos dele com uma alucinação incômoda. Só é possível anular 
um sonho despertando. Do mesmo modo, nossa existência material 
deve-se a nossa ignorância e ilusão. A menos que despertemos para 
a consciência de Krsna, náo podemos livrar-nos desses sonhos. 
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Para dar a solução última de todos os problemas, devemos desper- 
tar para a consciência de Krspa. 


a SIGNIFICADO 

Há duas espécies de atividade fruitiva. Podemos colocar a:carga 
sobre'a cabeça, ou podemos colocá-la sobre-oombro.: Na reali- 
dade, não faz diferença: onde se:mantém a carga. A transferência, 
contudo, está ocorrendo sob o nome: de» ajustamento; A este 
respeito, Prahlada Mahãrãja disse que tolos e patifes no mundo 
material fazem planos tão exuberantes de conforto corpóreo, igno- 
rando que esses arranjos, mesmo que exitosos, não. passam de 
máãyã. Há pessoas trabalhando arduamente, dia e noite, embusca 
da felicidade ilusória do corpo. Não é assim que se:alcanga a felici. 
dade. Para tal, é preciso escapar deste enredamento materiale voltar 
ao lar, voltar ao Supremo. Esta é a verdadeira felicidade. Portanto, 
os Vedas prescrevem: “Não permaneças na escuridão deste mundo 
material. Vai ao encontro da luz do mundo espiritual.” Para anular 
a aflição deste corpo material, somos forçados a submeter-nos a 
outra condição aflitiva. Ambas as situações não passam de ilusão. 
Não se ganha nada em aceitar um problema para remediar outro 
problema. Em conclusão, ninguém: poderá ser perpetuamente feliz 
enquanto existir neste mundo material. O único remédio é escapar 
deste mundo material de uma vez portodas e voltar ao lar, voltar ao 
Supremo: 


VERSO 35 
a Ranas sofia ada | 
ma Rg aA fai a 


arthe hy avidyamâne pi 
sarhsrtir na nivartate 

manasã linga-râpena 
svapne vicarato yathá 


arthe—causa real; hi—decerto; avidyamáne—náo existindo; api— 
embora; samsrrih—material; na—náo; nivartate—cessa; manasá— 
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pela mente; liriga-ripena--pela: forma sutil; svapne-—num sonho; 
vicaratah—agindo; yatha—como. 


TRADUCAO 
Às vezes sofremos porque vemos um tigre num sonho ou uma 
serpente numa visão, mas, de fato, não existe nem tigre nem ser- 
pente. Assim, criamos uma situação em forma sutil e sofremos as 
consegiiências. Não podemos mitigar esses sofrimentos a menos que 
despertemos de nosso sonho. 


SIGNIFICADO 
Como'se afirma nos Vedas, a entidade viva é sempre distinta das 
duas espécies de corpos materiais — o sutil e o grosseiro. Todos os 
nossossofrimentos devem-se a esses corpos materiais. Explica-se isto 
no Bhagavad-gitã (2.14): 


mátrã-sparsãs tu kaunteya 
$itosna-sukha-duhkha-dah 
agamapayino 'nityas 
tãrhs titiksasva bhãrata 
“Ó filho de Kuntio aparecimento temporário de felicidade e infe- 
licidade, bem como seu desaparecimento no devido tempo, são 
como o aparecimento e desaparecimento do inverno e do verão. 
Surgem da percepção dos sentidos, ó descendente de Bharata, e é 
preciso aprender a tolerá-los sem se perturbar.” O Senhor Krsna 
informou assim a Arjuna que todas as aflições provocadas pelo 
corpo vêm e vão. É preciso aprender a tolerá-las. A existência 
material é a causa de todos os 'nossas'sofrimentos, pois não sofre- 
ríamos se estivéssemos fora da condição material. Os Vedas, por- 
tanto, prescrevem que todos devem realmente entender que não são 
materiais, màs sim Brahman (aharh brahmãsmi). Só pode com- 
preender isto plenamente quem se dedica a atividades de Brahman, 
a saber, serviço devocional. Para libertar-se das condições mate- 
riais, é preciso adotar a consciência de Krsna. Este é o único 
remédio. 
VERSOS 36-37 


isa asi 
safra ae em RM RA 


Conversas entre Nãrada e o rei Pracinabarhi 


ma añ ae: aa: 
Aa ia AR dol 


athatmano rtha-bhútasya 
vato 'nartha-parampará 

samsrtis tad-vyavacchedo 
bhaktya paramayá gurau 


vasudeve bhagavati 
bhakti-vogah samahitah 

sadhricinena vairâgyam 
jñánarh ca janayisyati 


atha—portanto; dimanah—da entidade viva; artha-bhútasva— 
tendo seu verdadeiro interesse; yatah-—de que; anartha—de todas as 
coisas indesejáveis, param-pará—uma série contínua; sarsriih— 
existência material; 1a1 —desta; vyavacchedah—parando; bhaktyá— 
pelo serviço devocional; paramayã--imaculado; gurau—ao Senhor 
Supremo ou Seu representante; vásudeve—Vásudeva; bhagavati—a 
Suprema Personalidade de Deus; bhakti-yogah—serviço devo- 
cional; samahitah—aplicado; sadhricinena—por- completo; vairã- 
gyam—desapego; ¡ñanam—conhecimento pleno; ca—e: janavisvati— 
fará com que se manifeste. 


TRADUÇÃO 

O verdadeiro interesse da entidade viva é escapar da ignorância 
que faz com que ela sofra repetidos nascimentos e mortes. O único 
remédio é render-se à Suprema Personalidade de Deus através de 
Seu representante. A menos que prestemos serviço devocional à 
Suprema Personalidade de Deus, Vasudeva, não temos possibili- 
dade de desapegar-nos por completo deste mundo material, nem 
nos é possível manifestar verdadeiro conhecimento. 


SIGNIFICADO 
É assim que nos:desapegamos da condição material artificial. O 
único remédio é adotar a consciência de Krsna e ocupar-se constan- 
temente em serviço devocional ao Senhor Vasudeva; a Suprema 
Personalidade de Deus. Todos se esforçam em ser felizes, e o processo 
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adotado para alcançar esta felicidade chama-se interesse pessoal. 
Infelizmente, a alma condicionada divagando dentro deste mundo 
material não sabe que sua meta última de interesse pessoal é Vãsu- 
deva. Sarsrti, ou existência material, começa com o ilusório con- 
ceito de vida corpórea, e, com base neste-conceito, segue-se uma 
série de coisas indesejáveis (anarthas). Essas coisas indesejáveis são, 
na verdade, desejos mentais de várias espécies de gozo dos sentidos, 
Dessa maneira, aceita-se diferentes classes de corpos dentro deste 
mundo material. Antes de mais nada, é preciso controlar a mente 
para que os desejos da mente possam purificar-se. O Narada- 
pañcarátra descreve: este processo como sarvopâdhi-vinirmuktam 
ratparatvena nirmalam. Sem purificar a mente, não há possibili- 
dade de livrar-se da condição material: Como se afirma no Srimad- 
Bhãgavatam (1.7.6): 


anarthopasamarh sâksad 
bhakti-vogam adhoksaje 

lokasyâjânaro vidvarhs 
cakre sâtvata-sarmhitâm 


“As misérias materiais da entidade viva, que são supérfluas para 
ela, podem ser diretamente mitigadas através do processo unitivo de 
serviço devocional. Mas, a massa popular não sabe disto, e por isso 
o erudito Vyasadeva compilou esta literatura védica, que está rela- 
cionada com a Verdade Suprema.” Anarthas, coisas indesejáveis, 
transferem-se de uma vida corpórea para outra. Para escapar a esse 
enredamento, deve-se-adotar o'serviço devocional ao Senhor Vásu- 
deva, Krsna; a Suprema Personalidade de Deus. A palavra guru é 
muito significativa a este respeito. A palavra guru pode ser tradu- 
zida como “pesado”, ou *o supremo”. Em outras palavras, o guru é 
o mestre espiritual. Srila Rsabhadeva aconselhava: Seus filhos que 
gurur na sa:syát.: na mocayed vah samupeta-mytyum: “Ninguém 
deve assumir o posto de mestre espiritual a menos que seja capaz de 
libertar seu discípulo do ciclo de nascimentos e mortes” (Bhãg. 5.5.18) 
A existência material é na verdade, uma cadeia de ações e 
reações provocadas por diferentes espécies de atividades fruitivas. 
Esta é a causa de nasciméntos e mortes. Só pode parar este pro- 
cesso quem se. ocupa a servigo de Vásudeva. 

Bhakcti refere-se àquelas atividades realizadas a serviço do Senhor 
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Vasudeva. Uma vez que o Senhor Vasudeva é o Supremo, devemos 
ocupar-nos a serviço dEle, e não a serviço dos semideuses. O ser- 
viço devocional começa apartir da fase neófita —a fase de seguir 
as regras e regulações — e estende-se até chegar ao serviço amoroso 
espontâneo ao Senhor. A finalidade de todas as fases é satisfazer o 
Senhor Vâsudeva. Quando alguém é perfeitamente avançado em'ser- 
viço devocional a Vasudeva, ele desapega-se por completo do ser- 
viço ao corpo, isto é, da: posição a ele atribuída na existência 
material. Após desapegar-se assim, ele torna-se deveras perfeito em 
conhecimento e ocupa-se com perfeição a serviço do Senhor Vâsu- 
deva. Sri Caitanya Maháprabhu diz que jivera 'svarúpa' haya— 
Kkrsnera “nitya-dása' “Toda a entidade viva, por posição: cons- 
titucional, é serva eterna de Krsna.” Táo logo alguém:se ocupe em 
servir ao Senhor Vasudeva, ele atinge sua posição constitucional 
normal, Esta posição chama-se éstado liberado. Mukrir hirvanyatha- 
rúparh svarúpena vyavasthitih: no estado liberado, situamo-nos em 
nossa posição consciente de Krsna original. Abandonamos todos os 
compromissos com o serviço à matéria, compromissos inventados 
sob os nomes de serviço social, serviço nacional, serviço comunitá- 
rio, serviço canino, serviço automobilístico e tantos outros serviços 
conduzidos sob a ilusão de “eu” e “meu”, 

Como se explica no Segundo Capítulo do Primeiro Canto 
Srimad-Bhagavatam (1.2.7): 


vasudeve bhagavati 
bhakti-yogah prayojitah 

janayaty asu vairágyarh 
jñanam ca yad ahaitukam 


“Aquele que presta serviço devocional à Personalidade de Deus, Sri 
Krsna, adquire imediatamente conhecimento imotivado e desapego 
do mundo.” Assim, todos devem: ocupar-se em servir a Vasudeva 
sem desejos materiais, especulação mental ou atividades fruitivas. 


VERSO 38 


isenta qu ARA | 
a Rea aria Ran 
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so cirãd eva rãjarse 
syad acyuta-kathasrayah 
$ravatah $raddadháanas ya 
nityada syad adhiyatah 


sah—isto; acirãt--mui brevemente; eva—decerto; rája-rse—0 
melhor dos reis; svãt-—torna-se; acyuta-—da Suprema Personalidade 
de Deus; kathã--narrações; asrayah-—dependendo de; srnvatah-—de 
alguém que está ouvindo; $raddadhânasya-— fiel; nityadã-—sempre; 
syãt-—torna-se; adhivatah-—pelo cultivo. 


TRADUÇÃO 
Ó melhor dos reis, alguém que é fiel, que está sempre ouvindo as 
glórias da Suprema Personalidade de Deus, que está sempre ocu- 
pado no cultivo de consciência de Krsna e em ouvir a respeito das 
atividades do Senhor, mui brevemente torna-se candidato a ver a 
Suprema Personalidade de Deus face a face, 


SIGNIFICADO 

Ocupação: constante no transcendental serviço amoroso a Vāsu- 
deva significa ouvir constantemente as glórias do Senhor. Os princípios 
de bhakti-voga —$ravanam kirtanam visnoh, smaranarh páda- 
sevanam/arcanarh vandanam dásyar sakhyam âtma-nivedanam — 
são o único meio pelo qual se pode alcançar a perfeição. Pelo 
simples fato de ouvir as glórias do Senhor, elevamo-nos à posição 
transcendental. 


VERSOS 39—40 


qa amaa aaa ma Aaaa: | 
ARA AAA MI3SI 
araña ngafa- 
daaa Ra: aaa | 
a fra meet 
RA IERTAREA: 
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yatra bhāgavatā rājan 
sādhavo viśādāśayāh 

bhagavad-gunânukathana- 
gravana-vyagra-cetasah 


tasmin mahan-mukharitã madhubhie-caritra- 
piyúsa-Sesa-saritah paritah sravanti 

14 ye pibanty avitrso nrpa gadha-karnais 
tãn na spr$anty asana-trd-bhaya-$oka-mohãh 


yatra—onde; bhagavatah—grandes devotos; rájan—ó. rei; sd- 
dhavah—pessoas santas; visada-Asayah—liberais; bhagavat—da 
Suprema Personalidade de Deus; guna—as qualidades; anukathana— 
recitar regularmente; $ravana—ouvir; vyagra—ávida; cetasah—cuja 
consciência; tasmin—lá; mahat—de grandes pessoas santas; 
mukharitãh —emanando das: bocas; madhu-bhit--do matador do 
demônio Madhu; caritra—as atividades ou'o caráter; piviiga-—de 
néctar; $esa—de sobra; saritah-—rios; paritah-—-ao redor; sravanti— 
fluem; 14h—todos eles; ye—aqueles que; pibanti—bebem; avitrsah— 
sem ficarem satisfeitos; nrpa—ó rei; gadha—atentos; karnaih—com 
seus ouvidos; tân—a eles; na—nunca; sprsanti—tocam; asana— 
fome; trt—sede; bhaya— medo; $oka—lamentação; mohãh— ilusão. 


TRADUÇÃO 

Meu querido rei, no lugar onde vivem os devotos puros, segui- 
dores das regras e regulações e, deste modo, puramente conscientes 
e ocupados, com grande avidez, em ouvir e cantar as glórias da 
Suprema Personalidade de Deus — neste lugar, se alguém obtiver a 
oportunidade de ouvir o constante fluir do néctar que emana deles, 
o qual é exatamente como as ondas de um rio, esquecer-se-á das 
necessidades da vida — ou seja, da fome e da sede — e ficará imune 
a toda a espécie de medo, lamentação e ilusão. 


SIGNIFICADO 
O cultivo de consciência de Krsna é possível onde grandes devotos 
vivem juntos e ocupam-se constantemente em ouvir e cantar as glórias 
do Senhor. Num lugar santo como Vrndávana, há muitos devotos 
ocupados constantemente em cantar € ouvir as glórias do Senhor. 
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Se alguém tem oportunidade de ouvir devotos puros num lugar 
assim, permitindo que o fluxo constante do rio de néctar emane das 
bocas dos devotos puros, então o cultivo de consciência de Krsna 
torna-se muito fácil. Aquele que se ocupa em ouvir constantemente 
as glórias do Senhor certamente se eleva acima do conceito corpó- 
reo. Quando alguém está no conceito corpóreo, ele sente as dores 
da fome e da sede, do medo, da lamentação e da ilusão. Mas, 
quando alguém se ocupa em ouvir e cantar as glórias do Senhor, ele 
transcende o conceito corpóreo. 

A expressão bhagavad-gunânukathana-sravana-vyagra-cetasah, 
significando “sempre ansiosos por encontrar-o lugar onde ouvem e 
cantam as glórias do Senhor”, é significativa neste verso. Um 
homem de negócios está sempre muito ansioso por ir a um lugar 
onde se façam negócios. Do mesmo modo; um devoto está muito 
ansioso por ouvir algo dos lábios de devotos liberados. Logo que 
alguém ouve as glórias do Senhor da parte de devotos liberados, ele 
imediatamente: fica impregnado com a consciência de Krsna. 
Confirma-se isto, também, em outro verso: 


satâm prasangân mama virya-sarhvido 
bhavanti hrt-karna-rasayanãh kathãh 

taj-josanad asv apavarga-vartmani 
Sraddhã ratir bhaktir anukramisyati 


“Na companhia de devotos puros, a discussão dos passatempos: 
atividades da Suprema Personalidade de Deus'é muito agradável e 
satisfatória ao ouvido e ao coração: Quem cultiva tal conhecimento 
gradualmente avança-no caminho da liberação, e em seguida liberta= 
se, fixando sua atração; É então que começam a devoção e'o ser- 
viço devocional verdadeiros.” (Bhãg. 3.25.25) Na companhia de 
devotos puros, apegamo-nos'a-ouvir e cantar as glórias do 
Senhor. Dessa maneira, podemos cultivar a consciência de Krsna, €, 
tão logo este cultivo avance, tornamo-nos fiéis ao Senhor, devota- 
dos ao Senhor e apegados ao Senhor, e assim podemos mui rapi- 
damente alcançar plena consciência de Krsna. O segredo do sucesso 
no cultivo de consciência de Krsna é ouvir a pessoa certa. Uma 
pessoa consciente de Krsna nunca se deixa perturbar pelas nécessi- 
dades corpóreas — a saber, comer, dormir, acasalar-se e defender-se. 
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VERSO 41 
mera a da aa 
a a area aa 


etair upadruto nityarh 
jiva-lokah svabhâvajaih 

na karoti harer niinam 
Kathâmrta-nidhau ratim 


etaih—por estas; upadrutah-—perturbada; nityam —sempre; jiva- 
lokah—a alma condicionada no mundo material; sva-bhava-jaih— 
natural; na karoti—náo faz; hareh—da Suprema Personalidade de 
Deus; niínam—decerto; 'katha—das palavras; amrta—de néctar; 
nidhau—no oceano; ratim—apego. 


TRADUÇÃO 
Como a alma condicionada vive sendo perturbada pelas necessi- 
dades corpóreas, tais como fome e sede, ela tem pouquíssimo tempo 
para cultivar apego à audição das palavras nectáreas da Suprema 
Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

A menos que alguém esteja associado a devotos, ele não pode 
cultivar a consciência de Krsna. Nirjana-bhajana — o cultivo de cons- 
ciência de Krsna num lugar solitário — não é possível para o neó- 
fito, pois ele será perturbado pelas necessidades corpóreas (comer, 
dormir, acasalar-se e defender-se). Estando assim perturbado, ninguém 
pode cultivar a consciência de Krsna. Portanto, vemos que os devo- 
tos conhecidos como sahajiyãs, que tornam tudo muito fácil, não se 
associam com devotos avançados. Semelhantes pessoas, em nome de 
atividades devocionais, viciam-se em toda a espécie de atos peca- 
minosos — sexo ilícito, intoxicação, jogos e consumo de carne. Há 
muitos pseudodevotos que se fazem passar por devotos enquanto se 
ocupam nestas atividades pecaminosas. Em outras palavras, alguém 
influenciado por atividades pecaminosas não pode ser aceito como 
uma pessoa consciente de Krsna: Como se indica neste verso, uma 
pessoa viciada em vida pecaminosa não pode desenvolver consciên- 
cia de Krsna. e 
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VERSOS 42—44 
smR: maga RRT ag: | 
ZART IAA AAF ATA 112311 
nifA aen: gaz: ma: | 
ATRE AA AN ARA: diva] 
am maaa | 
Taisi a afa ari TATA Igel 


prajapati-patih saksad 
bhagavân giriso manuh 

daksâdayah prajadhyaksã 
naisthikãh sanakâdayah 


maricir atry-angirasau 
pulastyah pulahah kratuh 

bhrgur vasistha ity.ete 
mad-antã brahma-vâdinah 


adyâpi vãcas-patayas 
tapo-vidyã-samâdhibhih 

pasyanto pina pasyanti 
pasyantam paramesvaram, 


prajapati-patih—Brahma,o,pai de todos os progenitores; saksat— 
diretamente; bhagavãn-—o  poderosissimo; girisah—Senhor. Siva; 
manuh-Manu; dakga-adayah-— liderados pelo rei Daksa; prajã- 
adhyaksãh-—os governantes da humanidade; naisthikãh—os fortes 
brahmacaris; sanaka-adayah—liderados por Sanaka; maricih—Ma- 
rici; atri-angirasau—Atri e Añgirá; pulastyah—Pulastya; pulahah— 
Pulaba; kratuh—Kratu; bhrguh—Bhrgu; vasisthah—Vasistha; iti— 
assim; ete—todos. eles; mat-antãh—terminando. comigo; brahma- 
vádinah—brahmanas, oradores da literatura védica; adya api—até 
hoje; ,vacah-patayah—mestres da. oratória; 1apah—austeridades; 
vidyaconhecimento; samadhibhih—e pela meditagáo; pasyantah— 
observando; api—embora; na pasyanti—náo observem; pasyantam— 
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aquele que vé; parama-isvaram—a Suprema Personalidade de 
Deus. 


TRADUÇÃO 

O poderosíssimo Senhor Brahmã, o pai de todos os progenitores; 
o Senhor Siva; Manu, Daksa e outros governantes da humanidade; 
os quatro santos brahmaciris de primeira classe, liderados por Sana- 
ka e Sanãtana; os grandes sábios Marici, Atri, Angirã, Pulastya, 
Pulaha, Kratu, Bhrgu e Vasistha; e minha humilde pessoa [Nárada] 
somos todos brâhmanas resolutos, capazes de falar com autoridade 
sobre a literatura védica. Nós somos muito poderosos devido ás 
austeridades, meditação e educação. Entretanto, mesmo após in- 
dagar acerca da Suprema Personalidade de Deus, a qual sempre 
vemos, não chegamos a conhecê-lO perfeitamente. 


SIGNIFICADO 

Segundo a tola teoria darwiniana dos antropólogos, afirma-se 
que há quarenta mil anos o'homo sapiens não havia aparecido 
neste planeta: porque o processo de evolução não havia chegado a 
este ponto. Contudo, as histórias védicas —os Purânas e o Mahã- 
bhãrata-— relatam histórias humanas que:se estendem a milhões'e 
milhões de anos no passado. No início da criação, havia uma per= 
sonalidade muito inteligente, o Senhor Brahmã, do qual emanaram 
todos os: Manus e os brahmacaris como Sanaka e Sanátana, bem 
como o Senhor Siva, os grandes sábios e Nárada. Todas essas per- 
sonalidades praticaram grandes austeridades e penitências e assim 
tornaram-se autoridades em conhecimento védico. O conhecimento 
perfeito para os seres humanos, bem como para todas as entidades 
vivas, contém-se nos Vedas. Todas as grandes personalidades 
supramencionadas são, não apenas poderosas — conhecendo o pas- 
sado, o presente e o futuro —, como também são devotos. Ainda: 
assim, apesar de sua grande educação em termos de'conhecimen- 
toe apesar de poderem se encontrar com a Suprema Personalidade 
de Deus, o Senhor Visnu, eles realmente não podem entender a 
perfeição da relação da entidade viva com o Senhor Visnu. Isto 
quer dizer que essas personalidades ainda são limitadas no que diz 
respeito a seu conhecimento do ilimitado. Em conclusão, o mero 
avanço em conhecimento não qualifica alguém para ser considerado 
perito na compreensão da Suprema Personalidade de Deus. Não é 
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através de conhecimento avançado, mas sim através de serviço 
devocional puro que se pode compreender a Suprema Personali- 
dade de Deus, como confirma o Bhagavad-gitã (18.55). Bhakiyã 
mám abhijanáti yaván ya$ cásmi tarvatah: a menos que adotemos 
puro'e transcendental serviço devocional, não podemos entender 
realmente a: Suprema Personalidade: de Deus. Todos têm alguma 
idéia imperfeita sobre o Senhor. Pretensos cientistas e especuladores 
filosóficos são incapazes de entender o Senhor Supremo mediante 
Seu conhecimento. Ninguém: tem conhecimento perfeito a menos 
que'chegue à plataforma de serviço devocional. A versão védica 
confirma isso: 
ashãpi te deva padâmbuja-dvaya- 
prasâda-lesânugrhita eva hi 
jânâri rartvarh bhagavan mahimno: 
na cánya eko pi cirar vicinvan 
(Bhāg 10.14.29) 


Os especuladores, os jfiânis, continuam especulando sobre a Supre- 
ma Personalidade: de Deus por muitas e muitas centenas de milha 
res de anos, mas, sem ser favorecido pela Suprema Personalidade de 
Deus, ninguém pode entender Suas: glórias supremas. Todos os 
grandes sábios mencionados neste verso têm seus planetas perto de 
Brahmaloka, o planeta onde reside o Senhor Brahmá juntamente 
com os: quatro grandes sábios — Sanaka, Sanátana, Sanandana e 
Sanat-kumáãra. Esses sábios residem em diferentes estrelas conheci- 
das como as estrelas meridionais, -as quais circundam a Estrela 
Polar; A Estrela Polar, chamada Dhruvaloka, é o pivô deste uni- 
verso, e todos os planetas giram em torno dela. Segundo podemos 
ver, todas as estrelas dentro deste universo são planetas. Segundo a 
teoria ocidental, todas as estrelas são diferentes sóis, mas, segundo 
a informação védica, só existe um:sol dentro deste universo. Todas 
as ditas estrelas nada mais são que diferentes planetas. Além deste 
universo; existem muitos-milhões de outros universos, cada um dos 
quais contém inúmeras estrelas 'e planetas semelhantes. 


VERSO 45 
ARA q WA SR | 
atra que a fg: a It 
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sabda-brahmani duspãre 
caranta uru-vistare 

mantra-lingair vyavacchinnarh 
bhajanto na viduh param 


sabda-brahmani—na literatura védica; duspare—ilimitada; ca- 
rantah—estando ocupados; uru—bastante;  vistare—expansivos; 
mantra—de hinos védicos; lingaih—com. característicos; vyavac- 
chinnam—parcialmente poderosos (os semideuses); bhajantah— 
adorando; na viduh—eles não conhecem; param-—o Supremo. 


TRADUÇÃO 
Apesar do cultivo de conhecimento védico, que é ilimitado, e da 
adoração a diferentes semideuses com característicos mantras védi- 
cos, a adoração a semideuses não nos ajuda a entender a suprema e 
poderosa Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no Bhagavad-gitã (7.20): 


kâmais tais tair hrta-jfiânah 
prapadyante 'nya-devatah 

1am tam niyamam ásthá ya 
prakriyã niyatãh svayã 


“Aqueles cujas mentes estão distorcidas“ por desejos materiais 
rendem-se a semideuses e seguem as regras e regulações particulares 
de adoração de acordo com suas próprias naturezas,” A maioria 
das pessoas estão interessadas em adorar os semideuses para adqui- 
rir poderes. Cada semideus tem um poder específico. Por exemplo: 
o semideus Indra, o rei do céu, temo: poder de derramar chuva 
sobre a face do globo para dar suficiente vegetação à Terra. Este 
semideus' é descrito nos Vedas: -vajra-hastah purandarah. Indra 
governa o suprimento de água com um raio em sua mão. O próprio 
faio é controlado por Indra. Do mesmo modo, outros /semideuses 
"Agni, Varuna, Candra, Súrya — têm poderes específicos. Todos 
esses semideuses são adorados nos hinos védicos através de uma 
arma simbólica. Portanto, aqui se diz: mantra-lingair vyavacchinnam. 
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Mediante tal adoração, pode ser que os karmis obtenham a bênção 
de opulência material sob a-forma de animais, riquezas, belas espo- 
sas, muitos seguidores e assim por diante, Contudo, não são essas 
opulências materiais que nos proporcionam o entendimento da 
Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 46 
a Tea rra: | 
aaa AR RA ea 


yada yasyanugrhnati 
bhagavān ātma-bhāvitah 
sa: jaháti matim loke 
vede ca parinisthitâm 


yadã-— quando; yasya—a quem; anugrhnáti—favorece com imoti- 
vada misericórdia; bhagavân—a Suprema Personalidade de Deus; 
átma-bhavitah—compreendido por um devoto; sah—tal devoto; 
Jaháti—abandona; matim—consciéncia; loke—no mundo material; 
vede—nas funções védicas; ca—também; parinisthitâm—fixo. 


TRADUÇÃO 
Uma pessoa que se ocupa plenamente em serviço devocional é 
favorecida pelo Senhor, que lhe concede Sua imotivada misericór- 
dia, Nessa altura, o devoto desperto abandona todas as atividades 
materiais e funções ritualísticas mencionadas nos Vedas, 


SIGNIFICADO 

No verso anterior, aqueles que são dotados de conhecimento 
foram descritos como incapazes de apreciar a Suprema Personali- 
dade de Deus. De modo semelhante, este verso indica que os segui- 
dores dos rituais védicos, bem como os seguidores de: atividades 
fruitivas, são incapazes de ver a Suprema Personalidade, de Deus. 
Estes dois versos descrevem tanto os karmis quanto os jfiânis como 
incapazes de entendê-1O. Como descreve Srila Rúpa Gosvâmi, ape- 
nas quem está inteiramente livre da especulação mental e da ati- 
vidade fruitiva (anyâbhilagita-sanyarn jrâna-karmãdy-anãvriam) 
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pode ocupar-se em serviço devocional puro sem-ser poluído por 
desejos materiais. A significativa palavra dtma-bhãvitah indica que 
o Senhor surge na mente de uma pessoa se ela pensa constante- 
mente nEle. O devoto puro vive pensandonos pés de lótus do 
Senhor (sa vai manah krsna-padãravindayoh). O devoto puro não 
consegue passar um momento sequer sem se absorver em pensar na 
Suprema Personalidade de Deus. O Bhagavad-gitã descreve este 
pensamento constante no Senhor como satata-yuktânâm, ocupar-se 
sempre a serviço do Senhor. Bhajatârh priti-piirvakam: este é o ser- 
viço devocional prestado com amor e afeição; Como a Suprema 
Personalidade de Deus orienta o devoto puro internamente, o 
devoto salva-se de todas as atividades materiais, Mesmo as cerimô- 
nias ritualísticas védicas são consideradas atividades materiais 
porque, praticando essas atividades, simplesmente elevamo-nos a 
outros: sistemas planetários, as moradas dos semideuses, O Senhor 
Krsna diz no Bhagavad-gitã (9.25): 


yanti deva-vratá deván 
pitin yânti pitr-vratãh 
bhittâni yânti bhitejyã 
yânti mad-yájino “pi mâm 
“Quem adorar os semideuses nascerá entre os semideuses; quem 
adorar fantasmas e espíritos nascerá entre tais seres; quem adorar 
ancestrais irá ter com osvancestrais; e quem Me adorar viverá 
comigo.” 

A palavra âtma-bhávitah também indica que o devoto vive pre- 
gando pāra salvar as almasi condicionadas: A respeito dos «seis 
Gosvâmis se diz: nãnã-sâstra-vicãranaika-nipunau sad-dharma- 
samstháapakau lokanám hita-kárinau. O devoto puro da Suprema 
Personalidade de Deus vive pensando em como poderá salvar as 
caídas almas condicionadas. A Suprema: Personalidade de Deus, 
influenciada pela misericordiosa tentativa dos devotos de salvar as 
almas caídas, ilumina as pessoas em geral internamente, por Sua 
imotivada misericórdia. Se um devoto é abençoado por outro 
devoto, ele se liberta de atividades karma-kânda € jfiâna-kânda. 
Como «confirma o |Brahma-samhitã, vedesu- durlabham: não é 
através de karma-kânda e jfiâna-kânda que se pode compreender a 
Suprema Personalidade de Deus. Adurlabham âtma-bhaktau: somente 
um devoto sincero compreende o Senhor. 
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Este mundo material, a manifestação cósmica, é criado pela: 
Suprema Personalidade de Deus, e as entidades vivas vêm aqui 
para desfrutar por elas mesmas, As instruções védicas orientam-nos 
de acordo com diferentes princípios regulativos, e as pessoas inteli= 
gentes tiram proveito dessas instruções. Assim, elas podem gozar da 
vida material sem perturbação. Mas, na verdade, isto é ilusão, e é 
muito: difícil escapar desta: ilusão através do esforço pessoal. A 
população em geral ocupa-se em atividades materiais, e as pessoas 
que avançam um pouco sentem atração pelas cerimônias ritualísti- 
cas mencionadas nos Vedas. Entretanto, quando alguém se frustra 
depois de realizar cerimônias ritualísticas, ele novamente se volta 
pára as atividades materiais. Dessa maneira, tanto os seguidores dos 
rituais védicos quanto os seguidores de atividades materiais enredam- 
se na vida condicionada. Tais pessoas só recebem a semente do 
servigo devocional pela boa vontade do guru e de Krsna. Confirma 
isto o Caitanya-caritámyta: guruzkrsna-prasade. páya bhaktislarã- 
bija. 

Quando alguém se ocupa em servigo devocional, ele náo sente 
mais atragáo por atividades materiais. Enquanto alguém está co- 
berto por diferentes designações, ele não pode ocupar-se em serviço 
devocional. É preciso livrar-se dessas atividades designativas 
(sarvopâdhi-vinirmuktam) e tornar-se puro para servir a Suprema 
Personalidade de Deus com sentidos purificados. Hrsikena hrsikesa- 
sevanam bhakrir ucyate: servir ao Senhor com sentidos purificados: 
chama-se bhakti-yoga, ou serviço devocional. O devoto sincero é 
sempre ajudado pela Superalma, que reside dentro do coração de 
toda a entidade viva, como o Senhor Krsna confirma no Bhagavad- 
gitã (10:10): 


tesarh satata-yuktânâm 
bhajarâm priti-piirvakam 

dadâmi buddhi-vogarh tam 
yena mám upayanti te 


“Aos que se dedicam constantemente a Mim'e Me adoram com: 
amor, Eu dou a compreensáo pela qual eles podem vira Mim.” 
Esta é a fase em que nos libertamos da contaminação do mundo 
material. Nessa altura, o devoto faz amizade com outro devoto e 
abandona de uma vez por todas sua ocupação em atividades materiais. 
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Então, ele obtém a graça do Senhor e perde sua fé na civilização 
material, a qual começa com “varnasrama-dharma. Sri Caitanya 
Mahāprabhu fala claramente da importância de alguém libertar-se 
do varnãsrama-dharma, o'mais elevado sistema de civilização hu- 
mana. Nesta fase, ele se sente perpetuamente servo: de Krsna, 
posição assumida pelo próprio Sri Caitanya Mahãprabhu. 


nãham vipro na ca nara-patir nãpi vaisyo na Sâdro 
nãharh varni na ca grha-patir no vana-stho yatir vá 
kintu prodyan nikhila-paramânanda-pirnâmrtabdher 
gopi-bhartuh pada-kamalayor dãsa-dasânudasah 
(Padyâvali 63) 


“Não sou nem brãhmana, nem ksatriya, nem vaisya, nem Súdra. 
Não sou nem brahmacári, nem grhastha, nem vanaprastha, nem 
sannyási. O que sou Eu?'Sou servo eterno do servo do servo do 
Senhor Krsna:” Através da: sucessão discipular, pode-se chegara 
esta' conclusão, que' vem a ser a perfeita elevação à-plataforma 
transcendental. 

VERSO 47 


A, AAN | 
a ARRAY RO! 


rasmãt karmasu barhismann 
ajñanad artha-kásisu 

mártha-drstim krthãh srotra- 
sparsisv asprsta-vastusu 


tasmãt-—portanto; karmasu—em atividades fruitivas; barhisman— 
6 rei Pracinabarhisat; ajfiânãr-—por ignorância; artha-kásisu-—no 
cintilante resultado: fruitivo;-mã--nunca;'artha-drgtim-—conside- 
rando ser a meta da vida; krthah-— faças; $rotra-sparsisu--agradáveis 
ao ouvido; asprsta=-sem tocar; vastusu-— interesse verdadeiro. 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei Barhismán, nunca deves, por ignorância, adotar 
os rituais védicos ou as atividades fruitivas, que podem ser agradáveis 
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de se ouvir ou que podem parecer a meta do interesse pessoal. Não 
deves jamais aceitar estas coisas como a meta última da vida. 


SIGNIFICADO 
O Bhagavad-gitã (2.42-43) diz: 
yam imám puspitam vacam 
pravadanty avipascitah 
veda-vada-ratáh pártha 
nányad astiti vadinah 


kâmãtmãnah svarga-parã 
janma-karma-phala-pradâm 

kriyá-visesa-bahular 
bhogaisvarya-gatim prati 


“Homens de pouco conhecimento são muito apegados às palavras 
floridas dos- Vedas, as quais recomendam diversas atividades fruiti- 
vas em troca de elevação aos: planetas celestiais, resultante bom 
nascimento, poder e assim por diante. Desejando gozo dos sentidos 
e vida opulenta, eles acabam dizendo que não há mais nada além 
disto” 

De um modo geral, as pessoas ficam muito atraídas pelas ativi- 
dades fruitivas sancionadas-nos rituais védicos. Alguém pode ficar 
muito atraído pela sua elevação a planetas celestiais mediante a rea- 
lização de grandes sacrifícios, como os realizados pelo rei Barhigmãn. 
Sri Nárada Muni queria impedir o' rei Barhismãn de ocupar-se 
nessas atividades fruitivasi-Portanto, ‘agora, ele está Ihe dizendo 
diretamente: “Não te interesses por semelhantes benefícios temporá- 
rios.”":Na civilização:moderna, as pessoas estão muito interessadas 
em explorar os recursos da natureza material através de métodos 
científicos, Na verdade, considera-se isto avanço. Porém, isto não é 
avanço verdadeiro, senão que simplesmente agradável de se ouvir. 
Embora estejamos avançando de acordo com estes métodos inven- 
tados, esquecemo-nos-de nosso: verdadeiro propósito. Portanto, 
Bhaktivinoda Țhākura diz que jada-vidyā yata māyāra vaibhava 
tomārā bhajane bādhā: “Estudos materialistas nada mais são que o 
fulgor de máya, pois são um obstáculo ao progresso espiritual.” 

Os confortos: temporários: da:vida, experimentados neste ou em 
outros planetas; devem: ser tidos todos como ilusórios, porque não 
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atingem o verdadeiro propósito da vida: O verdadeiro propósito da 
vida é voltar ao lar, voltar ao Supremo. Ignorantes do verdadeiro 
prřopósitò davida, as pessoas dedicam-se, quer a atividades materia- 
listas grosseiras, quer a atividades ritualísticas: Nesta passagem, 
Nãrada pede ao rei Barhismãn que não se apegue a semelhantes 
atividades: Nos Vedas, afirma-se que a realização de sacrifícios é o 
verdadeiro propósito da vida. Uma parte da população indiana, co- 
nhecida “como os àrya-samajistas, enfatiza demasiadamente a 
parte sacrificatória dos Vedas. Este verso indica, contudo, que 
esses sacrifícios devem ser tidos como ilusórios. De fato, a meta-da 
vida humana deve ser a compreensão de Deus, ou a consciência de 
Krsna. Os rituais védicos são, evidentemente, muito cintilantes e 
agradáveis de se ouvir, mas não conduzem ao verdadeiro propósito 
da vida. 


VERSO 48 


daria Aguia ama: 
ampla A aaa ec 


svarh lokarh na vidus te vai 
yatra devo janárdanah 

áhur dhúmra-dhiyo veda 
sakarmakam atad-vidah 





svam-— própria; lokam=morada; na-—nunca; viduh-—sabem; te 
tais pessoas; vai—decerto; yatra—onde; devah—a Suprema Perso- 
nalidade de Deus; janârdanah-—Krsna, ou Visnu; dhuh-—falam: 
dhúmra-dhiyah—a classe menos inteligente de homens; vedam-—os 
quatro Vedas; sa-karmakam---cheios de cerimônias ritualísticas; a- 
tat-vidah-— pessoas sem conhecimento. 


TRADUÇÃO 
Aqueles que são menos inteligentes aceitam cerimônias ritualis- 
ticas védicas como tudo. Eles não sabem que o propósito dos Vedas 
é compreender nosso próprio lar, onde vive a Suprema Personali- 
dade de Deus. Não estando interessados em seu verdadeiro lar, eles 
andam iludidos à procura de outros lares. 
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SIGNIFICADO 

Deum modo geral, as pessoas não têm noção de seu verdadeiro 
interesse navida — voltar ao lar, voltar ao Supremo. Elas não 
sabem nada sobre seu verdadeiro larino mundo espiritual; No 
mundo espiritual, há muitos planetas: Vaikuntha, e-o planeta mais 
elevado é Krsnaloka, Goloka Vrndavana. Apesar do suposto avanço 
da civilização, ninguém tem informação sobre os Vaikunthalokas, 
os planetas espirituais. No momento atual, os ditos homens civili- 
zados avançados estão tentando ir a outros planetas, mas eles não 
sabem que, mesmo que vão ao sistema» planetário mais elevado, 
Brahmaloka, terão de voltar a este planeta. O Bhagavad-gitã (8.16) 
confirma isto; 


abrahma-bhuvanal lokah 
punar âvartino 'rjuna 

mãm upetya tu kaunteya 
punar janma na vidyate 


“Desde o planeta 'mais elevado no mundo material até o mais baixo, 
todos são lugares de miséria, onde acontecem repetidos nascimentos 
e mortes. Mas, quem alcança Minha morada, ó filho de Kunti, 
nunca volta a nascer.” 

Se alguém vai ao sistema planetário mais elevado dentro deste 
universo, ainda assim, ele tem que regressar após terminarem os 
efeitos de suas atividades piedosas.- Embora os veículos espaciais 
possam ir bem alto no céu, logo que se acaba seu combustível, eles 
são obrigados a regressar a este planeta terrestre. Todas essas ativi- 
dades: realizam-se em ilusão. A verdadeira tentativa deve ser, por- 
tanto, a de voltar ao lar, voltar ao Supremo. O processo 'é men- 
cionado no Bhagavad-gitã. Yanti mad-yájino pi mãm: aqueles 
que se ocupam em serviço devocional à Suprema Personalidade 
de Deus voltam ao lar, voltam ao Supremo. A vida humana é muito 
valiosa, e ninguém deve desperdiçá-la na vã exploração de outros 
planetas. Todos devem desenvolver a inteligência necessária para 
regressar ao Supremo. Todos devem'estar interessados em informar- 
se sobre os planetas espirituais Vaikuntha, e, em particular, sobre o 
planeta conhecido como Goloka Vrndávana, e devem aprender 
a arte de ir lá pelo simples método de servigo devocional, que 
começa com o processo de ouvir (Sravanarh: kirtanarh visnoh). 
Confirma-se isto, também; no Srimad-Bhagavatam (12:3:51): 
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kaler dosa-nidhe rajann 
asti hy eko mahān gunah 
kirtanad eva krsnasya 
mukra-sañgah parar vrajet 


É possível ir ao planeta supremo (pararh vrajet) mediante o simples 
método de cantar o mantra Hare Krsna. Isto se destina especialmen- 
te às pessoas desta era (kaler doga-nidhe). A vantagem especial 
desta era é que, simplesmente: cantando o mahã-mantra Hare 
Krsna, é possível purificar-se de toda a contaminação material e 
voltar ao lar, voltar ao Supremo. Quanto a isto não há dúvida: 


VERSO 49 


area ao: ser: pena UE | 
AA A AR 
al a fa aña il 


ástirya darbhaih prag-agraih 
karisnyena ksiti-mandalam 
stabdho brhad-vadhán máni 
karma návaisi yat param 
+ tat karma hari-tosamh yat 
sã vidyã tan-matir yayã 


âstirya—tendo coberto; darbhaih=com grama kusa; prák- 
agraih—com as pontas voltadas para o oriente; kdrisnyena—intei- 
ramente; ksiti-mandalam—a: superficie do: globo; strabdhah—orgu- 
lhosamente arrogante; brhat—grande; vadhat—matando; máni— 
julgando-te muito importante; karma—atividade; na avaisi—náo sa- 
bes;  yat—que; param—suprema; fat—esta; karma—atividade; 
hari-tosam —satisfazendo o Senhor Supremo; yat--que; sã--esta; 
vidya—educacáo; 'tar—ao Senhor; matih—consciéncia; yayá—pela 
qual. 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei, o mundo inteiro está coberto com as agudas 
pontas da grama kusa, e, baseado nisto, ficaste orgulhoso por teres 
matado várias espécies de animais em sacrifício. Devido à tua tolice, 
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não sabes que o serviço devocional é o único meio pelo qual pode- 
mos satisfazer a Suprema Personalidade de Deus. Não podes 
entender este fato. Tuas únicas atividades devem ser aquelas que 
possam satisfazer a Personalidade de Deus. Nossa educação deve 
ser tal que possamos elevar-nos à consciência de Krsga. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, o grande sábio Nãrada:Muni repreende diretamente 
o rei por este ter se ocupado em realizar sacrifícios que incluíam a 
matança de um grande número de animais. O rei pensava que era 
grande por ter executado tantos’ sacrificios, mas, © grande sábio 
Nārada repreende-o diretamente, informando-o que sua matança de 
animais somente o leva a ficar arrogante e com falso prestígio. Na 
verdade, qualquer coisa que se faça que não leve à consciência de 
Krsna é atividade pecaminosa, e qualquer educação que não leve a 
entender Krsna é educação falsa, Se falta consciência de Krsna, 
qualquer atividade em que nos ocupemos é falsa e qualquer propó- 
sito educacional que ambicionemos também é falso. 


VERSO 50 
afora ado seitas | 
AA Ol qa: ALU Ito 


harir deha-bhrtám átmá 
svayarh prakrtir isvarah 

tat-páda-múlam Saranam 
yatah ksemo nrnâm iha 


harih—Sri Hari; deha-bhrtâm-—de entidades vivas que aceitaram 
corpos materiais; dimã-—a Superalma; svayam—Ele próprio: 
prakrtih—natureza material; isvarah-—o controlador; tat-—Seus; 
pâda-miilam—pés; $aranam-—refúgio; yatah—de que; ksemah— 
boa fortuna; nrnam—dos homens; ¡ha—neste mundo. 


TRADUÇÃO 
Sri Hari, a Suprema Personalidade de Deus, é a Superalma e guia 
de todas as entidades vivas que aceitaram corpos materiais dentro 
deste mundo. Ele é o controlador supremo de todas as atividades 
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materiais na natureza material. Ele é também nosso melhor amigo, 
e todos devem refugiar-se a Seus pés de lótus. Fazendo-o, suas vidas 
serão auspiciosas. 
SIGNIFICADO 

O Bhagavad-gitã (18.61) diz que isvarah sarva-bhiitânam hrd- 
dese 'rjuna tisthati: “O Senhor Supremo encontra-Se no coração de 
todos, ó Arjuna.” A entidade viva está dentro do corpo, e a Superal- 
ma, a Suprema Personalidade de Deus, também está lá. Ele chama- 
Se antaryâmi, e caitya-guru. Como o Senhor Krsna afirma no 
Bhagavad-gitã (15.15), Ele controla tudo. 


sarvasya câham hrdi sannivisto 
matah smrtir jfiânam apohanam ca 


“Estou sentado no coração de todos, e de Mim vêm a lembrança, o 
conhecimento e o esquecimento.” 

Tudo está sendo orientado pela Superalma dentro do corpo; por- 
tanto, o melhor a fazer é aceitar Sua orientação e ser feliz, Para 
aceitar Suas orientações, é preciso ser um devoto, e isto também se 
confirma no Bhagavad-gitã (10.10): 


tesam satata-yuktânim 
bhajatâm priti-púrvakam 

dadâmi buddhi-vogarh tam 
yena mãm upayânti te 


“Aos que se dedicam constantemente a Mim'e Me adoram com 
amor, Eu dou a compreensão pela qual eles podem vir a Mim.” 

Embora a Superalma esteja no coração de todos (isvarah sarva- 
bharânarn hrd-dese 'rjuna tisthati), Ele conversa apenas com os 
devotos puros que se ocupam constantemente em Seu serviço. No 
Caitanya-bhãgavata (Antya 3.45) afirma-se: 


1áahare se bali vidya; mantra, adhyayana 
krsna-pãda-padme ye karaye sthira mana 
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“Deve-se compreender que quem tem sua mente fixa nos pés de 
lótus de Krsna tem a melhor educação e estudou todos os Vedas.» 
Também há outras passagens apropriadas no Caitanya-bhãgavata: 


sei se vidyâra phala jâniha niscava: 
krsna-pâda-padme yadi citta-vrtti rava 


“O resultado perfeito da educação é fixar a mente nos pés de lótus 
de Krsna.” (Adi 13.178) 


*dig-vijaya kariba, '—vidyāra kārya nahe 
isvare bhajile, sei vidyã 'satya" kahe 


“Não é desejável conquistar o mundo por meio da educação mate- 
rial. Se alguém se ocupa em serviço devocional, sua educação se 
aperfeiçoa.” (Adi 13.173) 


pade kene loka —krsna-bhakti janibare 
se yadi nahila, tabe vidyaya ki kare 


“O Propósito da educação é compreender Krsna e Seu serviço devo- 
cional: Se alguém não o faz, então sua educação é falsa.” (Adi 
12.49) 

tāhāre se bali dharma, karma sadācāra 

isvare se priti janme sammata sabára 


“Ser culto, educado, muito ativo e religioso significa desenvolver 
amor natural por Krsna.” (Antya 3.44) Todos têm amor adormecido 
por Krsna, mas este amor deve ser despertado através da cultura e 
da educação. Este é o propósito deste movimento para a consciên- 
cia de Krsna. Certa vez, o Senhor Caitanya perguntou a Sri 
Râmânanda Rãya qual era a melhor parte da educação, e Rámá- 
nanda Rãya respondeu que a melhor parte da educação é o avanço 
em consciência de Krsna. 


VERSO 51 


a à Eram ata fa 
a figa a a ei: WIM ZU 


sa-vai privatamas câtmã 
yato na bhayam anv api 
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iti veda sa vai vidván 
yo vidván sa gurur harih 


sah—ele; vai—decerto; priya:tamah—0 mais querido; ca— 
também; drma—Superalma; yatah—de quem; na—nunca; bhayam— 
temor; anu—pequeno; api—mesmo; ¡iri—assim;: veda —(quem) 
conhece; sah—ele; vai—decerto; vidvan—educado; yah-—aquele 
que; vidvan—educado; sah—ele; guruh-—mestre espiritual; harih—= 
náo diferente do Senhor. 





TRADUÇÃO 

Uma pessoa ocupada em serviço devocional não tem o mínimo 
temor na existência material. Isto porque a Suprema Personalidade 
de Deus é a Superalma e o amigo de todos. Quem conhece este 
segredo é deveras educado, podendo tornar-se o mestre espiritual do 
mundo. Um mestre espiritual realmente fidedigno, pra 
Krsna, náo é diferente de Krsna. 


SIGNIFICADO 

Srila Visvanátha Cakravarti Thákura diz: saksad-dharitvena 
samasta-Sástrair uktas tathá bhavyata eva sadbhih. O mestre espi- 
ritual é descrito em todas as escrituras como O representante da 
Suprema Personalidade de Deus. O mestre espiritual é aceito como 
idêntico à Suprema Personalidade de Deus por ser o servo mais 
íntimo do Senhor (kintu prabhor yah priya.eva tasya). Isto significa 
que tanto a Superalma quanto a alma individual são muito queridas 
por todos. Todos se amam asi mesmos, e, quando alguém torna-se 
mais avançado, passa a amar a Superalma também. Uma pessoa 
auto-realizada não recomenda a adoração a ninguém além da 
Superalma. Ela sabe que adorar à Suprema Personalidade de Deus 
é mais fácil do que adorar vários semideuses sob a influência da 
luxúria e do desejo de gozo material. Portanto, o devoto vive ocu- 
pado em serviço devocional amoroso ao Senhor. Semelhante pessoa 
é um verdadeiro guru. O Padma Purâna diz: 


sat-karma-nipuno vipro. 
mantra-tantra-visãradah 

avaisnavo gurur na syad. 

vaisnavah $va-paco guruh 
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“Mesmo que um brãhmana seja muito erudito nas escrituras védi- 
cas e conheça os seis deveres ocupacionais de um brãhmana, ele 
não pode tornar-se um guru, ou mestre espiritual, a menos que seja 
devoto da Suprema Personalidade de Deus. Contudo, se alguém 
nasce em família de comedores de cães mas é devoto puro do Senhor, 
ele: pode: tornar-se um mestre espiritual!” Em conclusão, 
ninguém pode: tornar-se mestre espiritual a. menos que seja devoto 
puro do Senhor. Quem é mestre espiritual de acordo com as des- 
crições acima do serviço devocional deve ser' considerado como a 
Suprema Personalidade de Deus pessoalmente presente. Segundo as 
palavras aqui mencionadas (gurur harih), consultar um mestre espi- 
ritual fidedigno significa consultar a Suprema: Personalidade: de 
Deus' pessoalmente. Portanto, todos devem refugiar-se: em seme- 
lhante mestre espiritual fidedigno. Ter sucesso na vida significa acei- 
tar um mestre espiritual que conheça Krsna como a única e querida 
Personalidade: Suprema. Todos: devem adorar semelhante devoto 
íntimo do Senhor. 
VERSO 52 


Ma sa 
ma qio fè fit as gorda 
aa À tem qu Fra ara aN 


nárada uvaca 
prasna evarh hi safichinno 
bhavatah purusarsabha 
atra me vadato guhyam 
nisamaya suniscitam 


nãradah uvaca—Nárada disse; prasnah—pergunta; evam— 
assim; .hi—decerto; sañchinnah—respondida; bhavatah—tua; 
purusa-rsabha—ó grandiosa personalidade; atra—aqui; me vada- 
1ah—enquanto eu falo; guhyam—confidencial; nisámaya—ouve; su- 
niscitam—perfeitamente reconhecida. 


TRADUÇÃO 
O grande santo Nárada prosseguiu: Ó grandiosa personalidade, 
respondi adequadamente tudo que me perguntaste. Agora, ouve 
outra narração, a qual é aceita por pessoas santas e é muito 
confidencial. 
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SIGNIFICADO 

Sri Narada Muni está agindo pessoalmente como o mestre espi- 
ritual do rei Barhismãn. Era intenção de Nãrada Muni que, através 
de suas instruções, o rei abandonasse imediatamente toda a ocu- 
pação em atividades fruitivas e adotasse o serviço devocional. Con- 
tudo, embora O rei tivesse entendido tudo, ele ainda não estava 
preparado para abandonar suas ocupações. Como os versos seguin- 
tes mostrarão, o rei estava meditando em mandar chamar seus 
filhos, que estavam longe de casa, praticando austeridades e peni- 
tências. Após o regresso deles, ele confiar-lhes-ia'seu reino e então 
deixaria o lar. Esta é a posição da maioria'das pessoas: Elas acei- 
tam'um mestre espiritual fidedigno e ouvem-no, mas, quando o 
mestre espiritual indica que elas devem deixar o lar e ocupar-se ple- 
iamente em serviço devocional, elas hesitam. É dever do mestre 
espiritual instruir o discípulo até que ele compreenda que este modo 
de vida materialista, atividade fruitiva, não é-absolutamentebené- 
fico. Na verdade, deve-se adotar o serviço devocional desde o início 
da vida, como aconselhava Prahlada Mahãrãja: kaumãra ácaret 
prajño dharmán bháagavatán iha (Bhag. 7.6.1), Todas as instruções 
dos Vedas dão-nos a entender que, a menos que alguém adote a 
consciência de Krsna e o serviço devocional, ele está simplesmente 
desperdiçando seu tempo, ocupando-se nas atividades fruitivas da 
existência material. Nárada Muni, portanto, resolveu relatar outra 
alegoria ao rei para induzi-lo a abandonar a vida familiar dentro da 
existência material. 

VERSO 53 


gai ara qa fifa 
e eta ea | 
a maana a 
DR AAA, MM 


ksudrarn caram sumanasarm $arane mithitva 
raktarh sadarghri-gana-sâmasu lubdha-karnam 
agre vrkãn asu-trpo 'viganayya yântam 
'prsthe mrgar mreaya lubdhaka-bana-bhinnam 


ksudram—na grama: caram—pastando; sumanasám—de um 
belo jardim florido; $arane—sob a proteção; mithitva--estando 
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unido com uma mulher; raktam-—apegado; saf-anghri—de abelhas; 
gana—de grupos; sámasu—ao zumbido; lubdha-karnam—cujo ou- 
vido está atraído; agre—em frente; vrkdn—tigres; asu-trpah—que 
vivem às custas da vida alheia; aviganayya—negligenciando; ydn- 
tam—movendo-se; prsthe—atrás; mrgam—o veado; mrgaya— 
procura; lubdhaka—de um cagador; bana—pelas flechas; bhinnam— 
passível -de-ser trespassado. 


TRADUÇÃO 

Meu querido rei, por favor, procura aquele veado, ocupado em 
comer grama num belo jardim florido, junto com sua corça. Esse 
veado está muito apegado à sua ocupação, e está desfrutando do 
doce zumbido das abelhas em seu jardim. Procura entender a 
posição dele, Mal sabe ele que diante dele há um tigre, acostumado 
a viver às custas da carne alheia. No encalço do veado há também 
um caçador, ameaçando trespassá-lo com afiadas flechas. Assim, a 
morte do veado está iminente, 


SIGNIFICADO. 

Eis aqui uma alegoria na qual o rei é aconselhado a procurar um 
veado-que está sempre em posição perigosa. Embora ameaçado de 
todos os lados, o veado só faz comer grama num belo jardim flo- 
rido, inconsciente do; perigo que-o cerca. Todas as entidades vivas, 
especialmente os seres humanos, julgam-se muito; felizes. no meio 
dos familiares. Como se vivessem:num jardim florido, ouvindo o 
doce zumbir de abelhas, todos centralizam suas vidas em torno de 
suas esposas, que constituem a beleza da vida familiar. O zumbir 
das abelhas pode ser comparado 'à conversa das crianças. O ser 
humano, assim como o veado, desfruta de sua família sem saber 
que diante dele está o fator tempo, representado pelo tigre. As ativi- 
dades fruitivas de uma entidade viva simplesmente criam outra 
posição perigosa ea obrigam a aceitar diferentes espécies de corpos. 
Não é raro um veado correr atrás de uma miragem. no deserto. O 
veado também gosta muito de sexo. Em conclusão, alguém que viva 
como um veado acabará sendo morto. Os textos védicos, portanto, 
aconselham que devemos entender nossa posição constitucional e 
adotar o serviço devocional antes que a morte venha. Segundo o 
Bhagavatam (11.9.29): 
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labdhvã sudurlabham idam bahu-sambhavânte 
mânusyam arthadam anityam apiha dhirah 

tūrnarh yateta na pated anumrtyu yávan 
nihsśreyasāya vişayah khalu sarvatah syãt 


Depois de muitos nascimentos, obtivemos esta forma humana; por- 
tando, antes que a morte venha, devemos ocupar-nos no transcen- 
dental serviço amoroso ao Senhor. Esta é a realização da vida 
humana. 

VERSO 54 


ARO q AR qua a 
ga a: ars ata fa 
sl 
AT] 


., sumanah-sama-dharmandm strinám Sarana asrame puspa-madhu- 

gandhava! ksudratamam kamya-karma-vipakajam kama-sukha- 
lavam jaihvyaupasthyadi vicinvantarh mithuni-bhúya tad- 
abhinivesita-manasam sadanghri- -gana-sâma-; -gitavad atimanohara- 
vanitâdi- ¡-janalapesv atitarám. atipralobhita-karnam agre vrka- 

o átmana ayur harato ho-ratrân tan kala-lava-visesan 
iganayya grhesu viharantam prsthata eva 'paroksam anupravritó 
lubdhakah krtânto 'ntah Sarena yam iha paravidhyati tam imam 

dimánam aho rajan bhinna-hrdayam drastum arhasiti. 


sumanah—flores; sama-dharmandm—exatamente como; stri- 


-nām>de mulheres; farane—no refúgio; asrame—vida familiar; 
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puspa—em: flores; madhu—de mel; gandha—o aroma; vat—como; 
ksudra-tamam-—muito insignificante; kamya—desejadas; karma—de 
atividades; vipaka-jam—obtidas como. resultado; kâma-sukha—de 
gozo dos sentidos; /avam—um fragmento; jaihvya—prazer da 
língua; aupasthya—gozo sexual; ddi—comegando com; vicinvan- 
tam-—sempre pensando em; mithuni-bhúya—praticando sexo; tat— 
em sua esposa; abhinivesita—sempre absorta; manasam—cuja 
mente; saj-anghri—de abelhas; gana—dos grupos; sâma-—suave, 
gita—o canto; vat—como; ati—muito; manohara—atrativo; 
vanitá-adi—comegando com a esposa; jana—de pessoas; dlapesu—ás 
conversas; atitarâm —excessivamente; ari—muito; pralobhita—atrai- 
dos; karnam—cujos óuvidos; agre—em frente; vrka-yútha—um 
grupo de tigres; vat—como;.drmanah—do. próprio eu; dyuh— 
duração de vida; haratah—roubando; ahah-rãtrân—dias e noites; 
tân—todos eles; kala-lava-visesán—os momentos do tempo; avi- 
ganayya—sem considerar; grhesu—na vida familiar; viharantam— 
desfrutando; prsthatah—pelas costas; eva—decerto; paroksam—sem 
ser visto; anupravritah—indo aò encalço de; lubdhakah—o caga- 
dor; krta-antah—o superintendente da morte; antah-—no coração; 
Sarena—por uma flecha; yam—a quem; iha—neste mundo; pará- 
vidhyati—trespassa; tam—esta; imam—isto; atmânam-—tu próprio; 
aho râjan—ó rei; bhinna-hrdayam —cujo coração está trespassado; 
drastum-—ver; arhasi—deves; iti—assim. ` 


TRADUÇÃO 

Meu querido rei, a mulher, que é muito atrativa no início mas 
muito perturbadora no final, é exatamente como a flor, que é atra- 
tiva no início e detestável no fim. Com a mulher, o ser vivo enreda- 
se em desejos luxuriosos e goza de sexo, assim como alguém que 
desfruta do aroma de uma flor. Assim, o ser vivo leva uma vida de 
gozo dos sentidos — desde sua língua até seus órgãos genitais — e, 
dessa maneira, considera-se muito feliz na vida familiar. Unido com 
sua esposa, ele sempre permanece absorto nesses pensamentos. 
Sente muito prazer em ouvir as conversas de sua esposa e de seus 
filhos, as quais são como o doce zumbido de abelhas que colhem 
mel de flor em flor. Ele esquece que diante dele está o tempo, que 
reduz a duração de sua vida dia por dia, noite por noite. Ele não vê 
a diminuição gradual de sua vida, nem liga para o superintendente 
da morte, que está tentando matá-lo pelas costas. Procura compreen- 
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der isto. Tu estás numa posição precária e estás sendo ameaçado de 
todos os lados. 


SIGNIFICADO 

Vida materialista significa esquecimento de nossa posição cons- 
titucional cómo servos eternos de Krsna, e' este esquecimento é 
especialmente acentuado no grhastha-asrama: No grhastha- 
Gsrama, um jovem aceita uma jovem esposa que é muito bela no 
ínicio, mas, com o transcorrer do tempo, após dar à luz muitos 
filhos é tornar-se cada vez mais velha, ela exige muitas coisas do 
esposo para manter toda a família. Nessa altura, a esposa torna-se 
detestável para o mesmo homem que a aceitou em seus dias de 
juventude. Um homem fica apegado ao grhastha-asrama por apenas 
duas razões: a esposa cozinha deliciosas guloseimas para a satis- 
fação da língua do esposo e lhe dá prazer sexual à noite. Uma 
pessoa apegada ao grhastha-asrama vive pensando nestas duas coisas 
— comida gostosa e prazer sexual. Tanto as conversas da esposa 
quanto as dos filhos, desfrutadas como uma recreação familiar, 
atraem a entidade viva. Assim, ela esquece que acabará morrendo 
um dia e que precisa preparar-se para a próxima vida caso deseje 
ser posta num corpo agradável. 

O veado no jardim florido é uma alegoria usada pelo grande 
sábio Nárada para mostrar ao rei que o próprio rei está igualmente 
preso na armadilha das coisas que o cercam. Na verdade, todos 
estão cercados por esta vida familiar, a qual os desorienta. Deste 
modo, a entidade viva esquece que tem que voltar ao lar, voltar ao 
Supremo. Ela simplesmente se enreda na vida familiar, Portanto, 
Prahláada Mahárája sugeriu: hitvarma-páta grham andha-kiapam 
vanarh gato yad dharim ásrayeta. A vida familiar € considerada um 
poço camuflado (andha-kúpam)-no qual, todos que caem, morrem 
sem ajuda. Prahlada Mahãraja recomenda que, enquanto tenhamos 
os sentidos funcionando bem e sejamos suficientemente. fortes, 
devemos abandonar o grhastha-asrama e refugiar-nos aos pés de 
lótus do Senhor, indo à floresta de Vindávana. Segundo a civili- 
zação védica, é preciso abandonar a vida familiar numa determi- 
nada idade (cinquenta anos de idade), tomar vânaprastha e, por 
fim, permanecer sozinho como sannyãsi. Este é o método prescrito 
de civilização védica conhecido como: varnãsrama-dharma. Alguém 
que toma sannyãsa após gozar da vida familiar satisfaz o Supremo 
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Senhor Visnu. x 

Todos devem entender sua posição na vida familiar ou muns 
dana. Isto chama-se inteligência. Ninguém deve permanecer 
preso para sempre na armadilha da vida familiar para satisfazer sua 
língua e seus órgãos genitais na companhia de uma esposa. Quem 
faz isto simplesmente arruína sua vida. Segundo a civilização vé- 
dica, é imprescindível abandonar a família numa determinada fase, 
à força, se necessário. Infelizmente, pretensos seguidores da vida 
védica não abandonam sua família nem sequer no fim da vida, a 
menos que sejam forçados pela morte. É necessário que haja uma 
completa revisão do sistema social, e a sociedade deve voltar aos 
princípios védicos, isto é, aos quatro varnas e quatro dsramas. 


VERSO 55 


a ai Aaea aAa Sa- 
Pf a A 


So dao ar an 


sa tvar vicaksya mrga-cesfitam átmano 'nta$ 
cittam nivaccha hrdi karna-dhunim ca cirte 

Jjahy arnganasramam asattama-yiitha-gâtham 
prinihi hamsa-Saranarh virama kramena 


sah—esta mesma pessoa; tvam—tu; vicaksya—considerando; 
mrga-cestitam—as atividades do veado; dtmanah—do eu; antah— 
dentro; citram—consciéncia; niyaccha—fixa; hrdi=mo coração; 
karna-dhunim —recepção auditiva; ca—e; citte—à consciências jahi-— 
renuncia; anganã-asramam-—vida familiar; asar-tama-—muito abo- 
minável: 'yatha-gâtham-—cheia de estórias de homem e mulher; 
prinihi—simplesmente aceita; hamsa-$aranam—o refúgio de almas 
liberadas; virama—desapega-te; kramena—aos poucos. 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei, procura compreender o significado alegórico do 
veado. Sê plenamente consciente de ti mesmo e abandona o prazer 
de ouvir sobre a promoção aos planetas celestiais mediante ativi- 
dades fruitivas. Abandona a vida familiar, que é cheia de sexo, bem 
como estórias sobre tais assuntos, e refugia-te na Suprema 
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Personalidade de Deus, através da misericórdia de almas liberadas. 
Dessa maneira, por favor, abandona tua atração pela existência 
material, 
SIGNIFICADO 
Em uma de-suas canções, Srila Narottama dása Thakura escreve: 


amrita baliyã yebã khãya 
nānā yoni sadã phire, kadarya-bhaksana kare; 
tara. janma adhah-páte yaya 


*Atividades fruitivas e especulação mental não passam de meros 
copos de-veneno. Qualquer pessoa que as beba, julgando-as néctar, 
é obrigada a lutar mui arduamente, vida após vida, em diferentes 
espécies de corpos. Uma pessoa assim come toda a espécie de bes- 
teiras e condena-se por suas atividades de dito gozo dos sentidos.” 

De um modo geral, todos estão enamorados dos resultados fruiti- 
vos de atividades mundanas- e da especulação mental, De um modo 
geral, eles desejam ser promovidos aos planetas celestiais, fundir-se 
na existência de Brahman ou manter-se, no meio familiar, encanta- 
dos pelos prazeres da língua-e dos órgãos genitais. O grande sábio 
Nãrada instrui claramente o rei Barhismãn a não permanecer toda 
a sua vida no grhastha-àsrama. Estar no grhastha-asrama significa 
estar sob o controle da esposa. É preciso abandonar tudo. isso.e 
ingressar no ãsrama do paramaharhsa, isto é, colocar-se sob o con- 
trole do mestre espiritual. O paramaharsa-asrama é o àsrama da 
Suprema Personalidade de Deus, à sombra de quem q mestre espi- 
ritual se refugia. As-características- do mestre espiritual fidedigno 
são descritas no. Srimad-Bhágavatam (11.3.21): 


tasmad guru prapadyeta 
Jijfiâsuh Sreya urtamam 

sabde pare ca nisnáram 
brahmany upasamásrayam 


*Quem quer que deseje seriamente alcangar a verdadeira felicidade 
deve procurar um mestre espiritual fidedigno e refugiar-se, nele 
através da iniciação. A qualificação de mestre espiritual consiste em 
que ele chegou a compreender as conclusões das escrituras através 
da deliberação e de argumentos, sendo, assim, capaz de convencer 
os outros sobre essas conclusões. Essas grandes personalidades, 
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tendo se refugiado completamente na Divindade Suprema e deixado 
de lado todas as considerações materiais, devem ser tidas como mes- 
tres espirituais fidedignos.” 

Paramahamsa é aquele' que se 'refugiou no Parabrahman, a 
Suprema Personalidade de Deus. Se alguém se refugiar no mestre 
espiritual paramaharhsa, aos poucos, através do treinamento e da 
instrução, desapegar-se-á da vida mundana e finalmente voltará ao 
lar, voltará ao Supremo. A menção específica de ariganãsramam 
asat-tama-yútha-gátham é muito interessante. O mundo inteiro está 
nas garras de mãyã, sendo controlado pela mulher. Um homem não 
é apenas controlado pela mulher que é sua esposa, como também é 
controlado por muitos livros eróticos. Esta é a causa de ele ficar 
enredado no mundo material. Não é possível alguém abandonar 
esta associação abominável através de seu próprio esforço, mas, 
refugiando-se em um mestre espiritual fidedigno, que é parama- 
harhisa, aos poucos, ele elevar-se-á à plataforma de vida espiritual. 

As palavras agradáveis dos Vedas que inspiram as pessoas a se 
elevarem aos planetas celestiais ou a fundirem-se na existência do 
Supremo destinam-se aos menos inteligentes, descritos no Bhagavad- 
gitã como mayayâpahrta-jniânah (pessoas cujo conhecimento foi rou- 
bado pela energia ilusória). Verdadeiro conhecimento significa 
compreender a condição miserável da vida material. Todos devem 
refugiar-se em uma alma liberada genuína, um mestre espiritual, e, 
áos poucos, elevar-se à plataforma espiritual, desapegando-se, 
assim, do mundo material. Segundo Srila Visvanátha Cakravarti 
Thákura, harhsa-Saranam refere-se à cabana na qual vivem as 
pessoas santas. De um modo geral, uma pessoa santa vive em 
lugares remotos na floresta ou numa humilde cabana. Contudo, 
devemos observar que os tempos mudaram. Pode ser benéfico para o 
interesse próprio de uma pessoa santa ir à floresta e viver numa 
cabana, mas, se alguém se torna um pregador, especialmente nos 
países ocidentais, ele precisa convidar muita classe de homens acos- 
tumados a viver em apartamentos confortáveis. Portanto, nesta era, 
uma pessoa santa deve tomar as devidas providências para receber as 
pessoas e atrai-las à mensagem da consciência de Krsna. Srila 
Bhaktisiddhânta Sarasvati Thakura, talvez pela primeira vez, intro- 
duziu automóveis e palácios para a residência de pessoas santas ape- 
nas para atrair o público em geral das grandes cidades. O fato 
principal é que todos devem associar-se com pessoas santas. Nesta 
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era, as pessoas não saem à procura de 'santos na floresta, logo, os 
santos e sábios devem dirigir-se às grandes cidades para receber aí as 
pessoas em geral, as quais estão habituadas às amenidades modernas 
da vida material. Pouco a pouco, essas pessoas aprenderão que palá- 
cios ou apartamentos confortáveis não são necessários em absoluto. 
A verdadeira necessidade é livrar-se do cativeiro material de qual- 
quer maneira, Segundo as ordens de Srila Rúpa Gosvâmi: 


anásaktasya visayán 
yathárham upayuñjatah 

nirbandhah krsna-sambandhe 
yuktam vairágyam ucyate 


“Quem náo está apegado a nada, mas ao mesmo tempo aceita tudo 
que tenha relação com Krsna, está corretamente situado acima de 
todo o sentido de posse,” (Bhakri-rasâmra-sindhu 1.2.255) 

Ninguém deve apegar-se à opulência material, mas, pode-se acei- 
tar opulência material no movimento para a consciência de Krsna, 
para facilitar a propagação do movimento. Em outras palavras, 
pode-se aceitar opulência material como yukta-vairâgya, isto é, 
visando à renúncia. 

VERSO 56 


atar 
AR ARA AAA A | 
Raiana fe A aA R E 


rajováca 
$rutam anviksitarh brahman 
bhagavân yad abhágara 
naitaj jananty upadhyayah 
kirh na brúyur vidur yadi 


rajá uvâca-—o rei disse; Srutam-—foi ouvido; anviksitam— foi con- 
siderado; brahman—ó brâhmana; bhagavân—o poderosissimo; yat— 
o qual; abhasata—falastes; na—náo; etat—isto; jananti—conhecem; 
upárdhyayáh—os mestres de atividades fruitivas; kim-—por que; na 
brayuh—náo instruiram; viduh—compreenderam; yadi—se. 
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TRADUÇÃO 
O rei respondeu: Meu querido brâhmana, ouvi com grande aten- 
ção tudo o que dissestes, e, considerando tudo isso, cheguei à con- 
clusão de que os âcâryas [mestres] que me ocuparam em atividades 
fruitivas não tinham noção deste conhecimento confidencial. Se o 
tinham, por que não mo explicaram? 


SIGNIFICADO 

De fato, os pretensos professores ou líderes da sociedade material 
não conhecem a verdadeira meta da vida. O Bhagavad-gitã os des- 
creve como mãyayãpahrta-jfiânah. Eles parecem acadêmicos muito 
eruditos, mas, na verdade, a influência da energia ilusória roubou- 
lhes o conhecimento. Verdadeiro conhecimento significa buscar 
Krsna. Vedais ca sarvair aham. eva vedyah. Todo o conhecimento 
védico destina-se a buscar Krsna, porque Krsna é a origem de tudo. 
Janmády asya yatah. No Bhagavad-gitá (10.2), Krsna diz que aham 
Āādir hi devanam: “Eu sou a fonte dos semideuses.” Assim, Krsna é a 
origem e início de todos os semideuses, incluindo o Senhor Brahmã, 
o Senhor Siva e todos os demais, Nas cerimônias ritualísticas védi- 
cas, a preocupação é satisfazer diferentes semideuses, porém, a 
menos que alguém seja muito avançado, ele não pode entender que 
a personalidade original é Sri Krsna. Govindam adi-purusam tam 
aham bhajâmi. Após ouvir as instruções de Nãrada, o rei Barhismãn 
voltou à razão, A verdadeira meta da vida é alcançar serviço devo- 
cional à Suprema Personalidade de Deus. O rei, portanto, decidiu 
rejeitar as pretensas ordens sacerdotais que simplesmente ocupam 
seus seguidores em cerimônias ritualísticas sem dar instruções efi- 
cazes sobre a meta da vida. No momento atual, as igrejas, templos e 
mesquitas em todo o mundo não exercem atração sobre as pessoas 
porque sacerdotes tolos não podem elevar seus seguidores à plata- 
forma de conhecimento. Ignorando a verdadeira meta da vida, eles 
simplesmente mantêm suas comunidades em ignorância. Em conse- 
qiiência disso, as pessoas educadas perderam o interesse pelas ceri- 
mônias ritualísticas, Por outro lado, elas não se beneficiam do ver- 
dadeiro conhecimento. Este movimento para a consciência de Krsna 
é, pois, de grande importância para a iluminação de todas as classes 
sociais, Seguindo os passos de Mahãrãja Barhismãn, todos devem 
aproveitar-se deste movimento. para a consciência de Krsna e 


Verso 56] Conversas entre Nãrada e o rei Pracinabarhi 765 


abandonar as estereotipadas cerimônias ritualísticas que andam dis= 
farçadas em muitas religiões. Os Gosvâmis, desde o início, discorda- 
vam da classe sacerdotal ocupada em cerimônias ritualísticas: Na 
verdade, Srila Sanatana Gosvâmi compilou seu'Hari-bhakti-vilasa 
para a orientação dos Vaisnavas. Os Vaisnavas, não se importando 
com as atividades sem vida das classes sacerdotais, adotam a'cons- 
ciência de Krsna plena e tornam-se perfeitos nesta mesma'vida: 
Descreve-se isto no verso anterior como paramaharnsa-$aranam: 
refugiar-se no paramaharhsa, a alma liberada, e tornar-se exitoso 
nesta vida. 
VERSO 57 


His q A RR AE | 
a aa a aaa io! 


samsayo "tra tu me vipra 
sañichinnas tat-krto mahán 
rsayo pi hi muhyanti 
yatra nendriya-vrttayah 


samsayah—dúvida; atra—aqui; tu—mas; me—minha; vipra—6 
bráhmana; sañichinnah—aclarastes; tat-krtah—feito por isso; 
mahan—muito grande; rsayah—os grandes sábios; api—mesmo; 
hi—decerto; muhyanti—estáo confusos; yatra—onde; na—náo; 
indriya—dos sentidos; vrttayah—atividades. 


TRADUÇÃO 

Meu querido brâhmana, há contradições entre vossas instruções 
e as de meus mestres espirituais que me ocuparam em atividades 
fruitivas. Agora posso entender a distinção entre serviço devo- 
cional, conhecimento e renúncia. Eu tinha algumas dúvidas sobre 
eles. Agora, porém, bondosamente as dissipastes todas. Agora 
posso entender que até mesmo os grandes sábios estão confusos 
quanto ao verdadeiro propósito da vida. Evidentemente, o gozo dos 
sentidos está fora de cogitação. 


SIGNIFICADO 
O rei Barhismãn dedicou-se a diferentes classes de sacrifício 
visando à elevação aos planetas celestiais. De um modo geral, as 
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pessoas sentem-se atraídas por essas atividades, sendo muito raro 
alguém sentir-se atraído pelo serviço devocional, como confirma Sri 
Caitanya Maháprabhu. A menos que alguém seja muitíssimo afor- 
tunado, ele não adota o serviço devocional, Mesmo os acadêmicos 
védicos supostamente eruditos estão confusos quanto ao serviço 
devocional. De um modo geral, eles deixam-se atrair pelos rituais 
em busca de gozo dos sentidos. No serviço devocional, não há gozo 
dos.sentidos, mas apenas transcendental serviço amoroso ao Senhor, 
Consequentemente, os pretensos sacerdotes ocupados em gozo dos 
sentidos não gostam muito do serviço devocional. Os brãhmanas, os 
sacerdotes, têm sido adversários deste movimento para a consciên- 
cia de Krsna desde que ele começou com o Senhor Caitanya Mahã- 
prabhu. Quando o Senhor Caitanya: Mahaprabhu' iniciou este 
movimento, a classe sacerdotal fez queixas ao, Kazi, o magistrado 
do governo muçulmano. Caitanya Mahãprabhu teve que liderar um 
movimento de desobediência civil contra a propaganda dos supos- 
tos seguidores de princípios védicos, Essas pessoas costumam ser 
chamadas de karma-jada-smártas, ou seja, sacerdotes ocupados em 
cerimônias ritualísticas,. Afirma-se aqui como tais pessoas ficam 
confusas (rsayo pi hi muhyanti). Para salvarmo-nos das mãos 
desses karma-jada-smártas, devemos seguir estritamente as instru- 
ções da Suprema Personalidade de Deus. 


sarva-dharmán parityajya 
mám ekamh Saranarh vraja 

aharh tvár sarva-papebhyo 
moksayisyami má Sucah 


“Abandona toda a variedade de religiões e simplesmente rende-te a 
Mim. Hei de libertar-te de todas as reações pecaminosas. Não 
temas.” (Bg. 18.66) 

VERSO 58 


aaa dr AA 
AAA A A A A lvan 
karmány arabhate yena 
pumán iha viháya tam 


amutrânyena dehena 
justâni sa yad asnute 
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karmani—atividades fruitivas;  arabhate—comeca a executar; 
yena—pelas quais; pumán—uma entidade viva; iha-—nesta vida; 
vihãya-—abandonando; tam—isto; amutra—na vida seguinte; 
anyena—outro; dehena—por.um. corpo; justáni—os resultados; 
sah—ela; yat—isso; aínute—desfruta. 


TRADUÇÃO 
Os resultados de qualquer coisa que uma entidade viva faça nes! 
vida são desfrutados na vida seguinte. € 


SIGNIFICADO 

De um modo geral, ninguém sabe como um corpo está vinculado. 
a outro corpo. Como é possível que alguém sofra ou desfrute dos 
resultados de atividades realizadas neste corpo em outro corpo na 
vida seguinte? Esta é uma pergunta que o rei quer que Nárada 
Muni responda. Como alguém pode ter um corpo humano nesta 
vida e não ter um corpo humano na seguinte? Nem mesmo grandes 
filósofos e cientistas podem explicar a transferência do karma de 
um corpo para outro: Segundo nossa experiência, cada alma indi- 
vidual tem um corpo individual, e as atividades de uma pessoa ou 
as atividades de um corpo não são desfrutadas ou sofridas por 
outro corpo ou por outra pessoa: A pergunta é: como as atividades 
de um corpo são sofridas ou desfrutadas no próximo corpo? 


VERSO 59 


Ra a a a mal 
A fara A AA IU 


iti veda-vidam vádah 
$rúyate tatra tatra ha 

karma yat kriyate proktarh 
parokşarh na prakāśate 


iti—assim; veda-vidām—de pessoas que conhecem as conclusões 
védicas; vadah—a tese; $rúyate—é ouvida; tatra tatra—aqui e ali; 
ha—decerto; karma—a atividade; yat—que; kriyare—é executada; 
proktam—como foi dito; paroksam—desconhecido:; na prakásate— 
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TRADUÇÃO 
Os peritos conhecedores das conclusões védicas dizem como 
alguém desfruta ou sofre dos resultados de suas atividades passadas. 
Mas, na prática, observa-se que o corpo que realizou o trabalho no 
último nascimento já se perdeu. Assim, como é possível desfrutar 
ou sofrer as reações daquele trabalho num corpo diferente? 


y hi SIGNIFICADO 

Os ateístas querem evidências do que acontece com as ações 
resultantes de atividades passadas. Portanto, eles perguntam: 
“Onde está a prova de que estou sofrendo e gozando das ações 
resultantes do karma passado?” Eles não fazem idéia de como o 
corpo'sutil transporta os resultados das ações do corpo atual até o 
próximo-corpo grosseiro, O corpo atual pode se acabar a nível 
grosseiro; mas, o corpo sutil não se acaba: ele transporta a alma 
para o corpo seguinte; Na verdade, o" corpo grosseiro depende do 
corpo sutil Portanto, o próximo corpo grosseiro é obrigado a 
sofrer e desfrutar de acordo como corpo sutil. A alma é transpor- 
tada: pelo corpo sutil continuamente até libertar-se do cativeiro 
material grosseiro. 


VERSO 60 
RE SAT 


are cd AO RIAA | 
as dera, fora RAM MAM ISO) 


nárada uváca 
venaivãrabhate karma 
tenaivámutra tat pumán 
bhunkte hy avvavadhánena 
lingena manasa svavam 


náradah uváca—Narada disse; pena—pelo qual; eva—decerto; 
arabhate-=comega;  karma—atividades fruitivas; tena-—por este 
corpo: 'eva—decerto; amutra—na próxima vida; 1at—isso; pumán— 
a:entidade viva; bhunñkte—desfruta; hi—porque;:avvavadhánena—= 
sem mudanga: alguma; liigena—pelo corpo 'sutil; manasa—pela 
mente; svavam — pessoalmente. 
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TRADUÇÃO 
O grande sábio Nãrada prosseguiu: A entidade viva age num 
corpo grosseiro nesta vida. Este corpo é forçado a agir pelo corpo 
sutil, composto de mente, inteligência e ego: Depois que o corpo 
grosseiro se perde, o corpo sutil continua a existir para desfrutar ou 
sofrer. Assim, não existe mudança. 


SIGNIFICADO 

A entidade viva tem duas espécies de corpo — o corpo sutil e o 
corpo grosseiro. Na verdade, ela desfruta através do corpo sutil, que 
é composto de mente. inteligência e ego. O corpo grosseiro é a 
cobertura externa instrumental, Quando o corpo grosseiro se perde. 
ou quando ele morre, a raiz do corpo grosseiro —a mente, a inteli- 
géncia e o ego — continua a existir e ocasiona outro corpo gros- 
seiro. Embora os corpos grosseiros aparentemente mudem, a verda- 
deira raiz do corpo grosseiro —o corpo sutil composto de mente, 
inteligência e ego — continua existindo: As atividades do corpo 
sutil — sejam ímpias ou piedosas — criam outra situação para a 
entidade viva desfrutar ou sofrer no próximo corpo grosseiro. 
Deste modo. o corpo sutil continua a existir, ao passo que os 
corpos grosseiros mudam, um após outro. 

Visto que os cientistas e filósofos modernos são muito -materia- 
listas, e uma vez que seu conhecimento é roubado pela energia ilusó- 
ria, eles não podem explicar as transformações do corpo grosseiro. 
O filósofo materialista Darwin tentou estudar as transformações do 
corpo grosseiro. mas. como não tinha conhecimento. nem do corpo 
sutil, nem da alma, ele não pôde explicar com clareza como funcio- 
na o processo evolutivo. Alguém pode'mudar de corpo grosseiro; 
mas ele age em corpo sutil: As pessoas não podem entender as 
atividades do corpo sutil, em consequêricia do que ficam confusas 
sobre como as ações de um corpo grosseiro afetam outro' corpo 
grosseiro. As atividades do corpo sutil também são orientadas pela 
Superalma, como se explica no Bhagavad-gitã (15.15): 


sarvasya câham hrdi sannivisto 
mattah smrtir jhânam apohanarm ca 


“Estou sentado no coração de todos, e de Mim vêm a lembrança, o 
conhecimento e o esquecimento.” 
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Uma vez que a Suprema Personalidade de Deus, como a Superal- 
ma, está-sempre orientando a alma individual, a alma individual 
sempre sabe como «agir de acordo com as reações de seu karma 
passado. Em outras palavras, a Superalma faz com que ela se lembre 
de agir de-certa, maneira. Portanto, embora aparentemente haja 
uma mudança no corpo grosseiro, existe uma continuidade entre as 
vidas de uma alma individual. 





VERSO 61 


ARE A O AT 
rd È MATR TIS 
Sayânam imam uisrjya 
$vasantam puruso yathã 
karmátmany áhitam bhunkte 
tâdrsenetarena vã 





Sayânam —deitado numa cama;-imam-—este corpo; utsrjva-—após 
abandonar; svasantam-—respirando; purusah—a entidade viva; 
vathã—como; karma-— atividade; ãtmani-—na mente; dhitam —exe- 
cutada; bhunkte— goza; tâdrsena—por um corpo semelhante; itarena — 
por um corpo diferente; va-— ou. 





TRADUÇÃO 

Enquanto sonha, a entidade viva abandona o próprio corpo vivo. 
Através das atividades de sua mente e de sua inteligência, ela atua 
em outro corpo, seja como um deus, seja como um cão. Após 
abandonar este corpo grosseiro, a entidade viva entra, quer num 
corpo animal, quer num corpo de semideus, neste planeta ou em 
outro planeta, Assim, ela goza dos resultados das ações de sua vida 
passada, 


SIGNIFICADO 
Embora a raiz da aflição e da felicidade seja a mente, a inteligên- 
cia e o ego, ainda assim, o corpo grosseiro. é necessário como 
instrumento para o gozo. O corpo grosseiro pode mudar, mas o 
corpo sutil continua a agir. A menos que a entidade viva obtenha 
outro corpo grosseiro, ela será obrigada-a continuar em corpo sutil, 
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ou em corpo fantasmal. Uma pessoa torna-se um fantasma quando 
o corpo sutil age sem a ajuda do corpo grosseiro instrumental. 
Como se afirma neste verso: sayânam imam utsrjya $vasantam. O 
corpo: grosseiro pode; estar deitado numa cama a repousar, e, 
mesmo que a maquinária do corpo grosseiro esteja funcionando, a 
entidade viva pode sair do corpo, entrar no estado de:sonho e voltar 
ao corpo grosseiro. Ao retornar ao corpo, ela se esquece de seu 
sonho, De modo semelhante, quando a entidade viva assume outro 
corpo grosseiro, ela se esquece do atual corpo grosseiro. Em con- 
clusão, o corpo sutil — mente, inteligência e ego — cria uma atmos- 
fera de desejos e ambições desfrutados. pela entidade viva no corpo 
sutil. Na verdade, a entidade viva encontra-se no corpo sutil; muito 
embora o corpo grosseiro aparentemente mude e muito embora ela 
habite o corpo grosseiro em vários planetas. Todas as atividades 
realizadas pela entidade viva no corpo sutil chamam-se ilusórias 
por não serem permanentes. Liberação significa escapar das garras 
do corpo sutil. O fato de a alma libertar-se do corpo grosseiro sim- 
plesmente significa que ela transmigra de um corpo grosseiro para 
outro. Educando: a mente em. consciéncia' de Krsna; ou seja, em 
consciência superior no modo da bondade, somos transferidos, ou 
para os planetas celestiais superiores, ou para o mundo espiritual, 
os planetas Vaikuntha. Portanto, é preciso que mudemos nossa 
consciência, cultivando o conhecimento contido nas instruções vé- 
dicas e recebido da Suprema Personalidade de Deus por intermédio 
da sucessão discipular. Se treinarmos o corpo sutil nesta vida, pen- 
sando sempre em Krsna, transferir-nos-emos a Krsnaloka após 
deixar o corpo grosseiro. Isto é confirmado pela Suprema Persona- 
lidade de Deus. 






janma karma ca me divyam 
evam yo vetti tattvatah 

tyakivã deham punar janma 

naiti mãm eti so 'rjuna 






“Quem conhece a natureza transcendental de Meu aparecimento e 
de Minhas atividades, ao deixar o corpo, não nasce de novo neste 
mundo material, mas alcança Minha morada eterna, ó Arjuna.” 
(Bg. 4.9) 
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Assim, a mudança do corpo grosseiro não é muito importante, 
mas a mudança do corpo sutil é importante: O movimento para a 
consciência de Krsna está educando as pessoas a iluminarem seu 
corpo sutil: Exemplo perfeito disto é Ambarisa Maharája, que 
mantinha sua mente sempre absorta nos pés de lótus do Senhor 
Krsna. Sa vai manah krsna-padãravindayoh. Do mesmo modo, 
nesta vida, devemos sempre fixar nossa mente nos pés de lótus de 
Krsna, que Se encontra presente em Sua arcá-vigraha, a encarnação 
da Deidade no templo. Devemos sempre nos ocupar, também, em 
Sua adoração. Se usarmos nossas palavras para descrever as ativi- 
dades do Senhor e nossos ouvidos para ouvir a respeito de Seus 
passatempos, e se seguirmos os princípios regulativos para manter a 
mente impoluta em prol do avanço em consciência de Krsna, com 
certeza seremos elevados à plataforma espiritual. Então, à hora da 
morte, a mente; à inteligência e o ego não estarão mais contamina- 
dos materialmente. A entidade viva existe, e a mente, a inteligência 
eo ego também existem. Quando a mente, a inteligência e o ego se 
purificam, todos os sentidos ativos da entidade viva tornam-se espi- 
rituais, Assim, a entidade viva alcança sua forma sac-cid-ânanda. O 
Senhor Supremo sempre existe sob Sua forma sac-cid-ânanda, mas, 
a entidade viva, embora parte integrante do Senhor, contamina-se 
materialmente'ao desejar vir ao mundo material em busca de gozo 
material, A-prescrição de voltar ao lar, voltar ao Supremo, vem do 
próprio Senhor, no Bhagavad-gitã (9:34): 


man-manã bhava mad-bhakto 
mad-yaji mãrn namaskuru 

mãm evaisyasi yuktvaivam 
ãtmânarh mat-parâyanah 


“Pensa sempre em Mim e torna-te Meu devoto. Adora-Me e 
oferece-Me tuas homenagens, Absorvendo-te inteiramente em Mim, 
com certeza virás a Mim.” 


VERSO 62 
A a gaal 
agrega E mA Aa ga ER 
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mamaite manasã yad yad 
asav aham iti bruvan 

grhnivãt tar pumãn raddham 
karma yena punar bhavah 


mama-— mente; ete—todas essas; manasã-—pela mente; var yar— 
tudo o que; asau—isso; aham-—teu (sou); iti—assim; bruvan— 
aceitando; grhnivãt—leva com ela; rat—isso; pumân—a' entidade 
viva; raddham-— aperfeiçoado; karma—trabalho; yena—pelo qual; 
punah—de novo; bhavah—existencia material. 


TRADUÇÃO 
A entidade viva trabalha sob a influência do conceito corpóreo: 
“Eu sou isso, eu sou aquilo. Esse é meu dever, e por isso devo 
cumpri-lo.” Essas impressões são todas mentais, e essas atividades 
são todas temporárias; entretanto, pela graça da Suprema Persona- 
lidade de Deus, a entidade viva tem oportunidade de realizar 


todas as suas invenções mentais. É assim que ela obtém outro 
corpo. 


SIGNIFICADO 

Enquanto alguém esteja absorto no conceito corpóreo, ele realiza 
suas atividades nesta plataforma. Não é muito difícil de entender 
isso. No mundo, observamos que cada nação se esforça para 
superar todas as demais nações e que cada homem se esforça para 
superar seus companheiros. Todas essas atividades acontecem sob o 
rótulo: “avanço da civilização”. Muitos são os planos para dar con- 
forto ao corpo, e esses planos acompanham o corpo sutil após a 
destruição do corpo grosseiro. Não é verdade que a entidade viva se 
acabe após a destruição do corpo grosseiro. Embora 'muitos 
grandes filósofos e mestres deste mundo tenham a impressão de 
que, após se acabar o corpo, tudo se acabe, isto não é verdade. 
Nárada Muni diz neste verso que à hora da morte cada um leva 
seus planos consigo (grhniyãt), é, para executar esses planos, obtém 
outro corpo. Isto chama-se punar bhavah. Quando o corpo gros- 
seiro perece, os planos da entidade viva são levados pela mente, e, 
pela graça do Senhor, a entidade viva tem oportunidade de dar 
forma a esses planos na vida seguinte. Isto é conhecido como lei do 
karma. Enquanto a mente estiver absorta nas leis do karma, será 
preciso aceitar determinada espécie de corpo na próxima vida. 
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Karma é o conjunto de atividades fruitivas executadas de modo a 
fazer tudo confortável ou desconfortável para este corpo. De fato, 
tivemos oportunidade -de presenciar. um; homem prestes a morrer 
pedindo a seu médico que lhe desse oportunidade para viver por 
mais quatro anos para que pudesse realizar seus planos. Isto quer 
dizer que, enquanto morria, ele estava pensando em seus planos. 
Depois de destruído o seu corpo, ele, sem dúvida, levou seus planos 
consigo por meio do corpo sutil, composto de mente, inteligência e 
ego. Assim, ele obteria outra oportunidade pela graça do Senhor 
Supremo, a Superalma, que está sempre no seu coração. 













sarvasya caharh hrdi sannivisto 
mattah smytir jñanam apohanam ca 









No próximo nascimento, a Superalma faz lembrar à pessoa os planos 
iniciados na vida anterior, que ela se põe a executar. O Bhagavad- 
gitã também explica isto em outro verso: 


iSvarah sarva-bhiitânâm 
hrd-dese 'rjuna tisthati 

bhrâmayan sarva-bhiitâni 
yantrarúdháani mayaya 









“OQ Senhor Supremo encontra-Se no coração de todos, ó Arjuna, e 
orienta as andanças de todas as entidades vivas, sentadas na 
máquina do corpo, feita de energia material.” (Bg. 18.61) Situada 
no veículo recebido da natureza material e obtendo a recordação da 
Superalma em seu coração, a entidade viva luta por todo o universo 
para cumprir seus planos, pensando: “Eu sou um bráhmana”, “eu 
sou um ksatriva”, “sou. americano”, “sou indiano” e assim por 
diante. Essas designações têm todas a mesma essência. Não há 
motivo. para alguém tornar-se um brãhmana de. preferência a ser 
um americano ou tornar-se um americano de preferência a ser um 
negro. Acima de tudo, essas concepções são todas corpóreas, sob a 
influência dos modos da natureza material. 

















VERSO 63 
MEA AEREA: 
diri re A LERI 
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yathanumiyate cittam 
ubhayair indriyehitaih 

evarh prag-dehajar karma 

laksyate citta-vritibhih 










yatha—como; anumiyate—pode-se imaginar; cittam—a conscién- 
cia ou condição mental de uma pessoa; ubhayaih—ambos; indriya— 
dos sentidos; ihitaih-—pelas atividades; evam-—de modo semelhante; 
prãk-—anteriores; dehajam-— realizadas pelo corpo; karma-—ativida- 
des; laksyate—pode-se perceber; citta—da consciência; vr1tibhih— 
pelas ocupações. 














TRADUÇÃO 

Podemos entender a posição mental ou consciente de uma enti- 
dade viva através das atividades de duas classes de sentidos — os 
sentidos de adquirir conhecimento e os sentidos funcionais. De 
modo semelhante, através da condição mental ou da consciência de 
uma pessoa, podemos entender sua posição na vida anterior. 








SIGNIFICADO 

Como diz o provérbio, “o rosto é o espelho da mente.” Se uma 
pessoa fica irada, sua ira imediatamente se reflete em seu rosto. Do 
mesmo: modo, outros: estados: mentais refletem-se, nas ações: do 
corpo grosseiro: Em outras palavras, as atividades-do corpo gros- 
seiro são reações às condições mentais. As atividades da mente são 
pensar, sentir e querer. O aspecto volitivo da mente manifesta-se 
através das atividades do corpo. A conclusão é que, através das 
atividades do corpo e dos sentidos, podemos deduzir as condições 
da mente: As condições da mente são afetadas por atividades pas- 
sadas realizadas no corpo anterior. Quando a mente se junta com 
um sentido em particular, ela imediatamente se manifesta de deter- 
minada maneira. Por exemplo: quando ocorre ira: na mente; a 
língua vibra muitas maldições. Do mesmo modo, quando a ira mental 
se expressa através das mãos, sobrevém a luta.-Ao se expressar 
através das pernas, há ponta-pés. Há tantas maneiras pelas quais as 
atividades sutis da mente se expressam através de vários: sentidos: A 
mente de uma pessoa em consciência de Krsna também age de 
forma semelhante. A língua canta Hare Krsna, o mahã-mantra, as 
mãos levantam-se em êxtase e as pernas dançam em consciência de 
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Krsna. Tais sintomas chamam-se tecnicamente asta-sáttvika-vikara. 
Sattvika-vikara € a transformagáo da condigáo mental em bondade 
ou, às vezes, em êxtase transcendental. 


VERSO 64 


ad mo aa RATA 
WIGAN agi EE ER 


nânubhiitam kva cânena 
dehenádrstam asrutam 
kadâcid upalabhyeta 
b ad rúpar yadrg dtmani 


na—nunca; anubhiitam—experimentado; kva—em tempo algum; 
ca—também;- anena dehena—por este corpo; adrsfam—nunca 
visto; asrutam-—munca: oúvido; kadácit—ás vezes; upalabhyeta-- 
pode-se experimentar; yat—que; er yadrk—qualquer 
espécie; dimani—na mente. 


TRADUÇÃO 
Às vezes, experimentamos algo repentinamente embora nunca o 
tivéssemos experimentado no corpo atual pela visão ou audição. 
Outras vezes, essas coisas aparecem-nos de repente em sonhos. 


SIGNIFICADO 

Às'vezes, em sonhos, vemos coisas que nunca experimentamos 
no“corpo atual. Às vezes, em sonhos, pensamos estar voando no 
céu; embora-não tenhamos experiência de-vôo. Isto quer dizer que 
alguma vez, numa vida anterior, seja como semideus ou astronauta, 
temos voado no céu: A impressão ficou gravada na mente, € subi- 
tamente ela se expressa. É algo assim como uma fermentação, ocor- 
rida-nas profundezas da água, que às vezes se manifesta em bolhas 
na superfície da água. Às vezes, sonhamos que estamos indo a um 
lugar'que jamais conhecemosou experimentamos nesta vida, o que 
prova que, numa vida anterior, tivemos experiência disso. A impres- 
são é inantida dentro da' mente e, às vezes, se manifesta, ou em 
sonho, ou em pensamento. Em conclusão, a mente é o repositório 
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de vários pensamentos e experiências que tivemos em nossas vidas 
passadas. Assim, há um elo de continuidade de uma vida para 
outra, de vidas anteriores para esta vida e desta vida para vidas 
futuras. Prova-se isto, também, às vezes, dizendo-se que um homem 
é um poeta nato, um cientista nato ou um' devoto nato. Se, como 
Mahaãrãja Ambarisa, pensarmos constantemente em Krsna nesta 
vida (sa vai manah krsna-padãravindayoh), com certeza seremos 
transferidos ao reino de Deus à hora da morte. Mesmo que nossa 
tentativa de nos tornarmos conscientes de Krsna não seja completa, 
nossa consciência de Krsna continuará na vida seguinte. Confirma- 
se isto no Bhagavad-gitã (6.41): 


prápya punva-krtârh lokan 
usitva Sasvatih samáh 

Sucina śrimatārh gehe 
yoga-bhrasto bhijayate 


“O yogi fracassado, depois de muitos e muitos anos de gozo nos 
planetas das entidades vivas piedosas, nasce em família de pessoas 
retas, ou em família rica e aristocrática.” 

Se observarmos rigidamente os princípios de 'meditação em 
Krsna, não haverá'dúvida de que na'próxima vida seremos transfe- 
ridos a Krsnaloka, Goloka Vrndávana. 


VERSO 65 
dare area off Que | 
ara qi q mat erga IR 


tenásya tâdrsarm rájal 
lingino deha-sambhavam 

Sraddhatsvananubhito 'rtho 
na manah sprastum arhati 


tena—portanto; asya—da entidade viva; tâdrsam-— assim; rãjan— 
6 rei; linginah—que tem uma cobertura mental sutil, deha-sambha- 
vam—produzida no corpo anterior; $raddhatsva—aceita isso como 
um fato; ananubhútah—náo percebido; arthah—algo; na—nunca; 
manah—na mente; sprastum—de manifestar; arhati—é capaz. 
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TRADUÇÃO 
Portanto, meu querido rei, a entidade viva, que tem uma cober- 
tura mental sutil, desenvolve toda a espécie de pensamentos e 
imagens devido a seu corpo anterior. Podes ter certeza disso. Não há 
possibilidade de inventar qualquer coisa mentalmente sem que isso 
tenha sido percebido no corpo anterior. 


SIGNIFICADO 


krsna-bahirmukha hafiã bhoga-vafichã kare 
nikata-stha maya táre jajajiya dhare 
(Prema-vivarta) 


Na verdade, a Suprema Personalidade de Deus, Krsna, é o desfru- 
tador supremo. Ao querer imitá-1O, a entidade viva recebe uma opor- 
tunidade de satisfazer seu falso: desejo: de assenhorear-se da 
natureza material, Este é o início de sua queda. Enquanto ela esteja 
nesta atmosfera material, estará munida de veículo sutil sob a forma 
da mente, que é o repositório de toda a classe de desejos materiais. 
Semelhantes desejos manifestam-se em diferentes formas corpóreas, 
Srila Nãrada Muni pede ao rei que aceite este fato de parte dele, 
porque Nãrada é uma autoridade. Em conclusão, a mente é o repo- 
sitório de nossos desejos passados, e temos este corpo atual devido a 
nossos desejos passados. De maneira, semelhante, qualquer coisa 
que desejemos neste corpo atual se expressará num corpo futuro. 
Assim, a mente é à fonte de diferentes espécies de corpos. 

Se alguém purificar sua mente mediante a consciência de Krsna, é 
natural que no futuro obterá um corpo espiritual e pleno de 
consciência de Krsna. Semelhante corpo é nossa forma original, 
como confirma Sri Caitanya Maháprabhu ao dizer que jivera 
“svarúpa' haya —krsnera 'nitya-dása': “Toda entidade viva é cons- 
titucionalmente serva eterna de Krsna.” Uma pessoa ocupada em 
serviço devocional ao Senhor deve ser considerada uma alma libe- 
rada mesmo nessa vida. Confirma-o Srila Rúpa Gosvâmi: 


ihā yasya harer dāsye 
Kkarmanã manasã gira 

nikhilasy apy avasthãsu 
jivan-muktah sa ucyate 
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“Quem se ocupa em transcendental servico ao Senhor com corpo, 
mente e palavras deve ser-considerado liberado em: todas as: con- 
dições de existência material.” (Bhakri-rasâmyta-sindhu 1.2.187)/0 
movimento para a consciência de Krsna baseia-se neste princípio. 
Devemos ensinar às pessoas a se deixarem absorver sempre mais em 
servirão Senhor porque esta é a posição natural delas. Quem está 
sempre servindo ao Senhor deve: ser considerado: já liberado. 
Confirma-se isto. também. no Bhagavad-gitã (14.26): 


mám ca yo Vyabhicarena 
bhakti-vogena sevate 

sa gunán samatityaitán 
brahma-bhúyaya kalpate 


“Quem sempre se ocupa nas atividades espirituais de serviço devo- 
cional puro transcende de imediato os modos da natureza material e 
eleva-se à plataforma espiritual.” O devoto, portanto, está acima 
dos três modos da natureza material, sendo transcendental inclusive 
à plataforma de brâhmana. Um'brâhmana pode estar infectado 
pelos dois modos inferiores — a saber, rajo-guna e tamo-guna. o 
devoto puro estando livre de todos os desejos materiais experimen- 
tados na plataforma mental e estando também livre da especulação 
filosófica empírica ou da atividade fruitiva, mantém-se sempre 
acima do condicionamento material e está liberado para sempre. 


VERSO 66 


A qa info 
afeta a aa fa Gn 


mana eva manusyasya 
púrva-rúpáni Samsati 

bhavisyaras ca bhadram te 
tathaiva na bhavisvatah 


manah-—-a mente; eva--decerto; manusyasya—de. um homem; 
púrva—passadas; rúpani—formas; Samsati—indica; bhavisyatah— 
de quem: nascerá; ca—também; bhadram—boa fortuna; te— para ti; 
tathá—assim; eva—decerto; na—náo; bhavisyatah—de quem 
nascerá. 
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TRADUÇÃO 
Ó rei, toda a boa fortuna para ti! É a mente que faz a entidade 
viva obter determinada espécie de corpo, de acordo com o contato 
dela com a natureza material. Segundo a composição mental de 
cada entidade viva, podemos saber o que ela foi em sua vida pas- 
sada, bem como que espécie de corpo terá no futuro. Logo, é a 
mente quem indica os corpos passados e futuros. 


SIGNIFICADO 

A mente é o catálogo de informações sobre as vidas passadas e 
futuras de cada um. Se um homem é devoto do Senhor, ele cultivou 
o serviço devocional em sua vida anterior. Do mesmo modo, se a 
mente de alguém é criminosa, ele foi um criminoso em sua vida 
passada. Da mesma maneira, de acordo com a mente de alguém, 
podemos saber o que lhe acontecerá em sua vida futura. O 
Bhagavad-gitã (14.18) diz: 


úrdhvarh gacchanti sattva-sthá 
madhye tisthanti rajasáh 
Jaghanya-guna-vrtti-stha 
adho gacchanti tamasdh 


“Aqueles que estão situados no modo 'da' bondade aos poucos 
elevam-se aos planetas superiores; aqueles que estão no modo da 
paixão vivem nos planetas terrestres; e os que estão no modo da 
ignorância descem aos mundos infernais.” 

Se alguém estiver no modo da bondade, suas atividades mentais 
promovê-lo-ão a um sistema planetário superior. Da mesma forma, 
se ele tiver uma mentalidade inferior, sua vida futura será bem 
abominável. As vidas da entidade viva, tanto no passado quanto no 
futuro, são determinadas pela condição mental. Nesta passagem, 
Narada Muni abençoa o rei com toda a boa fortuna para que o rei 
não deseje nada nem faça planos de gozo dos sentidos. O rei 
ocupava-se em cerimônias ritualísticas fruitivas porque esperava 
obter uma vida melhor no futuro. Nãrada Muni desejava que ele 
abandonasse todas essas invenções mentais. Como: se explicou 
antes, todos os corpos existentes em planetas celestiais e em plane- 
tas infernais surgem de invenções mentais, sendo que os sofrimentos 
e os prazeres da vida material estão simplesmente na plataforma 
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mental. Eles ocorrem na quadriga da mente (mano-ratha). Por- 
tanto, afirma-se; 


vasyãsti bhaktir bhagavary akificanã 
sarvair gunais tatra samásate suráh 

harav. abhaktasya.kuto mahad-guna 
mano-rathenásati dhávato bahih 


“Alguém que tenha devoção inquebrantável pela Personalidade de 
Deus tem todas as boas qualidadesidos semideuses. Mas, alguém 
que não é devoto do Senhor tem apenas qualificações materiais, 
que são de pouca valia. Isto porque ele está pairando no plano 
mental e com certeza será atraído pela deslumbrante energia mate- 
rial.” (Bhag. 5.18.12) 

Quem não se tornar devoto do Senhor, ou plenamente consciente 
de Krsna, com certeza irá pairar na plataforma mental e será promo- 
vido ou degradado a diferentes classes de corpos. Todas as quali- 
dades consideradas boas, de acordo com. os cálculos materiais, 
realmente não têm valor algum, porque essas supostas boas quali- 
dades não salvarão ninguém do ciclo de nascimentos e mortes. Em 
conclusão, devemos ser isentos de desejos materiais, Anyâbhilâgitã- 
Sânyarn jfâna-karmãdy-anâvriam: deve-se estar inteiramente livre 
de desejos materiais, de especulação filosófica e de atividades fruiti- 
vas. O melhor procedimento para o ser humano é aceitar favora- 
velmente o transcendental serviço devocional ao, Senhor. Esta é a 
perfeição máxima da vida humana, 


VERSO 67 
FR A efa com | 
qa utente aerea, O 
adrstam asrutarm'cátra 
kvacin manasi drsyate 


yatha tathanumantav ya 
desa-kala-kriyasrayam 


adrstam—nunca experimentado; asrutam—nunca ouvido; ca—e; 
atra—nesta vida; kvacit—em certo momento; manasi—na mente; 
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drsvate—€ visivel; yatha—como; tatha—conformemente: anuman- 
tavyam—ser compreendido; desa—lugar; kála—tempo; kriva—ativi- 
dade; asravam—dependendo de. 


TRADUÇÃO 
Às vezes, ao sonharmos, vemos algo nunca experimentado ou 
ouvido nesta vida, mas, todos esses incidentes foram experimenta- 
dos em outros tempos, em outros lugares e em outras condições. 


SIGNIFICADO 

No verso anterior, explicou-se que, ao sonharmos, vemos aquilo 
que experimentamos durante o dia. Porém, por que, às vezes, em 
nossos sonhos, vemos coisas de que nunca ouvimos falar ou nunca 
vistas em momento algum durante esta vida? Afirma-se aqui que, 
mesmo que tais eventos não tenham sido experimentados nesta 
vida, eles foram experimentados em vidas anteriores. De acordo 
com o “tempo e as circunstâncias, eles se combinam de modo que, 
ao sonharmos, vejamos algo maravilhoso que nunca experimenta- 
mos antes. Por exemplo: podemos ver um oceano no topo de uma 
montanha. Ou, então, podemos ver O oceano secando. Trata-se 
simplesmente de combinações de diferentes experiências no tempo e 
no espaço. Às vezes, podemos ver uma montanha de ouro, é isso se 
deve ao fato de termos experiência do ouro e da montanha separa- 
damente. Num sonho, iludidos, combinamos esses fatores distintos. 
Dessa maneira, somos capazes de ver montanhas de ouro ou estre- 
las durante o dia. Concluindo, tudo isso é mera invenção mental, 
embora realmente tenha sido experimentado em diferentes circuns- 
tâncias. São apenas coisas que se combinam num sonho. Continua- 
sea explicar este fato no verso seguinte. 


“VERSO 68 
A mada aa: | 
aa a ATA sta NELI 


sarve kramánurodhena 
manasindriva-gocaráh 

ãvânti bahuso vânti 
sárve samanaso janáh 
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sarve—todos; krama-anurodhena—em ordem cronológica; ma- 
nasi—na mente; indriya—pelos sentidos; gocarah-—experimentados; 
ayanti—véem; bahusah—de muitas maneiras; yánti—váo embora; 
sarve—todos; sa-manasah—com a mente; jandh—entidades vivas. 


TRADUCAO 
A mente da entidade viva continua a existir em vários corpos 
grosseiros, e, de acordo com os desejos que cada entidade viva 
tenha de gozo dos sentidos, a mente registra diferentes pensamen- 
tos. Essas imagens aparecem juntas na mente, sob a forma de dife- 
rentes combinações; portanto, às vezes, essas imagens parecem 
coisas nunca vistas ou nunca ouvidas antes. 


SIGNIFICADO 

As atividades da entidade viva no corpo de um cão, por exemplo, 
podem: ser experimentadas na mente de um corpo diferente; por 
isso, temos a impressão de que nunca vimos nem ouvimos falar de 
tais atividades. A mente continua, embora o corpo mude. Mesmo 
durante esta vida, às vezes podemos experimentar sonhos de nossa 
infância. Embora semelhantes incidentes agora pareçam estranhos, 
deve-se compreender que estavam registrados na mente, e por isso 
tornam-se visíveis em sonhos. A transmigração da alma é ocasio- 
nada pelo corpo sutil, que é o depósito de toda a espécie de desejos 
materiais. Caso não estejamos plenamente absortos em consciência 
de Krsna, os desejos materiais vêm e vão. Esta é a natureza da 
mente — pensar, sentir e querer. Enquanto a mente não estiver 
ocupada em meditação nos pés de lótus da Suprema Personalidade 
de Deus, Krsna: a mente desejará muitos prazeres materiais. Há 
imagens sensoriais registradas na mente em ordem cronológica, e 
elas se manifestam uma após outra; portanto, a entidade viva é força- 
da a aceitar um corpo após outro. A mente planeja o gozo mate- 
rial, é o corpo grosseiro serve como instrumento para realizar esses 
desejos e planos. A mente é a plataforma na qual todos os desejos 
vêm e vão. Portanto, Srila Narottama dãsa Thãkura canta: 


guru-mukha-padma-vakya, cittete kariya aik ya, 
dra ná kariha mane ása 
Narottama dása Thákura aconselha todos a manterem-se fiéis ao 
princípio de cumprir as ordens do mestre espiritual. Ninguém deve 
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desejar mais nada. Se os princípios regulativos ordenados pelo mes- 
tre espiritual forem seguidos rigidamente, amente aos poucos será 
treinada a não desejar nada além do serviço a Krgna, Semelhante 
treinamento é a perfeição da vida. 


VERSO 69 
añ. a rd 
MAA MR 
sartvaika-nisthe manasi 
bhagavar-pârsva-vartini 


tamas candramasivedam 
uparajyavabhásate 


sattva-eka-nisthe—em: plena consciéncia de Krsna; manasi—em 
mente; bhagava:—com a Suprema Personalidade de Deus; pârsva- 
vartini-—associando-se. constantemente; tamah-—o. planeta escuro; 
candramasi--na lua; iva—-como; idam-—esta manifestação cósmica; 
uparajya—estando ligada; avabhásate—manifesta-se. 


TRADUÇÃO 

Consciência de Krgna significa associar-se constantemente com a 
Suprema Personalidade de Deus em tal estado mental que o devoto 
possa observar a manifestação cósmica do mesmo modo como a 
Suprema Personalidade de Deus o faz. Não é sempre que essa obser- 
vação é possível, mas, às vezes, ela se manifesta, tal qual o planeta 
escuro conhecido como Rāhu, que é observado na presença da lua 
cheia. Y 


i SIGNIFICADO 

Nowerso anterior, explicou-se que todos os desejos na plataforma 
mental manifestam-se um-após outro. Às vezes, contudo, pela von- 
tade suprema da Suprema Personalidade de Deus, todos os registros 
podem tornar-se visíveis de uma só vez. No Brahma-sarnhitã (5.54), 
afirma-se: karmãni nirdahati kintu ca bhakti-bhajam. Quando uma 
pessoa está plenamente absorta em consciência de Krsna, seu 
estoque de desejos materiais fica reduzido. Na verdade, os desejos 
deixam de-frutificar sob a forma de corpos grosseiros. Ao invés 
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disso, o estoque de desejos manifesta-se na plataforma mental pela 
graça da Suprema Personalidade de Deus. 

A este respeito, a escuridão ocorrida antes da lua Cheia, o eclipse 
lunar, pode ser explicada como interposição de outro planeta, co- 
nhecido como Rāhu. À astronomia védica aceita a existência do 
planeta Ráhu, que é invisível. “Às vezes. o planeta Rahu é visível na 
presença da lua cheia. Então, parece que esse planeta Rãhu existe 
em algum lugar perto da órbita da lua. O planeta Ráhu pode ter 
sido a causa do fracasso dos: modernos excursionistas lunares. Em 
outras palavras, aqueles que julgam ter ido à Lua podem realmente 
ter ido a esse invisível planeta Rahu. Na verdade, eles não estão 
indo á Lua, mas sim ao planeta Ráhu, e, após alcançar esse planeta, 
eles voltam. Afora essa discussão, o problema é que a entidade viva 
tem imensos e ilimitados desejos de gozo material, e ela é forçada-a 
transmigrar de um corpo grosseiro a outro até que esses desejos se 
esgotem. 

Nenhuma entidade viva está livre do ciclo de nascimentos e 
mortes a menos que adote a consciência de Krsna; portanto, neste 
verso, afirma-se claramente (sartvaika-nisthe) que, ao absorver-se 
plenamente em consciência de Krsna, de uma só vez a-entidade viva 
livra-se de desejos mentais passados e futuros. Então, pela graça do 
Senhor Supremo, tudo manifesta-se simultaneamente: dentro «da 
mente. Com relação a isto, Vi$vanãtha-Cakravarti Thakura citaio 
exemplo de mãe Yasoda ao ver toda a manifestação cósmica dentro 
da boca do Senhor Krsna. Pela graça do Senhor Krsna, mãe 
Yasodã viu todos os universos e planetas dentro da boca de Krsna. 
De»modo semelhante, pela graça da Suprema Personalidade de 
Deus, Krsna, uma pessoa consciente-de Krsna pode. ver todos os 
seus desejos adormecidos de uma só vez e terminar todas as suas 
transmigrações futuras. Recebendo esta oportunidade especial, o 
devoto vê aberto O seu caminho de: volta ao: lar, de volta ao 
Supremo: 

Nesta passagem, explica-se por que vemos coisas não experimen- 
tadas nesta: vida. Aquilo que vemos é a expressão futura de'um 
corpo grosseiro ou já está armazenado em nosso registro mental. 
Como uma pessoa consciente de Krsna não precisa aceitar nais 
corpos grosseiros futuros, seus desejos registrados satisfazem-se em 
sonhos. Portanto, às: vezes, ao sonharmos, encontramos coisas 
nunca experimentadas em nossa vida atual. 
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VERSO 70 
até añ as ga aaa | 
as aa lso 


nãharh mameti bhãvo 'vam 
puruse vyavadhiyate 

vávad buddhi-mano- ksartha- 
guna-vyúho hy anádimán 





na--não; aham--eu; mama-—meuy iti--assim; bhâvah—cons- 
ciência; avam-=isto; puruse-—na entidade viva; vyavadhiyate—esti- 
ver: separado; yavar—enquanto; buddhi—inteligéncia: manah= 
mente; aksa'—sentidos; “artha-=objetos dos «sentidos; guna-—das 
qualidades materiais; vpâhah--uma manifestação; hi—decerto: 
anádi-mán—o corpo sutil (existindo desde tempos imemoriais). 


TRADUÇÃO 
Enquanto existir o corpo material sutil, composto de inteligência, 
mente, sentidos, objetos dos sentidos e as reações das qualidades 
materiais, também existirá a consciência de falsa identificação e seu 
objetivo relativo, o corpo grosseiro. 


SIGNIFICADO 

Os desejos no corpo sutil, composto de mente, inteligência e ego, 
não podem ser satisfeitos sem um corpo grosseiro, composto dos 
elementos materiais: terra, água, ar, fogo e éter. Quando o corpo 
material grosseiro está; imanifesto; a entidade viva não pode real- 
mente atuar nos modos da natureza material. Neste verso; explica- 
se claramente que as atividades sutis da mente e da inteligência 
continuam devido aos sofrimentos e prazeres do corpo sutil:da enti- 
dade viva. A consciência de identificação material (tal como “eu” e 
“meu”) ainda continua porque essa-consciência tem existido desde 
tempos imemoriais. Contudo, quando a alma espiritual se transfere 
ao mundo espiritual em virtude de ter compreendido a consciência 
de Krsaa, as ações e reações dos corpos grosseiro e sutil não a 
incomodam mais. 
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VERSO 71 


A 
OSA ai RATA 119711 


supti-múrcchopatapesu 
pranavana-vighatatah 

nehate 'ham iti jñanam 
mrtvu-prajvãravor api 


supri—em sono profundo; miirecha—desmaiando; uparâpesu— 
ou muito traumatizada; prâna-avana-do movimento do ar vital; 
vighatatah-—da prevenção; na—não; ihare—pensa em: aham-—eu; 
Hti-assim; ¡ñanam-——conhecimento; mrtyu—enquanto morre; pra- 
jvaravoh—ou durante febre alta; api--também. 


TRADUÇÃO 
Quando a entidade viva jaz em sono profundo; quando desmaia; 
quando fica muito traumatizada devido a grave perda; à hora da 
morte ou quando a temperatura do corpo está muito alta, o movi- 
mento do ar vital fica preso. Nessa altura, a entidade viva perde seu 
conhecimento, deixando de identificar o corpo com o eu. 


SIGNIFICADO 

Os tolos negam a existência da alma, mas, na verdade, ao dor- 
mirmos. esquecemos a identidade do corpo material, e, ao desper- 
tarmos, esquecemos a identidade do corpo sutil. Em outras pala- 
vras, enquanto dormimos, esquecemos as atividades do corpo gros- 
seiro, e, quândo estamos ativos no corpo grosseiro, esquecemos as 
atividades ocorridas durante o sono. De fato, ambos os estados — 
sono e vigília — são criações da energia ilusória. A entidade viva. 
realmente, não tem relação, nem com as atividades “ocorridas 
durante o sono, nem com as atividades ocorridas durante 'o dito 
estado de vigilia. Uma pessoa profundamente adormecida ou des- 
maiada se esquece de seu corpo grosseiro. Do mesmo modo, sob a 
influência de clorofórmio ou de' qualquer outro anestésico; a enti- 
dade viva esquece seu corpo grosseiro e não sente dor ou prazer 
duraite uma operação cirúrgica. De forma semelhante, quando um 
homem de repente fica traumatizado devido a alguma grande perda, 
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ele se esquece de sua identificagáo:com o corpo grosseiro. À hora 
da morte, quando a temperatura do corpo sobe a 43 graus, a enti- 
dade viva cai em coma e é incapaz de identificar seu corpo gros- 
seiro. Nesses casos, o ar vital que circula-dentro do corpo fica 
obstruído, e a entidade viva esquece sua identificação com o corpo 
grosseiro. Por ignorarmos o corpo espiritual, do qual não temos 
experiência, não temos.noção das atividades do corpo espiritual, e, 
ignorantes, pulamos de:uma plataforma falsa para outra. Às vezes, 
agimos em relação com o corpo grosseiro e, outras vezes, com o 
corpo sutil. Se, pela graça de Krsna, agimos em nosso corpo espiri- 
tual, podemos transcender os corpos grosseiro e sutil. Em outras 
palavras, podemos aos poucos nos treinar para agir em termos do 
corpo espiritual, Como se afirma no Nãrada-paricarátra, hrsikena 
hrsikesa-sevanarh bhaktir uevate; serviço devocional significa, ocu- 
par 0 corpo espiritual e os sentidos espirituais a serviço do Senhor. 
Ocupando-nos nessas atividades, as ações e reações dos corpos 
grosseiro e sutil cessam. a 


«o + MERSO 72 
Masa aa | 
fe a ETA que q AAA MOR 


garbhe bâlve, pyapauskalvad 
ekâdasa-vidharh tada 

liùgar na dr$vate viinah 
kuhyam candramaso vathá 


garbhe—no ventre; bālye—na meninice; api—também; apaus- 
kalyát—por imaturidade; -ekádasa—os dez sentidos e a; mente: 
vidham—sob a forma de; tadã--nessa altura; liñgam—o corpo sutil 
ou.0 falso ego; na---não; dr$vate-—é visivel; yúnah-—de um jovem; 
kuhvám—durante a noite de lua nova; candramasah—a lua; yathá— 
como. 

TRADUÇÃO 

Na juventude, todos os dez sentidos e a mente são inteiramente 
visíveis. Contudo, no ventre materno ou na meninice, os órgãos dos 
sentidos e a mente permanecem cobertos, assim como a lua cheia é 
coberta pela escuridão da noite de lua nova. 
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SIGNIFICADO 

Quando a entidade viva está dentro do ventre, seu corpo grossei- 
ro, os dez órgãos dos sentidos-e a mente não estão inteiramente 
desenvolvidos. Nessa fase, os objetos dos sentidos não a perturbam. 
Ao sonhar, pode ser que um jovem experimente a presença de 
uma mocinha porque nessa fase os sentidos estão ativos. Por ainda 
não ter sentidos desenvolvidos, uma criança ou um menino não 
verá mocinhas em seus:sonhos. Os sentidos ficam ativos na juven- 
tude, mesmo durante sonhos, e, mesmo que não haja uma jovem 
presente, os sentidos poderão agir e poderá ocorrer ejaculação semi- 
nal (polução noturna). As atividades dos corpos grosseiro e sutil 
dependem de quão desenvolvidas estão as condições. O exemplo da 
lua é muito apropriado. Numa noite de lua nova, o brilho da lua 
cheia ainda está presente, mas parece não estar presente devido às 
condições. Do mesmo modo, os sentidos da entidade viva estão 
sempre presentes, mas só se tornam ativos quando o corpo gros- 
seiro-e'o corpo sutil se desenvolvem. A não ser que os sentidos do 
corpo grosseiro estejam desenvolvidos, eles não agirão no corpo 
sutil. De- forma semelhante, devido à ausência de desejos no corpo 
sutil, pode ser que não haja desenvolvimento no corpo grosseiro., 


VERSO 73 


A As dará fra 
ST ATER NASA 39119311 


arthe hy avidyamâne pi 
samsrtir na nivartate 

dhyáyato visayán asya 
svapne 'narthãgamo yathã 


arthe—objetos dos sentidos; hi—decerto; avidyamáne—náo estan- 
do presentes; api—embora; samsrtih—existéncia material; na— 
nunca; nivartate—cessa; dhyayatah—meditando; visayan—em obje- 
tos dos sentidos; asya—do ser-vivo; svapne—em sonho; anartha—de 
coisas indesejáveis; Agamah—aparecimento; yathá—como. 


TRADUÇÃO 
Quando a entidade viva sonha, os objetos dos sentidos realmente 
não estão presentes. Contudo, por ela ter se associado com os 





























790 'Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 29 


objetos dos sentidos, estes se manifestam. Analogamente, a entidade 
viva com sentidos não desenvolvidos não deixa de existir material- 
mente, muito embora não esteja exatamente em contato com os 
objetos dos sentidos. 


SIGNIFICADO 

Às vezes'se diz que, devido ao fato de uma criança ser inocente; 
ela é completamente pura. Porém, isto não é verdade. Os efeitos de 
atividades fruitivas armazenados no corpo sutil aparecem em três 
fases coordenadas. Uma delas chama-se bija (a raiz), outra chama- 
se kúpa-stha (o desejo), e outra chama-se phalonmukha (prestes a 
frutificar). A fase manifesta chama-se prãrabdha (já em ação). Em 
estado consciente: ou inconsciente, as ações dos corpos sutil ou 
grosseiro podem não se manifestar, mas semelhantes estados não 
podem ser chamados de estados liberados. Pode ser que uma criança 
seja inocente, mas isto não quer dizer que ela é uma alma liberada. 
Tudo está armazenado, e tudo manifestar-se-á com o transcorrer do 
tempo. Mesmo na ausência de determinadas manifestações no 
corpo sutil, os objetos de gozo dos sentidos podem agir. Deu-se o 
exemplo da polução noturna, na qual os sentidos físicos agem 
mesmo quando os objetos físicos não se manifestam. Pode ser que 
os três modos da natureza material não estejam manifestos no 
corpo sutil, mas, a contaminação dos três modos permanece arma- 
zenada, e, cóm O transcorrer do tempo, ela se manifesta. Mesmo 
que as reações de nossos corpos grosseiro e sutil não se manifestem, 
não nos livramos das condições materiais. Portanto, é errado dizer 
que uma criança é igual a uma alma liberada. 


VERSO 74 


q qa RE AA! 
E IO 


evarh pafica-vidham lingarm 
tri-vrt sodasa-vistrtam 
esaceranayã yukto 
Jiva ity abhidhiyate 
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evam-—assim; pafica-vidham-=0s cinco objetos dos sentidos; 
lingam—o corpo sutil; tri-vrt—influenciado pelos três modos; 
sodasa— dezesseis; vistrram—expandido; esah—este; cetanaya— 
com a entidade viva; yuktah-—combinado; jivah-—a alma condicio- 
nada; iti—assim; abhidhivate— compreende-se. 


TRADUÇÃO 
Os cinco objetos dos sentidos, os cinco órgãos dos sentidos, os 
cinco sentidos de adquirir conhecimento e a mente constituem as 
dezesseis expansões materiais. Eles se combinam com a entidade 
viva e são influenciados pelos três modos da natureza material. É 
assim que se compreende a existência da alma condicionada. 


SIGNIFICADO 
O Senhor Krsna diz no Bhagavad-gitã (15.7): 


mamaivâmso jiva-loke 
jiva-bhiitah sanãtanah 

manah-sasthânindriyâni 
prakrti-sthani karsati 


“As entidades vivas neste mundo condicionado sáo Minhas eternas 
partes fragmentárias. Devido à vida condicionada, elas lutam mui 
arduamente com os seis sentidos, que incluem a mente.” 

Nesta passagem, explica-se, também, que a entidade viva entra 
em contato com os dezesseis elementos materiais e é influenciada 
pelos três modos da natureza material. A entidade- viva e esta com- 
binação de elementos juntam-se para formar o que se chama jiva- 
bhúta, a alma condicionada que luta arduamente dentro da 
natureza material. A totalidade da existência material: primeira- 
mente é animada pelos três modos da natureza material, que passam 
aser as condições devida da entidade viva. Assim se-desenvolvem 
os corpos grosseiro e sutil, cujos ingredientes são terra, água, fogo, 
ar, céu e assim por diante. Segundo Sri Madhvacãrya, quando a 
consciência, a força viva no coração, é agitada pelos três modos da 
natureza material, torna-se possível, então; o corpo sutil da enti- 
dade viva, o qual consiste em mente, objetos dos sentidos, cinco 
sentidos de adquirir conhecimento e cinco sentidos para ação nas 
condições materiais. x 
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VERSO 75 
AA AN A | 
da q a reta fiat lit 


anena puruso dehán 
upádatte vimuñcati 

harsarh $okarh bhayarh duhicharn 
sukham cânena vindati 


anena—=por este processo; purusah—a entidade viva; dehán— 
corpos grosseiros; upádatte—obtém; vimuñcati—abandona; harsam— 
gozo; $okam—lamentagáo; bhayam—temor; duhkham—infelicida- 
de; sukham-—felicidade; ca-—também; anena— pelo corpo grosseiro; 
vindati—desfruta. 


TRADUÇÃO 
Em virtude dos processos do corpo sutil, a entidade viva desen- 
volve e abandona corpos grosseiros. Isto é conhecido como a 
transmigração da alma. Assim, a alma sujeita-se a diferentes classes 
de ditos gozo, lamentação, temor, felicidade e infelicidade. 


SIGNIFICADO 

De acordó com esta explicação, podemos entender com clareza 
que, originalmente, a entidade viva era táo boa-como a Suprema 
Personalidade de Deus em sua existência espiritual pura. Contudo, 
quando -a mente se polui por desejos de gozo dos sentidos, no 
mundo material, a entidade viva cai nas condições materiais, como 
sé explica neste verso. Assim, ela começa sua existência-material, o 
que significa que:ela transmigra de um corpo a outro, enredando-se 
cada vez mais na existência material. O processo de consciência de 
Krsna, mediante o-qual-sempre pensamos em Krsna, é o processo 
transcendental pelo qual podemos voltar à nossa existência espiri- 
tual original. Servigo devocional significa pensar sempre em Krsna. 


man-manã bhava mad-bhakto 
'mad-yaji mar namaskuru 

mám evaisyasi satyari te 
pratijâne priyo 'si me 
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“Pensa sempre em Mim e-torná-te' Meu devoto. Adora-Me e 
oferece-Me tuas homenagens. Deste modo, virás a Mim sem falta. 
Eu te prometo isto porque és Meu amigo querido” (Bg. 18.65). 

Todos devem sempre ocupar-se em serviço devocional ao Senhor. 
Como se recomenda no arcana-mãrga, deve-se adorar a Deidade no 
templo e constantemente prestar reverências ao mestre espiritual e à 
Deidade. Estes processos são recomendados para quem realmente 
quer livrar-se do enredamento material, Os psicólogos modernos 
podem estudar as atividades da mente — pensar, sentir e querer — 
mas são incapazes de se aprofundar no assunto, Isto porque eles 
carecem de conhecimento e não se associam com um ácdrya 
liberado. 

Como afirma o Bhagavad-gitã a(s: 2): 


evarh paramparã-prâptam 
imarh rãjarsayo viduh 
sa káleneha mahata: 
vogo nastah parantapa 


“Esta ciência suprema foi assim recebida através da corrente de 
sucessão discipular, e os reis santos a compreenderam desta ma- 
neira. Mas, com o transcorrer do tempo, a sucessão foi rompida, e 
por isso a ciência como ela é parece estar perdida” Orientadas por 
pretensos psicólogos e filósofos, as pessoas, na'era moderna, não 
conhecem as atividades do corpo sutil e, assim, não podem enten- 
der o que significa a transmigração da alma. Sobre estes assuntos, 
devemos aceitar as afirmações autorizadas do Bhagavad-gitã (2.13): 


dehino “smin yathã dehe 
Kkaumãram yauvanar jarã - 
tathã dehântara-práptir 
dhiras tatra na na 
“Assim como a alma corporificada passa continefmeinios neste 
corpo, da infância à juventude e à velhice, do mesmo modo, a alma 
passa para outro corpo à hora da morte. A alma auto-realizada não 
se confunde com tais mudanças.” A menos que toda a sociedade 
humana compreenda este importante verso do Bhagavad-gitã, a civi- 
lização avançará em ignorância, e não em conhecimento. 
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VERSOS 76—77 


a au RARA A 
aaas eea aA: SRI 
ri A AA PAUTA | 
O A ATA ISS 


vathã trna-jaliikevarn 
napayáty apayáti ca 

na tyajen mriyamáno ¿pi 
prag-dehabhimatim janah 


yavad anyam na vindeta 
vyavadhánena karmanám 

mana eva manusyendra 
bhútanar bhava-bhavanam 


yatha—como, trna-jalaka—lagarta; ivam—esta; na apayáti—náo 
vai; apayati—vai; ca—também; na—náo; tyajet—abandona; mriya- 
mânah--à hora: da morte; api-=mesmo; prak—anterior; deha— 
com o corpo; abhimatim-— identificação; janah-— uma pessoa: pâvat— 
enquanto; anyam-—outro; na--não; vindeta- obtém; vyavadhânena — 
pelo término; karmanãm-—de atividades fruitivas; manah-—a mente; 
eva-—decerto; manusya-indra—ó governante dos homens; bhiia- 
nám-—de todas as entidades vivas; bhava--da existência material; 
bhávanam—a causa. 


TRADUÇÃO 
A lagarta passa de uma folha a outra, agarrando-se a uma folha 
antes de abandonar a outra. De modo semelhante, de acordo com 
seu trabalho anterior, a entidade viva é forçada a assumir outro 
corpo antes de abandonar aquele que tem. Isto porque a mente é o 
reservatório de toda a espécie de desejos. 


SIGNIFICADO 
Uma: entidade viva muito absorta em atividades materiais fica 
muito atraída pelo corpo material. Mesmo à hora da morte, ela 
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pensa em seu corpo atual e nos parentes ligados a ele. Assim, ela 
permanece inteiramente absorta no conceito corpóreo de vida, 
tanto que, mesmo à hora da morte, ela detesta deixar seu corpo 
atual. Às vezes, observa-se que uma pessoa a ponto de morrer per- 
manece em coma durante muitos dias antes de abandonar o corpo. 
Isto é comum entre ditos líderes e políticos, os quais pensam que, 
sem sua presença, todo o país e toda a sociedade ficarão em caos. 
Isto chama-se mayã. Os líderes políticos não gostam de deixar seus 
postos políticos, sendo forçados a deixá-los, ou ao serem assassina- 
dos por um inimigo, ou com a chegada da morte. Através de 
arranjo superior, a entidade viva recebe outro corpo, mas, devido a 
sua atração pelo corpo atual, ela não gosta de transferir-se a outro 
corpo: Assim, as leis da natureza forçam-na a aceitar outro corpo. 


prakrteh krivamánáni 
gunaih karmáni sarvasah 

ahaħkāra-vimūđdhātmā 
kartâham iti manyate 


“A alma espiritual confusa, sob a influência dos três modos da 
natureza material, julga-se autora de atividades ig na verdade são 
executadas pela natureza.” (Bg. 3.27) 

A natureza material é muito forte, e os modos materiais forçam 
todos a aceitarem outros corpos. Esta força é visível quando uma 
entidade viva transmigra de um corpo superior para um inferior. 
Quem age como cão ou como porco no corpo atual com certeza 
será forçado a aceitar um corpo de cão ou porco na próxima vida. 
Pode ser que alguém esteja desfrutando no corpo de um primeiro 
ministro-óu de um presidente, mas, ao entender que será forçado a 
aceitar o corpo de um cão ou de um porco, ele optará por não 
deixar o corpo atual. Portanto, ficará em coma muitos dias antes 
da morte. Esta tem sido a experiência de muitos políticos à hora da 
morte. Em conclusão, o próximo corpo já está determinado por 
controle superior. A entidade viva abandona imediatamente o cor- 
po atual e entra em outro. Às vezes, no corpo atual, a entidade viva 
sente que muitos de seus desejos e imaginações não estão satisfeitos. 
Aqueles que sentem excessiva atração por sua situação na vida são 
forçados -a permanecer em corpo de fantasma e não têm permissão 
de aceitar outro corpo grosseiro. Mesmo no corpo de um fantasma, 
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eles criam perturbações para vizinhos e parentes. A mente é a causa 
primordial de semelhante situação. De acordo com a mente de cada 
um, diversas espécies de corpos são gerados, e ele é forçado a aceitá- 
los: Como se confirma no Bhagavad-gitã (8.6): 


vam yarh vãpi smaran bhâvam 
tyajaty ante kalevaram 

tam tam evaiti kaunteya 
sadá tad-bhava-bhavitah 


“Seja qual for a condigáo de existéncia da qual alguém se lembre ao 
deixar este corpo, esta mesma condição ele obterá sem falta.” Em 
seu corpo e em sua mente, alguém pode pensar, ou como um cão, 
ou como um deus, e a próxima vida ser-lhe-á concedida de acordo 
com isto. Explica-se isto no-Bhagavad-gitã (13.22): 


purugah prakrti-stho hi 
bhunkte prakrtiján gunán 

kãranarh guna-sañgo 'sya 
sad-asad-yoni-janmasu 


A entidade viva, na natureza material, trilha assim os caminhos 
da vida gozando dos três modos da natureza. Isto deve-se a seu 
contato com a natureza material. Ela defronta com o bem e o mal, 
passando por várias espécies de vida.” A entidade viva pode trans- 
migrar a corpos superiores ou inferiores, dependendo de seu contato 
comos modos da natureza material. Ao associar-se com o modo da 
ignorância, ela obtém o corpo de um animal ou de um homem 
inferior, mas, ao associar-se com o modo da bondade ou da paixão, 
obtém um-corpo- condizente. Confirma-se isto, também, no 
Bhagavad-gitã (14.18): 


úrdhvam gacchanti sattva-sthã 
madhye tisthanti rajasah 
Jjaghanya-guna-vrtti-ssthá 
adho gacchanti tâmasãh 


“Aqueles que estão situados no modo da bondade aos poucos 
elevam-se aos planetas superiores; os que estão no modo da paixão 
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vivem nos planetas terrestres; e os que estão no modo da ignorância 
descem aos mundos infernais. 

A causa fundamental de nosso contato com a matéria é a mente. 
Este grande movimento para a consciência de Krsna éa maior dá- 
diva para a sociedade humana porque está ensinando a todos'a 
pensar sempre em Krsna, executando serviço devocional. Dessa 
maneira, no final da vida, todos podem transferir-se para a com- 
panhia de Krsna. Tecnicamente, isto chama-se nitya-lilã-pravista, 
ingressar no planeta Goloka Vrndavana. O Bhagavad-gitã (18.55) 
explica: 

bhaktya mám abhijanati 
vãvân vas câsmi tattvatah 

tato mãrh tattvato jhãtva 
visate tad anantaram 


“Só é possível entender a Personalidade Suprema como Ele é 
através do serviço devocional. E, tendo plena consciência do Senhor 
Supremo através dessa devoção, pode-se ingressar no' reino de 
Deus.” Depois que a mente estiver inteiramente absorta em cons- 
ciência de Krgna, será possível entrar no planeta conhecido como 
Goloka Vrndãvana: Para entrar em contato com a Suprema Per- 
sonalidade de Deus, é preciso compreender Krsna. O RED de 
compreender Krsna é o serviço devocional. 

Após compreender Krsna como Ele é, tornamo-nos candidatos a 
ingressar em Krsnaloka e associar-nos com Ele. A mente é a causa 
dessa elevada posição. A mente pode, também, fazer com que 
alguém obtenha um corpo de cão ou de porco. Portanto, a per- 
feição máxima da vida humana é absorver a mente sempre em cons- 
ciência de Krsna: 


VERSO 78 


tsil 


yadākşaiś caritān dhyāyan 
karmāny ācinute 'sakrt 

sati karmany avidyayam 
bandhah karmany anátmanah 
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yada — quando; aksaik-— pelos sentidos; caritân— prazeres desfru- 
tados; dhyâyan— pensando em; karmáni—atividades; dcinute—exe- 
cuta; asakrt—sempre; sati karmani—ao continuarem os afazeres 
materiais; avidyayâm-—sob ilusão; bandhah-—cativeiro; karmani— 
em atividade; anãtmanah—do corpo material, 


TRADUÇÃO 
Enquanto desejarmos desfrutar de prazeres dos sentidos, criare- 
mos atividades materiais. Quando a entidade viva age no campo 
material, ela goza dos sentidos, e, ao fazê-lo, cria outra série de 
atividades materiais. Dessa maneira, a entidade viva fica enredada 
como alma condicionada. 


SIGNIFICADO 

Enquanto estamos no corpo sutil, criamos muitos planos para 
desfrutar de prazeres dos sentidos. Esses planos ficam registrados 
no filme da mente sob a forma de bija, a raiz das atividades fruiti- 
vas. Na vida condicionada, a entidade viva cria uma série de corpos, 
um após outro, e isto chama-se karma-bandhana, Conforme 
explica o Bhagavad-gitá (3.9), yajñárihar karmano 'nyatra loko 
'vam karma-bandhanah: se agimos apenas para. satisfazer Visnu, 
não há cativeiro devido às atividades materiais, mas, se agimos de 
outro modo, enredamo-nos em atividades materiais incessantes. 
Nessas circunstâncias, deve-se entender que, pensando, sentindo e 
querendo, estamos criando uma série de corpos materiais futuros, 
Nas palavras de Bhaktivinoda Thákura, anádi karama-phale, padi' 
bhavãrnava-jale. A entidade viva-cai no oceano de karma-bandhana 
como resultado de atividades materiais passadas. Ao invés de mer- 
gulhar no oceano de atividades materiais, devemos aceitar, ativi- 
dades materiais apenas para manter-nos vivos. O resto do tempo 
devemos devotar a ocupações de transcendental serviço amoroso ao 
Senhor. Dessa maneira, poderemos aliviar-nos das reações de ativi- 
dades materiais. 

VERSO 79 


SAR Safe ERA | 


quina fa CITAR TA: ISS 
atas tad apavâdâriham 
bhaja sarvātmanā harim 
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pasvars tad-ãimakarm vivam 
sthity-utpatty-apyayá yatah 


atah—portanto; tat—isto; apavâda-artham-— para: neutralizar; 
bhaja—ocupa-te em serviço devocional; sarva-ãtmanã—com todos 
Os teus sentidos; harim—à Suprema Personalidade de Deus; pasyan— 
vendo; tat—do Senhor; dimakam-—sob.o controle; visvam—=a ma- 
nifestação cósmica; sthiti—manutenção; utparti—criação; apyayah— 
e aniquilação; vatah—de quem. 


TRADUÇÃO 
Deves saber sempre que esta manifestação cósmica é criada, 
mantida e aniquilada pela vontade da Suprema Personalidade de 
Deus. Consegiientemente, tudo dentro desta manifestação cósmica 
está sob o controle do Senhor. Para serem iluminadas por este co- 
nhecimento perfeito, as pessoas devem sempre ocupar-se em serviço 
devocional ao Senhor. 


SIGNIFICADO 

A auto-realização, ou seja, entender que somos Brahman, ou 
almas espirituais, é muito difícil na condição material. Contudo, se 
aceitarmos o serviço devocional ao Senhor, o Senhor aos poucos 
revelar-Se-á. Dessa maneira, o devoto progressivo compreenderá, 
pouco a pouco, a sua posição espiritual..Náo podemos ver nada na 
escuridão da noite, nem mesmo à nós mesmos, mas, com o brilho 
do sol, podemos ver, não apenas'o sol, como também tudo que está 
no mundo. No Sétimo Capítulo do Bhagavad-gitã (7.1),0 Senhor 
Krsna explica: 


mayy ásakta-manah pártha 
vogarh yuñijan: mad-ásrayah 

asarnsayam samagrara mãm 
ari jñāsyasi tac ainen 


“Ouve agora, ó filho de Prthã [Arjuna], como é que, praticando yoga 
em plena consciência de Mim, com a mente apegada a Mim, 
poderás conhecer-Me perfeitamente, livre de todas as dúvidas.” 

Quando nos ocupamos em serviço devocional ao Senhor para 
nos tornarmos conscientes de Krsna; entendemos, náo apenas Krsna, 
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como também tudo que se-relaciona com Krsna. Em outras pala- 
vras, através da consciência de Krgna, podemos entender, não 
somente Krsna e a manifestação cósmica, mas também nossa 
posição constitucional. Em consciência de Krsna, podemos enten- 
der que toda a-criação material é feita pela Suprema Personalidade 
de Deus, mantida por Ele, aniquilada por Ele e absorvida nEle, Nós 
também: somos partes integrantes do Senhor. Tudo está sob o con- 
trole do Senhor, e por.isso nosso único dever é rendermo-nos ao 
Supremo e ocuparmo-nos em Seu transcendental servigo amoroso. 


VERSO 80 
A sam 
a TARA dl 
qe aura fa asma col 


maitreya uvãca 
bhágavata-mukhyo bhagaván 
nárado hamsayor gatim 
pradarsya hy amum ámantrya 
siddha-lokarh tato gamat 


maitreyah uvâca-—-Maitreya- disse; bhãgavata-—dos devotos; mu- 
khyah-—o principal; bhagavân-—o poderosíssimo; náradah—Ná- 
rada Muni; harhsayoh-—da entidade viva e do Senhor; gatim— 
posição constitucional; pradar$ya-—tendo mostrado; hi—decerto; 
amum-—a ele (0 rei); âmantrya-—após convidar; siddha-lokam—a 
Siddhaloka; tatah—depois disso; agamat-—partiu. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya prosseguiu: O devoto supremo, o 
grande santo Nárada, explicou assim ao rei Prácinabarhi a posição 
constitucional da Suprema Personalidade de Deus e da entidade 
viva. Após fazer um convite ao rei, Nárada Muni partiu, retor- 
nando a Siddhaloka. 


t SIGNIFICADO 
Siddhaloka e Brahmaloka estão ambos no mesmo sistema plane- 
tário: Brahmaloka-é considerado: o' planeta: mais elevado dentro 
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deste universo. Siddhaloka é considerado um dos satélites de-Brah- 
maloka. Os habitantes de Siddhaloka têm todos os poderes de mis- 
ticismo- ióguico. Este verso dá a entender que o grande sábio 
Nãrada é um habitante de Siddhaloka, embora viaje por todos os 
sistemas planetários. Todos os habitantes de Siddhaloka são 
homens do espaço, podendo viajar no espaço sem auxílio de naves 
mecânicas. Os habitantes de Siddhaloka podem ir de um planeta a 
outro individualmente, em virtude de sua perfeição ióguica: Após 
instruir o grande rei Prácinabarhi, Nárada Muni partiu e também 
convidou-o para ir a Siddhaloka. 


VERSO 81 


rl: RA | 
IA PAR PR MEAN 


prãcinabarhi rajarsih 
prajá-sargábhiraksane 

adisya putrán agamat 
tapase kapilasramam 


pracinabarhih—rei Prácinabarhi; rája-rsih—o rei santo; prajá- 
sarga—a massa dos cidadãos; abhiraksane—proteger; adisya—após 
ordenar; putrân—seus filhos; agamat—partiu; tapase—para pra- 
ticar austeridades; kapila-a$ramam—ao lugar sagrado conhecido 
como Kapilasrama. 


TRADUÇÃO 
Na presença de seus ministros, o santo rei Prãcinabarhi deixou 
ordens para seus filhos de que protegessem os cidadãos. Então, ele 
deixou o lar e partiu para praticar austeridades num lugar sagrado 
conhecido como Kapilisrama. 


SIGNIFICADO 
A palavra prajâ-sarga é muito importante neste verso. Quando o 
santo rei Prãcinabarhi foi induzido pelo grande sábio Nárada a 























802 + Srimad-Bhágavatam [Canto 4, Cap. 29 


deixar o lar e adotar o serviço devocional ao Senhor, seus filhos 
ainda não haviam regressado de sua prática de austeridades na 
água. Contudo, ele não esperou pelo regresso-deles,'mas simples- 
mente deixou mensagem, estabelecendo que seus filhos deviam pro- 
teger a massa de cidadãos. Segundo Virarâghava Acãrya, semelhante 
proteção significa organizar os cidadãos dentro das classes específi- 
cas de quatro varnas:e àsramas. Era responsabilidade da ordem real 
zelar para que os cidadãos estivessem seguindo os princípios regula- 
tivos dos: quatro varnas (a saber, brahmana, ksatriya, vaiśya € 
śūdra) e dos quatro āśramas (a saber, brahmacarya, grhastha, vâna- 
prastha e sannyãsa). É muito difícil governar os cidadãos num reino 
sem organizar este varnãsrama-dharma. Não é possível governar a 
massa de cidadãos do estado'é mantê-los em perfeita ordem progres- 
siva simplesmente decretando leis a cada ano numa assembléia 
legislativa. O varnãsrama-dharma é essencial num bom governo. 
Uma classe de homens (os hrãhmanas) deve ser inteligente e brami- 
nicamente qualificada; outra classe deve ser treinada no trabalho 
administrativo (kgatriya); outra, nos afazeres comerciais (vaisya); e 
outra, simplesmente no trabalho ($adra). Estas quatro classes de 
homens já existem de acordo com a natureza, mas é dever do 
governo zelar para que cada uma dessas classes siga os princípios 
de seu varna metodicamente. Chama-se a isso abhiraksana, ou 
proteção. 

É significativo que, ao convencer-se da meta da: vida através das 
instruções de Nárada, Mahãraãja Prãcinabarhi nem quis esperar até 
o momento de regressarem seus filhos, mas partiu de imediato. 
Havia muitas providências a tomar quando regressassem seus filhos, 
mas ele apenas deixou-lhes uma mensagem. Ele sabia qual era o seu 
dever principal. Ele simplesmente deixou instruções para seus filhos 
e partiu com o propósito de avanço espiritual. Este é o sistema da 
civilização védica, 

Sridhara Svâmi informa-nos que Kapilasrama está localizado na 
confluência do Ganges coma Baía: de Bengala, num lugar hoje 
conhecido como Gangã-sâgara. Esse lugar ainda é famoso como 
um lugar de peregrinação, e muitos milhões de pessoas reúnem-se 
ali todos os anos no dia de Makara-sankrânti e tomam banho ali. 
Tal lugar chama-se Kapilasrama porque o Senhor Kapila viveu ali 
para praticar Suas austeridades e penitências. O Senhor Kapila foi 
quem apresentou o sistema de filosofia Sâúkhya. 
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VERSO 82 


Aa MARU | 
PERSA Teu 


tatraikagra-mana dhiro 
govinda-caranámbujam 

vimukta-sañgo 'nubhajan 
bhaktyã tat-sâmyatâm agãt 


tatra—lá; eka-agra-manãh-—com plena atenção; dhirah-— sóbrio; 
govinda—de Krsna; carana-ambujam-—aos pés de lótus; vimukta— 
livre de; sarigah—contato com a matéria; anubhajan—ocupando-se 
continuamente em serviço devocional; bhaktyã-—-por devoção pura; 
tat—-com o Senhor; sâmyatâm-— igualdade qualitativa; agãt-—alcan- 
çou. 


TRADUÇÃO i 
Tendo praticado austeridades e penitências em Kapilāśrama, o rei 
Prācinabarhi libertou-se plenamente de todas as designações mate- 
riais. Ele se ocupou constantemente no transcendental serviço amo- 
roso ao Senhor e alcançou uma posição espiritual qualitativamente 
igual à da Suprema Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

As palavras rar-sâmyatâm agãt têm importância especial. O rei 
alcançou a posição de possuidor do mesmo status ou da mesma 
forma que o Senhor. Isto prova definitivamente que a Suprema Per- 
sonalidade de Deus é sempre uma pessoa. Sob Seu aspecto impes- 
soal, Ele é os raios de Seu corpo transcendental. Quando uma 
entidade viva alcança perfeição. espiritual, ela também obtém a 
mesma espécie de corpo, conhecido como sac-cid-nanda-vigraha. 
Este corpo espiritual não-se mistura jamais com os elementos mate- 
riais. Embora na vida condicionada a entidade viva esteja cercada 
por elementos materiais (terra, água, fogo, ar, céu, mente, inteligên- 
cia e ego), ela permanece sempre à parte deles. Em outras palavras, 
a entidade viva pode libertar-se da condição material a qualquer 
momento, desde que o deseje. O ambiente material chama-se mãyã. 
De acordo com Krsna: 
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daivi hy esã gunamayi 
mama mãyã duratyayã 

mám eva ye prapadyante 
máyám etár taranti te 


“Esta Minha energia divina, que consiste nos trés modos da natu- 
reza material, é difícil superá-la. Mas, aqueles que se renderam a Mim 
podem superá-la com facilidade” (Bg. 7.14) 

Tão logo a entidade viva se ocupe em transcendental serviço 
amoroso ao Senhor, ela liberta-se de imediato de todas as condições 
materiais (sa gunān samatityaitân brahma-bhiiyâya kalpate). Em 
seu estado material, a entidade viva está na plataforma jiva-bhúta, 
mas, prestando serviço devocional ao Senhor, ela se eleva à plata- 
forma brahma-bhúta. Na plataforma brahma-bhúta, a entidade viva 
liberta-se do cativeiro material e ocupa-se a serviço do Senhor. 
Neste verso, a palavra dhira às vezes é lida como vira. Na verdade, 
não faz muita diferença. A palavra dhira significa “sóbrio” e vira, 
“herói”. Quem está lutando: contra mãyã é um herói, e quem é 
sóbrio o bastante para entender sua posição é um dhira.:Sem 
tornar-se sóbrio ou heróico, ninguém: pode alcançar: salvação 
espiritual. 

VERSO 83 


aqi! e A 1 
a ma: aa A AA can 


etad adhyâtma-pãroksgyam 
gitarn devarsinânagha 

yah $râvayed yah $muyãt 
sa lingena vimucyate 


etat—esta; adhydtma—espiritual; paroksyam—descrigáo autori- 
zada; gitam—narrada; deva-rsinã-— pelo grande sábio Nãrada; ana- 
gha-—ó impecável Vidura; yah—todo aquele que; $râvayer-—descre- 
va; yah—todo aquele que; $rnuyãt-—ouça; sah-—ele; lingena—do 
conceito corpóreo de vida; vimucyate—liberta-se. 


TRADUÇÃO 
Meu' querido Vidura, todo aquele que ouvir esta narração a 
respeito da compreensão da existência espiritual da entidade viva, 
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como foi descrita pelo grande sábio Nãrada, ou que a relatar a 
outros, libertar-se-á do conceito corpóreo de vida. 


SIGNIFICADO 
Esta criação material é um sonho para a alma espiritual. Na ver- 
dade, toda a existência no mundo material é um sonho de Mahã- 
Visnu, conforme descreve 'o Brahma-samhitá: 


yah kãranârnava-jale bhajati sma yoga- 
nidrám ananta-jagad-anda-saroma-kúpah 


Este mundo material é criado pelo sonho de Mahã-Visnu. A plata- 
forma verdadeira e concreta é o mundo espiritual, mas, quando a 
alma espiritual deseja imitar a Suprema Personalidade de Deus, ela 
é posta neste mundo imaginário de criação material. Após entrar 
em contato com os modos materiais da natureza, a entidade viva 
desenvolve os corpos sutil e grosseiro. Ao ter a fortuna de associar- 
se com Sri Nárada Mahâmuni ou com seus servos, a entidade viva 
liberta-se deste mundo imaginário de criação material e do conceito 
corpóreo de vida. 


VERSO 84 


CARR A ga 
GA | 

q: eterna fa que 
ativa aR gR: 


etan mukunda-yasasã bhuvanam punânarm 
devarsi-varya-mukha-nihsrtam átma-$aucam 

yah kirtyamánam adhigacchati paramesthyam 
násmin bhave bhramati mukta-samasta-bandhah 


etar—esta narração; mukunda-yasasa—com à fama do Senhor 
Krsna; bhuvanam—este mundo material; pundnam—santificando; 
deva-rsi—dos grandes sábios; varya—do principal; mukha—da 
boca; nihsrtam-— proferida; âtma-$aucam-— purificando o coração; 
yah—1odo aquele que; kirryamánam—sendo cantada; adhigacchati— 
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volta; paramesthyam—ao mundo: espiritual; na=-nunca; asmin— 
neste; bhave—mundo: material; bhramati--perambula; mukta-—liber- 
tando-se; samasta—de todo; bandhah—cativeiro. 


TRADUÇÃO 

Esta narração proferida pelo grande sábio Nãrada está repleta da 
fama transcendental da Suprema Personalidade de Deus. Conse- 
qiientemente, esta narração, quando descrita, com certeza santifica 
este mundo material, Ela purifica o coração da entidade viva e a 
ajuda a alcançar sua identidade espiritual. Todo aquele que relatar 
esta narração transcendental libertar-se-á de todo o cativeiro mate- 
rial e não terá mais que perambular dentro deste mundo material. 


SIGNIFICADO 

Como indica o verso 79, Nãrada Muni aconselhou o rei Prácina- 
barhi a adotar o serviço. devocional ao. invés de desperdiçar seu 
tempo, realizando cerimônias ritualísticas e atividades fruitivas, As 
vividas descrições dos corpos grosseiro e sutil, encontradas neste 
capítulo, são muito científicas e, por serem apresentadas pelo 
grande sábio Nãrada, são autorizadas. Uma vez que estas narrações 
estão repletas das glórias da Suprema Personalidade de Deus, elas 
constituem o processo mais eficaz para a purificação da mente. 
Como Sri Caitanya Maháprabhu confirmou: ceto-darpana-mãr- 
janam. Quanto mais falarmos de Krsna, pensarmos em Krsna e 
pregarmos em nome de Krsna, tanto mais nos purificaremos. Isto 
quer dizer que não teremos mais que aceitar um alucinatório corpo 
grosseiro e sutil, mas, ao invés disso, alcançaremos nossa identidade 
espiritual. Quem tenta entender este instrutivo conhecimento espi- 
ritual liberta-se deste oceano de ignorância, A palavra párames- 
fhyam é muito significativa a este respeito. Com pãramesthyam, 
também nos referimos a Brahmaloka, o planeta onde vive o Senhor 
Brahmã. Os habitantes de Brahmaloka sempre discutem essas nar- 
rações de; modo que, após a aniquilação, do mundo material, eles 
possam transferir-se diretamente ao mundo espiritual. Uma pessoa 
transferida. ao mundo espiritual não. precisa. ir para. cima e para 
baixo dentro deste mundo. material. Às vezes, a palavra pârames- 
thyam também é usada para referir-se a atividades espirituais. 
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VERSO 85 


STREETS IAEA | 
camm: hisa aiga: 


adhyāıma-pārokşyam idah 
mayādhigatam'adbhutam 

evarh strivasramah purhsas 
chinno 'mutra ca sarmsavah 


adhyátma—espiritual; pároksvam—descrita de acordo com a 
autoridade; idam-=esta; mayã-—-por mim; adhigatam ouvida; ad- 
bhutam—maravilhosa; evam—assim:- striyá—com uma esposa; 
asramah—refúgio; pumsah—da entidade viva; chinnah—eliminada; 
amutra—sobre a vida após a morte; ca—também;-samsayah—= 
dúvida. 


TRADUÇÃO 

A alegoria do rei Purañjana, descrita aqui de acordo com a auto- 
ridade, é plena de conhecimento espiritual, e eu a ouvi da parte de 
meu mestre espiritual. Se alguém puder entender o propósito desta 
alegoria, com certeza aliviar-se-á do conceito corpóreo e entenderá 
com clareza a vida após a morte. Mesmo que alguém custe a 
entender o que é a transmigração da alma, ele poderá compreendê- 
la plenamente, estudando esta narração. 


SIGNIFICADO 

A palavra striyã, significando “juntamente com a esposa”, é sig- 
nificativa. Macho e fêmea vivendo juntos constitui a essência da exis- 
tência material. A, atração entre macho e fêmea neste mundo 
material é muito forte. Em todas as espécies de vida, a atração entre 
macho e fêmea é o princípio básico de existência. O mesmo princi- 
pio de intermisturar-se também existe na sociedade humana, mas 
sob forma regulada. Existência material significa dois seres viverem 
juntos como macho e fêmea e sentirem-se atraídos um pelo outro. 
Contudo, quando alguém entende plenamente sua vida espiritual, 
sua atração pelo sexo oposto é eliminada por completo. Semelhante 
atração faz com que fiquemos demasiadamente apegados a este 
mundo material. Ela é um nó cego dentro do coração. 
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purnsah strivã mithuni-bhavam etam 
tayor mitho hrdaya-granthim āhuh 
ato grha-ksetra-surapta-vittair 
janasya moho 'yam aham mameti 
(Bhag. 5.5.8) 


Todos vém a este mundo máterial atraídos pelo gozo dos sentidos, e 
o'nó cego de gozo dos sentidos é a atragáo entre macho e fêmea. 
Esta atragáo faz com que a pessoa fique demasiadamente apegada 
ao mundo material em termos de grha-ksetra-suta-âpta-vitta — isto 
é, lar, terra, filhos, amigos, dinheiro e assim por diante. Assim, ela 
se enreda no conceito corpóreo de “eu” e “meu”. Contudo, se 
alguém entender a história do rei Purafijana e entender como, 
através da atração sexual, Purafijana tornou-se mulher “em sua 
próxima vida, ele também entenderá o processo de transmigração. 


NOTA ESPECIAL: Segundo Vijayadhvaja Tirtha, que pertence à 
Madhvacarya-sampradaya, os dois primeiros versos seguintes apa- 
recem depois do verso 45 deste capítulo, e os restantes dois versos 
aparecem depois do verso 79. 


VERSOS la—2a 


Sarvesâm eva jantúnáh 
satatarh deha-posane 

asti prajñā samāyattā 
ko visesas radã nrnãm 


labdhvehânte manusyatvarh 
hitva dehady-asad-graham 

âtma-srtvã vihãyedarm 
Jivatmã sa visisvate 


sarvesâm— todos; eva— decerto; jantianâm-—de animais; satatam— 
sempre; deha-posane—para manter o corpo; asti—há; prajña— 
inteligencia; samayattá—repousando em; kah—qual; visesah—dife- 
renga; rada —entáo; nrnám—dos seres humanos; labdhvá—tendo 
alcangado; ¡ha—aqui; ante—ao fim de muitos nascimentos: ma- 
nusyatvam—uma vida humana; hirva—após abandonar; deha-adi— 
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no corpo grosseiro e no sutil; asat-graham —uma concepção de vida 
incorreta; ãtma-=de conhecimento espiritual; srtvã-—pelo caminho; 
vihãya-—tendo abandonado; “idam-—este corpo; jiva-ãtmã--a alma 
espiritual individual; sah--esta; visisvate—torna-se proeminente. 


TRADUÇÃO 

Na sociedade animal, também, observa-se o desejo de manter o 
corpo, a esposa e os filhos. Os animais têm plena inteligência para 
administrar tais afazeres. Se um ser humano só é avançado neste 
sentido, qual é, então, a diferença entre ele e um animal? Deve-se 
ter muito cuidado em entender que esta vida humana alcança-se 
depois de muitos e muitos nascimentos no processo evolutivo. Um 
homem erudito que abandone o conceito corpóreo de vida, tanto 
grosseiro quanto sutil, tornar-se-á, através da iluminação pelo co- 
nhecimento espiritual, uma proeminente alma espiritual individual, 
assim como o Senhor Supremo. 


SIGNIFICADO 

Diz-se que 'o homem é um- animal: racional, mas, este verso dá- 
nos a entender, também, que'a racionalidade existe inclusive: na 
vida animal. Se não houvesse racionalidade, como: poderia um 
animal manter seu corpo trabalhando tão arduamente? Não é ver- 
dade que os animais são irracionais; a racionalidade deles, contudo, 
não é muito avançada: De qualquer modo, não podemos negar-lhes 
a racionalidade. A idéia é que devemos usar nossa razão para enten- 
der a Suprema Personalidade de Deus, pois esta é a perfeição da 
vida humana. 

VERSO 1b 


bhaktih krsne davã jivesv 
akuntha-jhiânam dtmani 

yadi syãd drmano bhúyad 
apavargas tu samsrteh 


bhaktih—servigo devocional; krsne—a Krsna; daya—misericór- 
dia; jivesu—para com outras entidades vivas; akuntha-jfiânam— 
conhecimento perfeito; atmani—do eu; yadi—se; syát—torna-se; 
ãtmanah—do próprio eu; bhiayãt--decerto haverá; apavargah— 
liberação: tu-—então: sarhsrteh-—do cativeiro da vida material. 
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TRADUÇÃO 
Se uma entidade viva tiver consciência de Krsna desenvolvida e 
for misericordiosa para com os outros, e se seu conhecimento espi- 
ritual de auto-realização for perfeito, ela libertar-se-á imediata- 
mente do cativeiro da existência material. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, -as palavras davã jivesu, significando “misericórdia 
para com outras entidades vivas”, indicam que a entidade viva deve 
ter misericórdia de outras entidades vivas caso deseje progredir em 
auto-realização. Isto quer dizer que ela: deve pregar este conheci- 
mento após aperfeiçoar-se e compreender sua própria posição como 
serva eterna de Krsna. Pregar isto é mostrar verdadeira misericórdia 
para-com as entidades vivas. Outras espécies de trabalho humanitá- 
rio podem ser temporariamente benéficas ao corpo, mas, como a 
entidade viva é alma espiritual, em última: análise, só é possível 
mostrar-lhe verdadeira misericórdia, revelando-lhe o conhecimento 
de sua existência espiritual. Como Caitanya Mahãprabhu diz, 
“svarúpa' haya——krsnera “nitya-dãsa!: “Toda a entidade viva é 
constitucionalmente: serva de Krsna.” Todos devem conhecer este 
fato perfeitamente e pregá-lo às pessoas em geral. Se alguém com- 
preende que é servo eterno de Krsna mas não o prega, sua com- 
preensão é imperfeita. Srila Bhaktisiddhânta Sarasvati Thákura, 
portanto, canta: dusta mana, tumi kisera vaisnava? pratisthãra tare, 
nirjanera ghare; tava hari-nâma kevala kaitava: “Minha cara mente, 
que espécie de'Vaisnava és tu? Simplesmente em troca: de falso 
prestígio e de reputação material, estás cantando o mantra: Hare 
Krsna num lugar solitário.”Assim são criticadas as pessoas que 
não pregam. Há muitos Vaisnavas em Vrndâvana que não gostam 
de pregar; eles principalmente tentam imitar Haridása Thákura. O 
verdadeiro resultado de seu suposto canto em lugar solitário, con- 
tudo, é que eles dormem e pensam em mulheres e dinheiro. De 
forma semelhante, quem: só se dedica à adoração no templo mas 
não cuida dos interesses das pessoas em geral ou não pode reconhe- 
cer os devotos chama-se kanistha-adhikari: 
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na tad-bhaktesu cânyegu 
sa bhaktah prãkrtah smytah 
(Bhāg. 11.2.47) 


VERSO 2b 


adrstam drstavan nanksed 
bhiitam svapnavad anyathã 

bhiitarh bhavad bhavisyac ca 
suptarh sarva-raho-rahah 


adrstam-—felicidade futura; drsta-vat-—como experiência direta; 
nañkset—elimina-se; bhútam—a existencia material; svapna-vat— 
como um sonho; anyathã—de outro modo; bhútam—que aconte- 
ceu no passado; bhavar — presente; bhavisyat—futuro; ca—também; 
suptam—um sonho; sarva—de tudo; rahah-rahah—a conclusão 
secreta. 


TRADUÇÃO 
Tudo que acontece dentro do tempo, que consiste em passado, 
presente e futuro, não passa de mero sonho. Esta é a compreensão 
secreta de toda a literatura védica. 


SIGNIFICADO 

De fato, toda a existência material é apenas um sonho. Assim, 
não há possibilidade de passado, presente ou futuro. Pessoas vicia- 
das em karma-kânda-vicãra, que significa “trabalhar em prol da 
felicidade futura através de atividades fruitivas”, também estão so- 
nhando. Do mesmo, a felicidade passada e a felicidade presente não 
passam de meros sonhos. A verdadeira realidade é Krsna e o ser- 
viço a Krsna, que podem salvar-nos das garras de mãyã, pois o 
Senhor diz no Bhagavad-gitã (7.14) que mãm eva ye prapadyante 
mãyâm etârh taranti te: “Aqueles que se rendem a Mim podem 
facilmente transpor a Minha energia ilusória.” 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Quar- 
to Canto, Vigésimo-nono Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitu- 
lado “Conversas entre Nãrada e o rei Prâcinabarhi.” 

















CAPÍTULO TRINTA 


As atividades dos Pracetãs 


VERSO 1 

Fa am 
E ES 
an NEO: A AN 


vidura uvãca 
ye tvayabhihita brahman 
sutáh pracinabarhisah 
te rudra-gitena harim 
siddhim āpuh pratoşya kām 


vidurah uváca—Vidura disse; ye—aqueles que; tvayã-—por ti; 
abhihitah-— falaste sobre eles; brahman—ó bráhmana; sutáh— 
filhos; pracinabarhisah—do rei Prácinabarhi; te—todos eles; rudra- 
gitena—pela cangáo composta pelo Senhor Siva; harim-—o Senhor; 
siddhim—sucesso; ãpuh-—alcançaram; pratosya-—tendo satisfeito; 
kām—o que. 

TRADUÇÃO 

Vidura perguntou a Maitreya: Ó brâhmana, anteriormente falaste 
sobre os filhos de Prácinabarhi e me informaste que eles satisfize- 
ram a Suprema Personalidade de Deus, cantando uma canção com- 
posta pelo Senhor Siva. O que obtiveram eles dessa maneira? 


SIGNIFICADO 

A princípio, Maitreya Rsi narrou as atividades dos filhos de 
Pracinabarhi. Estes filhos foram para as margens de um grande 
lago, que era como um oceano, e, tendo a fortuna de encontrarem- 
se com o Senhor Siva, aprenderam como satisfazer a Suprema Per- 
sonalidade de Deus, cantando as canções compostas pelo Senhor 
Siva. Entretanto, Nãrada desaprovou o apego do pai deles às ativi- 
dades fruitivas, e, portanto, bondosamente instruiu Prácinabarhi, 
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contando-lhe a história alegórica de Purafijana. Agora Vidura 
novamente pede para ouvir sobre os filhos de Pracinabarhi, estando 
especialmente curioso de saber o que eles alcançaram, satisfazendo 
a Suprema Personalidade de Deus. Nesta passagem, as palavras 
siddhim âpuh, ou “perfeição alcançada”, são muito importantes. O 
Senhor Krsna diz no Bhagavad-gitã (7.3) que manusyânârm sahas- 
resu kascid yatati siddhaye: entre muitos e muitos milhões de 
pessoas, pode ser que uma se interesse em aprender como ter 
sucesso em assuntos espirituais, O sucesso supremo é mencionado 
também no Bhagavad-gitã (8.15): 


mâm upetya punar janma 
duhkhãlayam asasvaram 

nãpnuvanti mahãimãânah 
sarhsiddhim paramáârh gatáh 


“Após Me alcançarem, as grandes almas, que são yogis em devo- 
ção, não retornam jamais a este mundo temporário e cheio de misé- 
rias, tendo alcançado a perfeição máxima.” E qual é esta perfeição 
máxima? Isto consta também neste verso. A perfeição máxima é vol- 
tar ao lar, voltar ao Supremo, de modo que não precisemos retornar 
aveste mundo material e transmigrar de um' corpo a outro no 
sonho da existência material. Pela graça do Senhor Siva, os Pracetas 
realmente alcançaram a perfeição e voltaram ao lar, voltaram ao 
Supremo, após gozarem ao máximo dos recursos materiais. Agora 
Maitreya narrará isto a Vidura. 


VERSO 2 


fi RAE TA am 
ama 24 fifa teem 
geo E qr SE IR 
kim bārhaspatyeha paratra vātha 
kaivalya-nātha-priya-pārśva-vartinah 


àsâdya devam girisam yadrechayã 
prãpuh parar niinam atha pracetasah 
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kim—o que; barhaspatya—ó discípulo de Brhaspati; ¡ha—aqui; 
paratra—em diferentes planetas; vá—ou; atha—como tal; kaivalya- 
nãtha— pelo outorgador da liberação; priya-=querido; pãrsva-vartis 
nah--associando-se com; dsâdya-—depois de se encontrarem com; 
devam-—o grande semideus; giri-$am-=o senhor da colina Kailãsa; 
yadrechayã-—pela: providência; prapuh—alcangaram; paramo 
Supremo; núnam-—com certeza; atha--portanto; pracetasah—os 
filhos de Barhisat. 


TRADUÇÃO 

Meu querido Bárhaspatya, o que obtiveram os filhos do rei 
Barhisat, conhecidos como os Pracetãs, depois de se encontrarem 
com o Senhor Siva, que é muito querido pela Suprema Personali- 
dade de Deus, o outorgador da liberação? Com certeza, eles foram 
transferidos ao mundo espiritual, mas, à parte disto, o que obtive- 
ram eles dentro deste mundo material, quer nesta vida, quer em 
outras vidas? 

SIGNIFICADO 

Toda a espécie de felicidade material obtém-se nesta vida ou em 
vida posterior, neste planeta'ou em outro:'A entidade viva divaga 
dentro deste universo material em muitas espécies de vida e em 
muitos sistemas planetários. A aflição e a felicidade obtidas no 
transcurso desta vida chamam-se iha, e a aflição e a felicidade obti- 
dasna próxima vida chamam-se paratra: 

Na verdade, o Senhor Mahãdeva (Siva) é um dos grandes semi- 
deuses dentro deste mundo material. De um modo geral, as bênçãos 
por ele outorgadas a pessoas comuns significam felicidade material. 
A deidade predominante deste mundo material, Durgá, está sob o 
controle do Senhor Mahadeva, Girisa. Assim, o Senhor Mahádeva 
pode oferecer qualquer espécie de felicidade material a qualquer 
pessoa: De um modo geral, as pessoas preferem tornar-se-devotas 
do Senhor Girisa para obter felicidade material, porém, os Pracetãs 
encontraram-se com o Senhor Mahãdeva por arranjo da“providên- 
cia. O Senhor Mahãdeva instruiu-os a adorarem a Suprema Persona- 
lidade de Deus, ensinando-lhes pessoalmente a oferecer uma oração. 
Como se afirma no verso anterior (rudra-gitena), pelo simples fato 
de cantarem as orações óferecidas à Visnu pelo Senhor Siva, os 
Pracetas foram transferidos ao mundo espiritual. Às vezes, há devo- 
tos que também desejam gozar de felicidade material; portanto, por 
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arranjo da Suprema Personalidade de Deus, o devoto recebe a 
oportunidade de gozar do mundo material antes de ingressar defini- 
tivamente no mundo espiritual. Às vezes, um devoto é transferido a 
um planeta celestial —-a Janaloka, Maharloka, Tapoloka, Siddha- 
loka e assim por diante. Contudo, o devoto puro não aspira jamais 
a qualquer espécie de felicidade material. Em consegiiência disso, o 
devoto puro é transferido diretamente a Vaikunthaloka, descrito 
aqui como param. Neste verso, Vidura indaga de'Maitreya, o dis- 
cípulo de Brhaspati, acerca das diferentes conquistas dos Pracetãs. 


VERSO 3 
a sam 


Ras. aaa | 
m A SRA RN 


maitreya uvãca 
pracetaso 'ntar udadhau 
pitur adesa-kárinah 
Japa-yajñena tapasá 
purafijanam atosayan 


maitreyah uvãca-— Maitreya disse; pracetasah-—os Pracetãs; an- 
tah—dentro; udadhau—o mar; pituh—do pai deles; ādeśa- 
kárinah—os- cumpridores de ordens; japa-yajñena—cantando 
mantras; tapasà--sob rigorosas austeridades; puram-janam— a 
Suprema Personalidade de- Deus; atosayan—satisfizeram. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya disse: Os filhos do rei Pracinabarhi, 
conhecidos. como os Pracetãs, praticaram rigorosas austeridades 
dentro da água do mar para cumprirem a ordem de seu pai. Can- 
tando e repetindo os mantras dados pelo Senhor Siva, eles foram 


capazes de satisfazer o Senhor Visnu, a Suprema Personalidade de 
Deus. 


SIGNIFICADO 
“Podemos oferecer. orações à Suprema: Personalidade de Deus 
diretamente, mas, se repetirmos as orações oferecidas por grandes 
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devotos, como o Senhor Siva e'o Senhor Brahmã, ou se seguirmos 
os passos de grandes personalidades, poderemos satisfazer a Su- 
prema Personalidade de Deus com muita facilidade. Por exemplo; 
às vezes, cantamos este mantra do Brahma-samhitã (5.29): 


cintâmani-prakara-sadmasu kalpa-vrksa- 
laksavriesu surabhir abhipalayantam 

laksmi-sahasra-$ata-sambhrama-sevyamánarh 
govindam adi-purugarh tam aharh bhajámi 


“Eu adoro Govinda, o Senhor primordial, o primeiro progenitor, 
que apascenta as vacas, satisfazendo todos os desejos, em moradas 
construídas com gemas espirituais e cercadas por milhões de 
árvores dos desejos. Ele é servido sempre, com grande reverência e 
afeição, por centenas de milhares de lakgmis, ou gopis.” Como foi o 
Senhor Brahmã quem ofereceu esta oração, nós «seguimos: seus 
passos, recitando-a. Esta é a maneira mais fácil dé satisfazer a 
Suprema Personalidade de Deus. O devoto puro nunca tenta alcan: 
çar o Senhor Supremo diretamente. A forma mais importante de 
adorar o Senhor é fazendo-o através da sucessão discipular de devo- 
tos. As orações oferecidas pelo Senhor Siva à Suprema Personali- 
dade de Deus foram assim repetidas pelos Pracetãs. Deste modo, 
eles tiveram muito sucesso em satisfazer o Senhor Supremo: 

Descreve-se aqui a Suprema Personalidade de Deus como purafi- 
jana. Segundo Madhvacãrya, a entidade viva chama-se purarijana 
por ter se tornado habitante deste mundo material, e, sob a influên- 
cia dos três modos da natureza material, ela é forçada a viver den- 
tro dele. A Suprema Personalidade de Deus «cria este mundo 
material (pura), e também entra dentro dele. Andântara-stha- 
paramânu-cayântara-stham. O Senhor entra dentro do coração da 
entidade viva e dentro do átomo; portanto, tanto a entidade viva 
quanto o Senhor'chamam-se purafijana. Um purafijana, à entidade 
viva, é subordinado ao purafijana supremo; portanto, o dever do 
purañijana subordinado é satisfazer o purafijana supremo. Isto é 
serviço devocional. O Senhor Rudra, ou Senhor Siva, é o acârya 
original da sampradâya Vaisnava chamada: Rudra-sampradáya. 
Rudra-gitena indica que, sob a sucessão discipular do Senhor 
Rudra, os Pracetãs obtiveram sucesso espiritual. 
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VERSO 4 


quer qua ama: | 
RIO areia area A III 


dasa-varsa-sahasránte 
purugas tu sanátanah 

tesám ávirabhút krcchram 
Sântena $amayan rucã 


dasa-varga—dez anos; sahasra-ante—ao fim de mil; purusah—a 
Pessoa Suprema; ru—então; sanãtanah-—eterna; tesâm-—dos Prace- 
tās; dvirabhiit-—apareceu; krcchram-—a rigorosa austeridade; $ãn- 
tena—satisfazendo; samavan—mitigando; rucá—com Sua beleza. 


TRADUÇÃO 

Ao fim de dez mil anos de rigorosas austeridades praticadas pelos 
Pracetãs, a Suprema Personalidade de Deus, em recompensa por 
suas austeridades, apareceu ante eles sob Sua forma tão prazen- 
teira, Isto satisfez os Pracetãs e mitigou o esforço de suas austeri- 
dades. 

SIGNIFICADO 

Praticar dez mil anos de rigorosas austeridades não parece um 
esforço muito feliz. Todavia, os devotos, os estudantes sérios da 
vida espiritual, submetem-se a tais austeridades para obter o favor 
da Suprema Personalidade de Deus. Naquela época, quando era 
muito longa a: duração de vida, as pessoas podiam praticar rigoro- 
sas austeridades por milhares de anos: Dizem que Válmiki, o autor 
do Râmãyana, praticou austeridades de meditação por sessenta mil 
anos: A Suprema Personalidade de Deus apreciou as áusteridades 
praticadas pelos Pracetãs, e por fim apareceu ante eles sob uma 
forma aprazível. Assim, todos eles ficaram satisfeitos e esqueceram 
as austeridades que: haviam praticado. No mundo material, se 
alguém obtém sucesso após trabalhar arduamente, ele fica muito 
satisfeito. De modo semelhante, o devoto esquece todos os seus 
esforços-e austeridades assim que entra em contato com a Suprema 
Personalidade de Deus. Embora Dhruva Mahãraja fosse apenas um 
menino de cinco anos, submeteu-se a rigorosas austeridades, comen- 
do meras folhas secas, bebendo apenas água ou não comendo nada. 
Dessa maneira, depois de seis meses, ele foi capaz de ver a Suprema 





Verso 5) As atividades dos Pracetãs 819 


Personalidade de Deus, face a face. Quando ele viu o Senhor, 
esqueceu-se de todas as suas austeridades e disse: svâmin krtártho 
*smi: “Meu querido Senhor, estou muito satisfeito” 

Evidentemente, estas austeridades foram praticadas em Satya- 
yuga, Dvápara-yuga e Tretã-yuga, mas não nesta era de Kali. Nesta 
Kali-yuga, pode-se alcangar os mesmos resultados simplesmente 
cantando o mahd-mantra Hare Krsna. Como as pessoas desta era 
são caídas, o Senhor faz a gentileza de dar-lhes o método mais fácil. 
Pelo simples fato de cantar o mantra Hare Krsna, pode-se alcançar 
os mesmos resultados. Contudo, como ressalta o Senhor Caitanya 
Mahaprabhu, somos tão infelizes que nem sequer'sentimos atração 
pelo cantar do mahã-mantra — Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna 
Krsna, Hare Hare/ Hare Râma, Hare Râma, Râma Rama, Hare 
Hare. 


VERSO 5 
QUIE AIRE 
Qaa afina: e ARA RI 


suparna-skandham árúdho 
meru-$rhgam ivâmbudah 

pita-vasã mani-grivah 
kurvan vitimirã disah 


suparna-—de Garuda, O transportador do Senhor Visnu; skan- 
dham—o ombro; árúdhah—sentado sobre; meru-—da montanha 
chamada Meru; śrħgam—no topo; iva--como; ambudah—uma 
nuvem; pita-vâsãh--usando roupas amarelas; mani-grivah—Seu 
pescoço enfeitado com a jóia Kaustubha; kurvan-=-fazendo; vitimi- 
rãh— livres da escuridão; dis£ah-—todas as direções. 


TRADUÇÃO 
A Personalidade de Deus, aparecendo sobre os ombros de Ga- 
ruda, parecia uma nuvem repousando no topo da montanha conhe- 
cida como Meru. O corpo transcendental da Personalidade de Deus 
estava vestido com atrativas roupas amarelas, e Seu pescoço, enfei- 
tado com a jóia conhecida como Kaustubha-mani. O brilho do 
corpo do Senhor dissipou toda a escuridão do universo. 
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SIGNIFICADO 
Como se afirma no Caitanya-caritâmpta (Madhya 22.31): 


krsna——súrya-sama; maya haya andhakara 
yahan krsna, 1ahañ nahi mãyãra adhikãra 


O Senhor é como o sol refulgente. Conseqiientemente, sempre que 
a Suprema Personalidade de Deus está presente, não pode haver 
escuridão ou ignorância. Na verdade, este escuro universo é ilumi- 
nado pelo sol, mas o sol e a lua simplesmente refletem a refulgência 
corpórea do Senhor Supremo. No Bhagavad-gitã (7.8), o Senhor 
diz que prabhãsmi Sasi-siiryayoh. “Eusou a energia luminosa do-sol 
e da lua.” Em conclusão, a origem de toda a vida é a refulgência 
corpórea da Suprema Personalidade de Deus. O Brahma-sarnhitã 
também confirma isto: pasya prabha' prabhavato jagad-anda-koti. 
Ao ser iluminado pela refulgéncia corpórea da Suprema Personali- 
dade de Deus, tudo fica livre de toda a escuridáo. 


VERSO 6 


| 


Mara A 


kasisnunáa kanaka-varna-nibhúsanena 
bhrajat-kapola-vadano vilasat-kiritah 

astáyudhair anucarair munibhih surendrair 
ásevito garuda-kinnara-gita-kirtih 


kasisnuná—brilhando; kanaka—ouro; varna— coloridos; vibhú- 
sanena—com- ornamentos;' bhrajat—brilhante; kapola—testa; va- 
danah-—Seu' rosto; vilasat-— cintilante; -kiritah-—Seu elmo; asta— 
oito; 4yudhaih-—com armas; anucaraih—por seguidores; munibhih— 
por grandes sábios; sura-indraih-—por semideuses; dsevitah—ser- 
vido; garuda—por Garuda; kinnara—habitante do planeta Kinnara; 
gita—cantava; kirtih—Suas glórias. 
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TRADUÇÃO 

O rosto do Senhor era muito belo e Sua cabeça estava enfeitada 
com um elmo brilhante e ornamentos dourados. O elmo era cintilante 
e estava mui belamente pousado sobre Sua cabeça. O Senhor tinha 
oito braços, cada um portando uma arma específica. O Senhor 
estava cercado por semideuses, grandes sábios e outros associados. 
Todos eles estavam ocupados a serviço dEle. Garuda, o transporta- 
dor do Senhor, glorificava o Senhor com hinos védicos, batendo 
suas asas. Garuda parecia um habitante do planeta conhecido como 
Kinnaraloka. 

SIGNIFICADO 

De um modo geral, a forma de Vignu manifesta-se com quatro 
mãos portando quatro objetos (búzio, disco, maça-e flor de lótus). 
Contudo, aqui descreve-se que o Senhor Visnu possui oito braços 
com oito espécies de armas, Segundo Virarâghava Acârya, o búzio e 
a flor de lótus também são aceitos como armas, Uma vez que o 
Senhor é o controlador supremo, qualquer coisa em Sua mão pode 
ser considerada uma arma. Quatro mãos portam quatro espécies de 
armas, e às quatro mãos extras portam uma; flecha, um arco, um 
tridente e uma serpente. Sri Virarághava Ácarya enumera as oito 
armas como sañkha, cakra, gadā, padma, śārìga, Sara, ete. 

Um rei sempre se faz acompanhar por seus ministros, secretários 
e comandantes, e o Senhor Vignu também: Se faz acompanhar por 
Seus seguidores:— os semideuses, grandes sábios, pessoas santas e 
assim por diante. Ele nunca está sozinho. Conseqúentemente, não 
há possibilidade de o Senhor ser impessoal. Ele é sempre Ele 
mesmo, a Suprema Personalidade de Deus, e Seus associados tam- 
bém-são pessoas. Pela descrição dada neste verso, Garuda parece 
pertencer ao planeta Kinnara: Os habitantes do planeta Kinnara 
têm as mesmas características que Garuda. Apesar de-suas-caracte- 
rísticas corpóreas serem semelhantes ás de um; ser humano, eles têm 
asas. A palavra gita-kirtih indica que os habitantes de Kinnaraloka 
são eximios cantadores das glórias do Senhor. O Brahma- 
samhita diz: jagad-anda-koti-kotisv asesa-vasudhadi-vibhúti- 
bhinnam. Em todos e-em cada um dos universos, há várias classes 
de planetas, e-cada planeta tem aspectos característicos. Com base 
neste verso, podemos entender que, em Kinnaraloka, os habitantes 
podem voar com suas asas. Também existe um planeta, conhecido 
como Siddhaloka, onde os habitantes podem voar até mesmo sem 
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asas. Assim, cada um dos planetas tem algum recurso caracterís- 
tico. Esta é a beleza da criação variada da Suprema Personalidade 
de Deus. 


VERSO 7 


RATE AS aee Ta 
end aa: | 
AÑ SOTA EIA 
MAR ARA 1 1 


pinayatásta-bhuja-mandala-madhya-laksmyá 
spardhac-chriya parivrto vana-málayádyah 

barhismatah purusa dha sután prapannán 
parjanya-náda-rutaya saghrnávalokah 


pina-fortes; áyata—longos; asta—oito; bhuja—bragos; mandala— 
envolvimento; madhya--no meio de; laksmyã-—com a deusa da for- 
tuna; spardhat-=-competindo; $riyã-=cuja beleza; parivrtah —circun= 
dado; vana-mãlayã—por uma guirlanda de flores; adyah-—a original 
Personalidade de Deus; barhismatah=do rei Pracinabarhi; puru- 
sah—a Suprema Personalidade de Deus; ãha—dirigiu-Se; sutān—os 
filhos; prapannãn-=rendidos; parjanya—como uma nuvem; náda— 
cujo som; rutayã-—por uma voz; sa=-ghrna—com misericórdia; ava- 
lokah--Seu olhar. 

TRADUÇÃO 

Em volta do pescoço da Personalidade de Deus pendia uma guir- 
landa de flores que alcançava Seus joelhos. Seus oito fortes e alon- 
gados braços estavam decorados com aquela guirlanda, a qual 
desafiava a beleza da deusa da fortuna. Com um olhar misericordio- 
so e uma voz igual ao trovão, o Senhor dirigiu-Se aos filhos do rei 
Prácinabarhigat, que eram muitíssimo rendidos a Ele. 


SIGNIFICADO 
Neste verso, 'a palavra adyah é muito significativa. A Suprema 
Personalidade de Deus é a origem inclusive do Paramãtmã e do 
Brahman. Como se confirma no Bhagavad-gitã (14.27), brahmano 
hi pratisthâham: a Verdade Absoluta não comega:com o Brahman 
impessoal, mas sim com a original Personalidade de Deus, Krsna. 
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Ao compreender a grandeza de Krsna, Arjuna dirigiu-se a Ele da 
seguinte maneira: 


param brahma parar dhâma 
pavitram paramarh bhavãn 

purugarh sasvatam divyam 
adi-deyam aja vibhum 


“Vós sois o Brahman Supremo, o fundamental, a morada e o puri- 
ficador supremos, a Verdade Absoluta e a eterna pessoa divina. 
Sois o Deus Primordial, transcendental e original, e sois a beleza 
onipenetrante e inata.” (Bg. 10.12) 

O Brahma-sarrhitā também diz que anadir ádir govindah sarva- 
karana-karanam: “O Senhor Supremo não é causado por nada 
[anadi), senão que é a causa de todas as causas.” O Vedanta-sútra 
diz que janmady asya yatah: “A Verdade Absoluta é aquela da qual 
tudo emana.” Descreve-se à Verdade Absoluta como ádi-purusa, A 
Verdade Absoluta é uma pessoa, e não algo impessoal. 


VERSO 8 

ATT 
aña a UA À ra! 
damas ma mE 


$ri-bhagaván uváca 
varar vrnidhvam bhadrarm vo 
vivarh me nrpa-nandanãh 
sauhãrdenãprthag-dharmãs 
tusto 'ham sauhrdena vah 


$ri-bhagavân uvâca—a Suprema Personalidade de Deus disse; 
varam—bênção; vrnidhvam—pedir; bhadram—boa fortuna; vah- 
vossa; yayam—vós; me—a Mim; nrpa-nandanáh—6 filhos do rei; 
sauhárdena—com a amizade; aprihak—náo diferente; dharmáh— 
ocupasáo; tustah—satisfeito; aham—Eu; sauhrdena—com a ami- 
zade; vah— vossa. 

TRADUÇÃO 

A Suprema Personalidade de Deus disse: Meus queridos filhos do 

rei, estou muito satisfeito com as relações amistosas entre vós. 
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Estais todos empenhados em uma só ocupação — o serviço de- 
vocional, Estou tão satisfeito com vossa amizade mútua que desejo- 
vos toda a boa fortuna. Agora podeis pedir-Me qualquer bênção. 


SIGNIFICADO 

Uma vez que os filhos do rei Pracinabarhisat eram todos unidos 
em consciência de Krsna, o Senhor estava muito satisfeito com eles. 
Cada um dos filhos do rei Pracinabarhisat era uma alma individual, 
mas, unidos, eles ofereciam transcendental serviço ao Senhor, Ver- 
dadeira unidade é a unidade das almas individuais que tentam satis- 
fazer o Senhor Supremo ou prestar serviço ao Senhor. No mundo 
material, tal unidade não é possível. Mesmo que as pessoas se unam 
oficialmente, todas têm diferentes interesses. Nas Nações Unidas, 
por exemplo, todas as nações têm suas ambições nacionais especifi- 
cas, em conseqiiência do que não podem unir-se. A desunião entre 
almas individuais é tão forte neste mundo material que, mesmo 
numa sociedade de consciência de Krgna, seus membros, ás vezes, 
parecem desunidos, devido a terem diferentes opiniões e a sentirem- 
se inclinados a coisas materiais. Na verdade, em consciência de 
Krsna náo pode haver duas opiniões. Existe apenas uma meta: ser- 
vir a Krsna ao máximo de nossa capacidade. Se, às vezes, há algum 
desacordo sobre o serviço, semelhante desacordo deve ser tido como 
espiritual, Aqueles que estão realmente ocupados a serviço da 
Suprema Personalidade de Deus não podem ser desunidos em 
nenhuma circunstância, Isto deixa a Suprema Personalidade de 
Deus muito feliz e desejosa de conceder toda a espécie de bênçãos a 
Seus devotos, como se indica neste verso. Podemos observar que o 
Senhor está disposto a conceder de imediato todas as bênçãos aos 
filhos do rei Pracinabarhisat. 


VERSO 9 
Aga aeai gag RA qe | 
TE aa N AT RZA I X 


yo nusmarati sandhyäyāäma 
yusmán anudinarn narah 
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tasya bhrãtrsv aima-sâmyarn 
tathã bhútesu sauhrdam 


yah—aquele que; anusmarati—sempre se lembrar; sandhyã- 
yâm-—à noite; yusmãn—vós; anudinam—todos os dias; narah—ser 
humano; tasya bhrātrşu—com seus irmãos; atma-sâmyam--igual- 
dade pessoal; tathã-—-bem como; bhútesu—com todos os seres 
vivos; sauhrdam-—amizade. 


TRADUÇÃO 
O Senhor prosseguiu: Aqueles que se lembrarem de vós todas as 
noites de todos os dias tornar-se-ão amigáveis com seus irmãos e 
com todas as demais entidades vivas. 


VERSO 10 


Va at saida ari sta: te: | 
Grad AAA Ma A ATY? ol) 


ye tu mãrh rudra-gitena 
sáyam prâtah samâhitah 
stuvanty aham kâma-varân 
dãsye prajriam ca Sobhanam 


ye—as pessoas que; fu—mas; mám—a Mim; rudra-giena—pela 
canção. cantada. pelo Senhor Siva; sãyam—à noite; pratah--de 
manhã; samãhitãh-— estando atentas; stuvanti—oferecerem orações; 
aham— Eu; kâma-varân—todas as bênçãos para satisfazer os dese- 
jos; dasye— concederei; prajiâm-— inteligência; ca—também; sobha- 
nám—transcendental. 


TRADUÇÃO 
Aqueles que Me oferecerem as orações compostas pelo Senhor 
Siva, tanto de manhã quanto à noite, receberão Minhas bênçãos. 
Dessa maneira, eles poderão, tanto satisfazer seus desejos, quanto 
alcançar boa inteligência. 


SIGNIFICADO 
Boa inteligência significa voltar ao lar, voltar ao Supremo. 
Confirma-se isto no Bhagavad-gitã (10.10): 
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tesãm satata-yuktânãrm 
bhajatarh priti-púrvakam 

dadâmi buddhi-yogam tam 
Yena mâm upayânti te 


“Aos que se dedicam constantemente a Mim e Me adoram com 
amor, Eu dou a compreensão com a qual eles podem vir a Mim.” 

Quem oferece orações ao Senhor para satisfazer seus diferentes 
desejos precisa saber que a mais elevada e perfeita satisfação de 
desejos é voltar ao lar, voltar ao Supremo. Neste verso, indica-se 
que quem recordar as atividades dos Pracetãs, os filhos do rei 
Pracinabarhigat, será liberado e abençoado. O que dizer, então, dos 
filhos do rei Pracinabarhisat, que estão diretamente ligados à 
Suprema Personalidade de Deus? Assim é o sistema paramparã. Se 
seguirmos os acâryas, alcançaremos o mesmo benefício que nossos 
antecessores. Se alguém adota as decisões de Arjuna, deve-se consi- 
derar que ele ouve o Bhagavad-gitã diretamente da Suprema Per- 
sonalidade de Deus. Não há diferença entre ouvir o Bhagavad-gitã 
diretamente do Senhor Supremo e seguir uma personalidade como 
Arjuna, que outrora ouviu o Bhagavad-gitã diretamente do Senhor. 
Às vezes, certos tolos argumentam que, como Krsna não está pre- 
sente no momento, não se pode receber instruções diretas dEle. Tais 
tolos não sabem que não há diferença entre ouvir diretamente o 
Bhagavad-gitã e lê-lo, contanto que se aceite o Bhagavad-gitã como 
ele é, falado pelo Senhor: Contudo, se alguém quiser entender o 
Bhagavad-gitã através de suas interpretações imperfeitas, não lhe 
será possível entender os mistérios do Bhagavad-gitã, mesmo que 
seja um grande erudito segundo os cálculos mundanos. 


VERSO 11 


qq fado gafam: | 
sita sad fc ARA 112 20 


yad yüyarh pitur ādeśam 
agrahista mudānvitāh 

atho va usati kirtir 
lokân anu bhavisyati 
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yat—porque; viyam—vós; pituh—de vosso pai; adesam—a 
ordem: agrahista--aceitastes; muda-anvitãh-—com muita felicidade, 
atho—portanto; vah—vossas; usari—atrativas; kirrih—glórias; 
lokán anu—por todo o universo; bhavisyari—tornar-se=á possível. 


TRADUÇÃO 
Como aceitastes com prazer dentro de vossos corações as ordens 
de vosso pai e cumpristes estas ordens mui fielmente, vossas quali- 
dades atrativas serão celebradas em todo o mundo. 


SIGNIFICADO 

Uma vez que cada entidade viva é parte integrante da Suprema 
Personalidade de Deus, ela tem uma pequena independência. Às 
vezes, homens sem inteligência perguntam por que alguém é posto 
numa condição miserável, muito embora todos estejam sob o con- 
trole da Suprema Personalidade de Deus. Devido a sua indepen- 
dência diminuta, a entidade viva pode obedecer ou desobedecer às 
ordens do Senhor Supremo. Se ela obedece às ordens do Senhor 
Supremo, torna-se feliz. Se não o faz, torna-se infeliz. Portanto, a 
entidade viva cria sua própria felicidade ou infelicidade. O Senhor 
Supremo não impõe estas coisas a ninguém. O Senhor Supremo 
louvou os Pracetãs: porque: todos eles obedeceram fielmente às 
ordens de seu pai. Portanto, o Senhor abencoou os filhos do rei 
Pracinabarhisat por eles terem obedecido às ordens de seu pai. 


VERSO 12 
afa fora: isa aran gt: 1 
qomo Pa rafa 11221 


bhavitã visrutah putro 
navamo brahmano gunaih 

“va etâm âtma-viryena 
tri-lokim pirayisyati 


bhavita—haverá; visrutah—muito famoso; putrah—filho; ana- 
vamah—náo inferior; brahmanah—ao Senhor Brahma; gunaih— 
por qualificacóes; yah—que; etam—tudo isto; Ztma-viryena—por 
sua'progênie; tri-lokim-—os'três mundos; púrayisyati—encherá. 
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TRADUÇÃO 
Vós tereis um belo filho, que não será de modo algum inferior ao 
Senhor Brahmã. Consegiientemente, ele será muito famoso em todo 
o universo, eos filhos e netos gerados por ele encherão os três 
mundos. 


SIGNIFICADO 

Como se explicará no verso seguinte, os Pracetãs casar-se-ão 
com a filha do grande sábio Kandu. Sugere-se aqui-que o nome 
deste filho será Visruta e que ele glorificará tanto seu pai quanto 
sua mãe devido a seu: bom caráter. De fato, ele será superior inclu- 
sive-ao Senhor. Brahmã. O grande político Cânakya dizia que, 
havendo uma boa árvore dentro de um jardim ou de uma floresta, 
suas flores encherão a floresta com sua fragrância. Analogamente, 
um bom filho numa família faz toda a família famosa no mundo 
todo. Krsna nasceu na família dos Yadus, em consegiiência do que 
a dinastia Yadu é famosa em todo o mundo. 


VERSO 13 


RE TEA REM FAVA | 
aaa IARE JAE: NN 


kandoh pramlocayã labdhã 
kanyã kamala-locanã 

tâm câpaviddhârh jagrhur 
bhúruha nrpa-nandanáh 


kandoh—do sábio Kandu; pramlocayã--com uma moça da socie- 
dade celestial chamada Pramlocã; labdhã-—obtida; kanyã-—filha; 
kamala-locana—de olhos de lótus; tâm-—a ela; ca—também: apa- 
viddhám--abandonada; jagrhuh—aceitaram; bhúruhah—as árvo- 
res; nrpa-nandanah—ó filhos do rei Prácinabarhigat. 


TRADUÇÃO 
Ó filhos do rei Prácinabarhisat, a moça da sociedade celestial 
chamada Pramlocã deixou'a filha de Kandu, de olhos de lótus, aos 
cuidados das árvores da floresta. Então, ela regressou ao planeta 
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celestial. Esta filha nasceu da cópula da Apsarã chamada Pramlocá 
com o sábio Kandu. 


SIGNIFICADO 

Sempre que um grande sábio pratica rigorosas austeridades em 
troca de poder material, o rei do céu, Indra, fica muito invejoso. 
Todos os semideuses têm atribuições de responsabilidade na admi- 
nistração dos afazeres universais e são mui altamente qualificados 
com atividades piedosas. Apesar de serem entidades vivas comuns, 
eles são capazes de alcançar postos de alta responsabilidade, como 
os do Senhor Brahma, de Indra, de Candra e de Varuna. Conforme 
é da natureza deste mundo material, o rei do céu, Indra, fica muito 
ansioso se um grande sábio pratica rigorosas austeridades. Todo o 
mundo material está táo cheio de semelhante inveja que todos 
temem seus vizinhos. Todos os homens de negócio temem seus 
sócios porque este mundo material é o campo de atividades para 
toda a espécie de pessoas invejosas, as quais vieram aqui para com- 
petir com a opulência da Suprema Personalidade de Deus. Assim, 
Indra ficou com muito medo das rigorosas austeridades praticadas 
pelo grande sábio Kandu, e enviou Pramlocã para quebrar seus 
votos e interromper suas austeridades. Um incidente semelhante 
ocorreu no caso de Visvâmitra. Levando-se em conta outros inci- 
dentes relatados nos Sástras, parece que Indra sempre foi invejoso. 
Quando o rei Prthu estava celebrando vários sacrifícios, superando 
Indra, este ficou muito invejoso, e perturbou o sacrifício do rei 
Prthu. Isto já foi relatado em capítulos anteriores. O rei Indra teve 
sucesso em quebrar o voto do grande sábio Kandu, que sentiu-se 
atraído pela beleza da moça da sociedade celestial chamada Pram- 
locã e gerou nela uma menina, Descreve-se nesta passagem que esta 
criança tinha olhos de lótus e era muito bela. Sendo assim exitosa 
em sua missão, Pramlocã regressou aos planetas celestiais, dei- 
xando a criança récem-nascida aos cuidados das árvores. Felizmen- 
te, as árvores aceitaram a criança e concordaram em criá-la. 


VERSO 14 
gaan gà a fo 1 
A vara Ral a aaa: 112211 
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ksut-ksamãyã mukhe rajã 
somah piyūşa-varşinīm 

desinirh rodamânãyã 
nidadhe sa dayânvitah 


ksut—pela fome; ksámayah—quando ela estava atormentada; 
mukhe—dentro da boca; rájáa—o rei; somah—a Lua; pivisa— 
néctar; varsinim—derramando; desinim—dedo indicador; roda- 
manayah—enquanto ela chorava; nidadhe—pós; sah—ele; dayá- 
anvitah-—sentindo compaixão. 


TRADUÇÃO 
Depois disso, a criança, que fora deixada aos cuidados das 
árvores, começou a chorar de fome, Nessa altura, o rei da floresta, 
a. saber, o rei do planeta Lua, por compaixão pôs seu dedo, do qual 
fluía néctar, dentro da boca da criança. Assim, a criança foi criada 
pela misericórdia do rei da Lua. 


SIGNIFICADO 
Embora a Apsarã tivesse deixado sua filha, aos cuidados das 
árvores, as árvores não podiam cuidar dela adequadamente. Por- 
tanto, as árvores entregaram a criança ao rei da Lua. Assim, 
Candra, o rei da Lua, pôs seu dedo dentro da boca da menina para 
satisfazer sua fome. 


VERSO 15 
serao a ña ara | 
aa ada ara mAT IZ 


prajã-visarga âdistãh 
pitrã mãm anuvartatã 
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tatra kanyárh varárohárh 
1ám udvahata má ciram 


prajá-visarge—de criar progénie; adistah—recebendo ordem; pitrá— 
por vosso pai; mãm-—Minha orientacáo; anuvartata—seguindo; 
tatra-—lá; kanyâm-—a filha; vara-àrohâm--altamente qualificada e 
extremamente bela; 1âm-—com ela; udvahata—casai; máa—sem; 
ciram—perder tempo. 


TRADUÇÃO 
Uma vez que todos vós sois muito obedientes às Minhas ordens, 
peço-vos que vos caseis imediatamente com essa moça, que é tão 
bem dotada de beleza e boas qualidades. Seguindo a ordem de 
vosso pai, criai progênie através dela. 


SIGNIFICADO 
Os Pracetãs eram, não apenas grandes devotos da Suprema Per- 
sonalidade de Deus, como também muito obedientes às ordens de 
seu pai. Portanto, o Senhor pediu-lhes que se casassem com a filha 
de Pramlocá. 


VERSO 16 
a A 
A Y PRA 11241 

aprthag-dharma-Silânãrh 
sarvesãâm vah sumadhyamã 


aprihag-dharma-sileyar 
bhūyāt painy arpitāśayā 


aprthak —sem diferenças; dharma-—ocupação; $ilânam-—cujo ca- 
ráter; sarvesâm-—todos; vah-—vós; su-madhyamã-—uma moça cuja 
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cintura é delgada; aprihak—sem diferenças; dharma-— ocupação; 
$ila—bem comportada; ¡yam—esta; bhúyat—que ela se torne; 
patni—esposa; arpita-asayã-— plenamente rendida. 


TRADUÇÃO 
Todos vós, irmãos, sois da mesma natureza, sendo devotos e 
filhos obedientes de vosso pai. Do mesmo modo, esta moça também 
é da mesma classe e é dedicada a todos vós. Assim, tanto a moça 
quanto vós, os filhos do rei Prácinabarhigat, estais na mesma plata- 
forma, unidos em nome de um princípio comum. 


SIGNIFICADO 

Segundo os princípios védicos, uma mulher não pode ter muitos 
esposos, embora um homem' possa ter muitas esposas. Em casos 
especiais, contudo, observa-se que uma mulher tem mais de um 
esposo. Draupadi, por exemplo, casou-se com todos os cinco 
irmãos Pandavas. De forma semelhante, a Suprema Personalidade 
de Deus ordenou a todos os filhos de Prácinabarhisat que desposas- 
sem a única filha do grande sábio Kandu e de Pramlocã. Em casos 
especiais, uma moça tem permissão de casar-se com mais de um 
homem, contanto que seja capaz de tratar seus esposos igualmente. 
Isso não é possível para uma mulher comum. Só a uma mulher 
especialmente qualificada pode-se permitir casar-se com mais de um 
esposo. Nesta era de Kali, é muito difícil encontrar uma mulher 
equânime assim. Logo, de acordo com a escritura, kalau pañca 
vivarjayet. Nesta era, proíbe-se a uma mulher de casar-se com o 
irmão de seu esposo. Este costume ainda é observado em algumas 
regiões montanhosas da Índia. O Senhor diz: aprthag-dharma- 
Sileyam bhúyat patny arpitasaya. Com as bênçãos do Senhor, todas 
as coisas são possíveis. O Senhor abençoou especialmente a moça a 
render-se igualmente a todos os irmãos. Aprthag-dharma, signifi- 
cando “dever ocupacional sem diferença de propósitos”, é ensinado 
no Bhagavad-gitã. O Bhagavad-gitã divide-se em três seções básicas 
— karma-yoga, jñana-yoga e bhaktiyoga: A palavra yoga sig- 
nifica “atuar em nome da Suprema Personalidade de Deus”. Como 
se confirma no Bhagavad-gitã (3.9): 


yajñartháat karmano nyatra 
loko 'vam karma-bandhanah 
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tad-artharn karma kaunteya 
mukta-sangah samácara 


“É preciso realizar trabalhos como sacrifícios oferecidos a Visnu, 
caso contrário, o trabalho nos prende a este mundo material; Por- 
tanto, ó filho de Kunti, cumpre teus deveres prescritos para a satis- 
fação dEle e, dessa maneira, permanecerás sempre desapegado e 
livre do cativeiro” 

Alguém poderá agir de acordo com seu próprio dever ocupa- 
cional simplesmente para satisfazer o vajfia-puruga, a Suprema Per- 
sonalidade de Deus. Isto chama-se aprihag-dharma. Diferentes 
membros do corpo podem agir de diferentes maneiras, mas, o obje- 
tivo básico de todos eles é manter todo o corpo. De modo seme- 
lhante, se trabalharmos para a satisfação da Suprema Personali- 
dade de Deus; observaremos que tudo estará resolvido. Devemos 
seguir os passos dos Pracetás, cujo único objetivo era satisfazer o 
Senhor Supremo. Isto chama-se aprthag-dharma. Segundo o 
Bhagavad-gitá (18.66), sarva-dharmán parityajya mám ekam $ara- 
nar vraja:*““Abandona toda a variedade de religiões e simplesmente 
rende-te a Mim.” Este é o conselho do Senhor Krsna. Nossa única 
meta deve ser agir em consciência de Krsna, para a satisfação do 
Senhor. Isto é unidade, ou aprrhag-dharma. 


VERSO 17 


E 
Mara A RATATA 
divya-varşa-sahasrānārit 
sahasram ahataujasah 


bhaumān bhokşyatha bhogān vai 
divyârms cânugrahãn mama 


divya—dos planetas celestiais; varsa—anos;sahasrânam-=de 
milhares; sahasram —mil; ahara-—sem ser derrotado; ojasah—vosso 
poder; bhaumán—deste mundo; bhokgyvarha-—gozareis; bhogan— 
prazeres; vai—decerto; divván—do' mundo celestial; ca—também:; 
anugrahat—por misericórdia; mama—Minha. 
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TRADUÇÃO 
Então, o Senhor abençoou todos os Pracetãs, dizendo-lhes: Meus 
queridos príncipes, por Minha misericórdia, podeis gozar de todos 
os recursos deste mundo, bem como do mundo celestial, Na verda- 
de, podeis desfrutar de tudo isso sem obstáculos e com pleno vigor 
por um milhão de anos-celestiais. 


SIGNIFICADO 

A duração de vida prescrita para os Pracetãs pela Suprema Per- 
sonalidade de Deus é calculada segundo as medidas de tempo dos 
sistemas planetários superiores. Afirma-se que seis meses terrestres 
equivalem a-doze horas nos sistemas planetários superiores. Trinta 
dias equivalem a um mês, e doze meses equivalem a um ano. Dessa 
maneira, por um milhão de anos, de acordo com os cálculos do 
sistema planetário superior, os Pracetãs tiveram permissão de gozar 
de toda a espécie de recursos materiais. Embora esta duração de 
vida fosse tão longa, -os Pracetãs receberam pleno vigor corpóreo 
pela'graça do Senhor, No mundo material, se alguém quer viver por 
muitos anos, é obrigado a suportar as dificuldades da velhice, da 
invalidez e de muitas outras condições miseráveis. Os Pracetãs, 
entretanto, receberam pleno vigor corpóreo para gozar dos recursos 
materiais. Os Pracetãs receberam esta oportunidade especial para 
que pudessem continuar prestando: pleno serviço devocional. Isto 
será explicado no verso seguinte. 


VERSO 18 
ARANA RA AA: | 
sera «a ña Fara: gc 


atha mayy anapayinyã 
bhaktyã pakva-gunasayãh 

upayâsyatha mad-dháma 
nirvidya nirayad atah 


atha—portanto; mayi—a Mim; anapayinya—sem qualquer des- 
vio; bhaktyã-—através do serviço devocional; pakva-guna— livres de 
contaminação: material; d$ayah—vossa mente; upayasyatha—alcan- 
gareis; mat-dháama— Minha morada; nirvidya—estando inteiramente 
desapegados; nirayãt-—da existência material; atah-—assim. 
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TRADUÇÃO 
Depois disso, desenvolvereis serviço devocional inadulterado a 
Mim e livrar-vos-eis de toda a contaminação material. Nessa altura, 
estando inteiramente desapegados do gozo material nos ditos plane- 
tas celestiais, bem como nos planetas infernais, retornareis ao lar, 
voltareis ao Supremo. 


SIGNIFICADO 

Pela graça do Senhor, os Pracetãs receberam oportunidades 
especiais. Apesar de poderem viver milhões de anos para gozar dos 
recursos materiais, ainda assim, não se desviariam do transcenden- 
tal serviço amoroso ao Senhor. Deste modo, estando plenamente 
ocupados, os Pracetãs livrar-se-iam por completo de todo o apego 
material, O apego material é muito forte. Durante toda uma vida, o 
materialista se dedica a adquirir terras, dinheiro, amigos, sociedade, 
amizade, amor e assim por diante. Ele também quer desfrutar dos 
planetas celestiais após a aniquilação do corpo. Se uma pessoa se 
ocupa em serviço devocional, entretanto, ela se desapega de toda a 
espécie de gozo e sofrimento materiais. No mundo material, supõe- 
se que pessoas elevadas a sistemas planetários superiores gozam de 
todos os recursos materiais, ao passo que pessoas degradadas a sis- 
temas. planetários inferiores. vivem em condições infernais: O de- 
voto, contudo, é transcendental tanto às condições celestiais quanto 
às infernais. Segundo o Bhagavad-gitã (14.26), a posição do devoto 
descreve-se desta maneira: 


máãrh ca yo 'vyabhicârena 
bhakti-yogena sevate 

sa gunán samatityaitán 
brahma-bhúyaya kalpate 


“Quem se ocupa em pleno servigo devocional, náo caindo em 
nenhuma circunstáncia, transcende de imediatoos modos da natu- 
reza material e, assim, chega ao nível de Brahman.” 

O devoto está sempre situado na plataforma de Brahman. Ele 
nada tem a ver com felicidade ou aflição materiais. Quando alguém 
está fortemente fixo em serviço devocional e livre de todo o apego 
material, sem a contaminação dos modos materiais da natureza, ele 
torna-se apto para voltar ao lar, voltar ao Supremo. Embora, 
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através de uma bênção especial, os Pracetãs fossem gozar dos 
recursos materiais por milhões de anos, eles não se apegariam a 
eles. Assim, ao fim de seu gozo material eles seriam promovidos ao 
mundo espiritual e regressariam ao Supremo. 

A palavra pakva-gunasayãh tem importância especial, pois sig" '- 
fica que, através do serviço devocional, é possível abandonar a 
influência dos três modos da natureza material. Enquanto estiver- 
mos influenciados pelos modos da natureza material, não podere- 
mos voltar ao Supremo. Explica-se aqui claramente que todos os 
planetas no mundo material — desde Brahmaloka até os planetas 
infernais — são lugares impróprios para um devoto. Padarh padam 
yad vipadárh na tesam. Um lugar onde há perigo a cada passo cer- 
tamente não é um lugar confortável. Portanto, o Senhor diz no 
Bhagavad-gitã (8.16): 


ãbrahma-bhuvanal lokãh 
punar ávartino 'rjuna 

mám upetya tu kaunteya 
punar janma na vidyate 


“Desde o planeta mais elevado, no mundo material, até o mais 
baixo, todos são lugares de miséria onde ocorrem repetidos nasci- 
mentos e mortes. Mas, aquele que atinge Minha morada, ó filho de 
Kunti, nunca mais volta a nascer.” Assim, não se lucra em nada, 
mesmo que se logre a promoção a Brahmaloka, o planeta mais 
elevado no universo material. Contudo, se uma pessoa, de alguma 
forma, for promovida à morada do Senhor, não retornará jamais ao 
mundo material, 


VERSO 19 
zeai nÀ dai gado 1 
amaia esta et e: SII 


grhesv dvisatam capi 
pursam kusala-karmanâm 
mad-vãrtã-yãta-yamânãm 
ma bandhaya grhá matáh 
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grhesu—na vida familiar; avisatâm-— que ingressaram; ca—tam- 
bém; api—mesmo; pumsam-—de pessoas; kusala-karmanâm-—dedi- 
cadas a atividades auspiciosas; mat-vãrtã--em tópicos sobre Mim; 
yáta—t gasto; pamánam—cada momento de quem; 'na—náo; ban- 
dhaya—para o cativeiro; grhah—vida familiar; matah—consi- 
derada. 

TRADUÇÃO 

Aqueles que se dedicam a atividades auspiciosas de serviço devo- 
cional decerto compreendem que o desfrutador ou beneficiário 
último de todas as atividades é a Suprema Personalidade de Deus. 
Assim, ao agirem, eles oferecem os resultados à Suprema Persona- 
lidade de Deus e passam a vida sempre absortos em tópicos sobre o 
Senhor. Mesmo que tais pessoas estejam participando da vida 
familiar, elas não são afetadas pelos resultados de suas ações. 


SIGNIFICADO 

De um modo géral, uma pessoa que vive em família torna-se 
demasiadamente apegada a atividades fruitivas. Em outras palavras, 
ela tenta gozar dos resultados de suas atividades. O devoto, entre- 
tanto, sabe que Krsna é o desfrutador supremo e:o proprietário 
Isupremo (bhoktârar  yajña-tapasarh sarva-loka-mahesvaram). 
Consegiientemente, o devoto não se considera 'o proprietário de 
nenhuma ocupação. O devoto sempre pensa na Suprema Personali- 
dade de Deus como o proprietário; portanto, os resultados de suas 
atividades, ele os oferece ao Senhor Supremo. Quem vive assim no 
mundo material com sua família e filhos nunca se deixa afetar pelas 
contaminações do mundo material. Confirma-se isto no Bhagavad- 
gitã (3.9): 


yajñarthat karmano 'nyatra 
loko 'yar karma-bandhanah 

tad-artham karma kaunteya 
mukta-sañgah samácara 


Aquele que tenta gozar dos resultados de suas atividades fica preso 
por esses mesmos resultados. Quem oferece seus resultados ou 
lucros à Suprema Personalidade de Deus, contudo, não se enreda 
nos resultados. Este é o segredo do sucesso. De um modo geral, as 
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pessoas tomam sannyãsa para se livrarem das reações de atividades 
fruitivas. Aquele que não fica com os resultados de suas ações, mas, 
ao contrário, oferece-os à Suprema. Personalidade de Deus, com 
certeza permanece em. condição liberada. No Bhakti-rasámrta- 
sindhu, Sri Rúpa Gosvâmi confirma isso; 


ihã yasya harer dãsye 
karmanã manasã girã 

nikhilasv apy avasthásu 
Jivan-muktah sa ucyate 


Se alguém se ocupar a serviço do Senhor através de sua vida, 
riqueza, palavras, inteligência e tudo que, possui, será sempre libe- 
rado em qualquer: condição. Uma. pessoa; assim .chama-se jivan- 
mukta, ou seja, liberada durante esta mesma vida. Desprovidos de 
consciência de Krsna, aqueles que:se ocupam em atividades mate- 
riais só fazem enredar-se cada vez mais no cativeiro material, São 
obrigados a sofrer e desfrutar das ações e reações de todas as ativi- 
dades. Portanto, este movimento para a consciência de Krgna é a 
maior dádiva. para a-humanidade porque nos mantém sempre ocu- 
pados a serviço de Krsna. Os devotos pensam em Krsna, agem para 
Krsna, comem para Krsna, dormem para Krsna e trabalham para 
Krsna. Assim, ocupam tudo a serviço de Krsna, Uma vida total em 
consciência. de Krgna salva-nos da contaminação material. Afirma 
isto/Bhaktisiddhânta Sarasvati Gosvāmī Mahārāja: 


krsna-bhajane yahá haya anukúla 
visaya baliya tyage tahá haya bhúla 


Se alguém fosse táo hábil que pudesse ocupar tudo ou encaixar 
tudo no servigo ao Senhor, renunciar ao mundo material seria um 
grande disparate. Deve-se aprender a encaixar tudo no servigo ao 
Senhor, pois tudo está ligado a Krsna, Este é o verdadeiro objetivo 
da vida e o segredo do sucesso, como se reitera no Terceiro Capi- 
tulo do Bhagavad-gitã (3.19): 


tasmãd asaktah satatam 
kãryam karma samácara 

asakto hy.Acaran karma 
param ápnoti púrusah 
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“Portanto, sem se apegarem aos frutos das atividades, todos devem 
agir por questão de dever; pois, trabalhando sem apego, alcançarão 
o Supremo.” 

O Terceiro Capítulo do Bhagavad-gitã analisa especificamente ati- 
vidades materiais com o propósito de gozo dos sentidos e ativi- 
dades materiais com o propósito de satisfazer ao Senhor Supremo. 
Em conclusão, essas duas classes de atividade não são a mesma 
coisa. Atividades materiais em busca de gozo dos sentidos consti- 
tuem a causa do cativeiro material, ao passo que as mesmíssimas 
atividades visando à satisfação de Krsna constituem a causa da 
liberação. Como a mesma atividade pode ser causa de-cativeiro e 
liberação pode-se explicar da maneira seguinte: pode ser que 
alguém fique com indigestão por comer muitas preparações lácteas 
— leite condensado, arroz doce e assim por diante. Mas, ainda 
quando ocorra indigestão ou diarréia, outra preparação láctea — 
iogurte misturado com pimenta do reino e sal — imediatamente cu- 
rará esses males. Em outras palavras, uma preparação láctea pode 
causar indigestão e diarréia, e outra preparação láctea pode curá-las. 

Se alguém se vê dotado de opulência material devido à misericór- 
dia especial da Suprema Personalidade de Deus, ele não deve-consi- 
derar esta opulência como causadora descativeiro. Quando um 
devoto puro é abençoado com opulência material, ele não é afetado 
adversamente, pois sabe como empregar a opulência material a ser- 
viço do Senhor. Há muitos exemplos disto na história do mundo — 
reis como Prthu Maháraája, Prahláada Maharaja, Janaka, Dhruva, 
Vaivasvata Manu e Maharája Iksvaku. Todos eles foram grandes 
reis e receberam favor especial da Suprema Personalidade de Deus. 
Se um devoto não for maduro, o Senhor Supremo tomará toda a 
opulência dele. Este princípio afirma-o a Suprema Personalidade de 
Deus — yasyâham. anugrhnâmi harisye' tad-dhanarm. sanaila; “A 
primeira misericórdia que mostro para Meu devoto é tomar toda a 
opulência material dele.” O Senhor Supremo tira qualquer opulên- 
cia material prejudicial ao serviço devocional, ao passo que uma 
pessoa madura em serviço devocional recebe dEle todos os recursos 
materiais. 

VERSO 20 


Fra o adaga | 
agai a afa a gA aA MAURO!) 
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navyavad dhrdaye vaj jhio 
brahmaitad brahma-vadibhih 
na muhyanti na $ocanti 
na hrsyanti yato gatãh 


havya-vat—cada vez mais viçoso; hrdaye—no coração; yar— 
como; jfiah—o conhecedor supremo, Paramãtma; brahma-—Brah- 
man; etat—isto; brahma-vadibhih-—pelos advogados da Verdade 
Absoluta; na—nunca; muhyanti—ficam confusos; na—nunca; $o- 
canti—se lamentam; na—jamais; Arsyanti—são jubilosos; yatah— 
quando; gatdh-—tenham alcangado. 


TRADUÇÃO 

Ocupando-se sempre em atividades de serviço devocional, os 
devotos sentem-se cada vez mais revigorados e novos em todas as 
suas atividades. O ser onisciente, a Superalma dentro do coração do 
devoto, faz com que tudo fique cada vez mais viçoso. Os advogados 
da Verdade Absoluta conhecem isto como a posição Brahman. 
Nessa fase liberada [brahma-bhúta], ninguém jamais fica confuso. 
Tampouco se lamenta ou se torna desnecessariamente jubiloso. Isto 
deve-se à situação brahma-bhiita. 


SIGNIFICADO 

O devoto é inspirado pela Superalma dentro do coração a 
avançar em serviço devocional de várias maneiras. O devoto não se 
sente banal ou estereotipado, nem sente estar em posição estagnada. 
No mundo material, se alguém se põe a cantar um nome material, 
sente-se cansado após cantá-lo algumas vezes. Contudo, podemos 
cantar omahã-mantra Hare Krsna todo o dia etoda a noite que 
jamais nos sentiremos cansados. Quanto mais 'se canta, mais o 
canto se torna novo e fresco. Srila Rúpa Gosvami dizia que, se 
pudesse, de alguma forma, ter milhões de ouvidos e línguas, ele 
poderia saborear, então, bem-aventurança espiritual ao cantar o 
mahã-mantra Hare Krsna. Na verdade, não há nada desestimulador 
para um devoto altamente avançado: No Bhagavad-gitã, o Senhor 
diz estar situado no coração de todos, ajudando a entidade viva a 
esquecer e a lembrar. É pela graça do Senhor que o devoto obtém 
inspiração. 


As atividades dos Pracetãs 


tesãrh satara-yuktânarm 
bhajarâri priti-púrvakam 

dadâmi buddhi-yogarh tam 
yena mãm upayânti te 


“Aos que se dedicam constantemente a Mim e Me adoram me 
amor, Eu dou a compreensão com a qual eles podem vir a Mim. 
(Bg. 10.10) k 

Como se-afirma (kusala-karmanâm), aqueles que se dedicam a 
atividades piedosas de serviço-devocional são orientados pela Su- 
peralma, descrita neste verso como: jfia, ou seja, a conhecedora de 
tudo, no: passado, no: presente e no futuro. «A Superalma dá 
instruções ao devoto sincero e imaculado sobre como ele pode pro- 
gredir cada vez mais no processo de aproximar-se da Suprema Per- 
sonalidade de Deus. A este respeito, Srila Jiva Gosvâmi diz que a 
Superalma, a expansão plenária da: Suprema: Personalidade de 
Deus, existe no coração de todos, porém, no coração do devoto, Ele 
Se revela como cada vez mais viçoso. Sendo inspirado por Ele, o 
devoto experimenta crescente bem-aventurança transcendental no 
cumprimento de seu serviço devocional, 


VERSO 21 


à sas 
vá gar goma. 
amdi Ma7: IATA: | 


TA 
o E A] 


maitreya uváca 
evañ bruvánam purusartha-bháajanarh 
janárdanarh prañijalayah pracetasah 
tad-dar$ana-dhvasta-tamo-rajo-malã 
girâgrnan gadgadayã suhrttamam 


maitreyah uvãca-— Maitreya disse; evam-—assim; bruvânam-—fa- 
lando; purusa-artha—da meta última da vida; bhájanam—o outor- 
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gador; jana-ardanam — que elimina todas as desvantagens do devoto; 
prañjalayah—com mãos postas; pracetasah—os irmãos Pracetãs; 
tat—a Ele; darsana—=vendo; dhvasta—dissipada; tamah—de escu- 
ridáo; rajah—de paixáo; malah: euja contaminação; girãà-—com a 
voz; agrnan —ofereceram orações; gadgadavã--embargada; suhrt- 
tamam--ao maior de todos os amigos. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya disse: Depois que a Personalidade de 
Deus falou assim, os Pracetãs puseram-se a oferecer-Lhe orações. 
O Senhor é o outorgador de todo o sucesso na vida e o benfeitor 
supremo. Ele também é o amigo supremo, que elimina todas as 
condições miseráveis experimentadas por um devoto. Com a voz 
embargada, devido ao êxtase, os Pracetãs começaram a oferecer 
orações. Eles estavam purificados pela presença do Senhor, o qual 

Se encontrava pessoalmente perante eles. 


SIGNIFICADO 
Nesta passagem, descreve-sevo Senhor como purusârtha- 
bhãjanam (o outorgador da meta última da vida). Qualquer sucesso 
que desejemos na vida, podemos alcançá-lo pela misericórdia do 
Senhor. Como os Pracetãs' já haviam recebido a misericórdia do 
Senhor, eles não estavam mais sujeitos à contaminação dos modos 
materiais. Os modos materiais dissiparam-se para eles assim como a 
escuridão da noite desaparece tão logo o sol nasça. Como o Senhor 
apareceu perante eles, naturalmente, todas as contaminações das 
qualidades materiais de rajas e tamas dissiparam-se por completo. 
De forma semelhante, quando o devoto imaculado canta o mahã- 
mantra Hare Krsna, ele também se purifica de toda a contaminação 
material porque o nome do Senhor e o Senhor são idénticos. Como 

se afirma no Srimad-Bhagavatam (1.2.17): 


sSrnvarári sva-katháh krsnah 
punya-sravana-kirtanah 

hrdyantah-stho hy abhadrâni 
vidhunoti suhrt satam 


“Sri Krsna, a Personalidade de Deus, que é o Paramatmã [Superal- 
ma] no; coração de todos e o benfeitor:do' devoto: veraz, limpa o 
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desejo de gozo material do coração do devoto que tenha desenvol- 
vido o anseio de ouvir Suas mensagens, que são por si só eficazes 
quando ouvidas e cantadas apropriadamente.” 

O santo nome do Senhor é o próprio Senhor. Se alguém o canta 
eo ouve, purifica-se, Aos poucos, toda a contaminação material 
desaparece. Os Pracetãs já estavam purificados devido à, presença 
do Senhor. perante. eles, €- por- isso- puderam. oferecer as orações 
adequadas com:mãos-postas. Em outras palavras,tão logo,os.devos 
tos se ocupem em serviço devocional, elesse: tornam: transcenden» 
tais a toda a contaminação material, como se confirma no Bhagavad. 
gira (sa gunân samatityaitán brahma-bhúyaya kalpate). As vezes, os 
devotos ficam descontentes por não verem a Suprema Personali- 
dade de Deus pessoalmente. Quando os Pracetãs viram o Senhor 
Supremo pessoalmente presente, sua infelicidade desvaneceu-se. 


VERSO 22 


9304 33: 

A AA 
ferra regar 
NCAA A RR 

pracetasa úcuh 
namo namah klesa-vinásanáya . 
nirūpitodāra-gunāhvayāya 


mano-vaco-vega-puro-javâya. 
sarvaksa-mãrgair agatâdhvane namah 


pracetasah  âcuh-—os . Pracetàs. disseram; namah-—reverências; 
namah—reveréncias;- klesa—afligáo material; vinasandya—aquele 
que destrói; niripita—peremptória; udára—magnánimas; guna— 
qualidades; dhvayaya—cujo nome; manah--da mente; vacah— 
das palavras; vega—a velocidade; purah—antes; Javaya—cuja velo- 
cidade; sarva-aksa—de todos os sentidos materiais: mãrgaih— pelos 
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caminhos; agata-—não perceptível; adhvane— cujo curso; namah- 
prestamos nossos respeitos. 


TRADUÇÃO 

Os Pracetãs falaram assim: Querido Senhor, Vós nos aliviais de 
toda a espécie de aflições materiais. Vossas magnânimas qualidades 
transcendentais e Vosso santo nomé são plenamente auspiciosos. 
Esta conclusão já é peremptória. Sois mais 'veloz do que a veloci- 
dade da mente e das palavras. Não podeis ser percebido pelos senti- 
dos materiais. Portanto, oferecemo-Vos repetidamente respeitosas 
reverências. 

y SIGNIFICADO 

A palavra nirapita, significando “peremptória”, é muito signifi- 
cativa neste verso. Ninguém precisa realizar trabalho de pesquisa 
para encontrar Deus ou avançar em conhecimento espiritual. Tudo 
já existe decisivamente nos Vedas. Portanto, o Senhor diz no 
Bhagavad-gitã (15.15) que vedais ca sarvair aham eva vedyah: com- 
preender a Suprema Personalidade de Deus através do processo dos 
Vedas é perfeito e categórico. Os Vedas afirmam que atah Sri-krsna- 
námádi na bhaved grahyam indriyaih: os nomes, formas, quali- 
dades, parafernália e passatempos transcendentais do Senhor não 
podem ser compreendidos por nossos sentidos materiais grosseiros. 
Sevonmukhe hi jihvadau svayam eva sphuraty adah: quando um 
devoto ocupa seus sentidos favoravelmente em serviço devocional, o 
Senhor, através de Sua imotivada misericórdia, revela-Se ao devoto. 
Este'é o peremptório processo védico. Os Vedas também indicam 
que, pelo simples fato de cantar os santos nomes do Senhor, pode- 
mos, sem dúvida, tornar-nos espiritualmente avançados. Não pode- 
mos aproximar-nos da Suprema Personalidade de Deus com a 
velocidade da mente ou das palavras, mas, se nos mantivermos 
fixos em serviço devocional, poderemos fácil e rapidamente 
aproximar-nos dEle. Em outras palavras, o Senhor Supremo sente- 
Se atraído pelo serviço devocional, podendo aproximar-Se de nós 
mais rapidamente do que nós podemos aproximár-nos dEle com 
nossa especulação mental. O Senhor declara estar além do alcance 
da especulação mental e da velocidade do pensamento, todavia, por 
Sua" imotivada misericórdia, é possível aproximar-se dEle” facil- 
mente. Assim, só é possível alcançá-lO por Sua imotivada miseri- 
córdia. Outros métodos não serão eficientes. 


As atividades dos Pracetãs 
VERSO 23 


aa Ra aa EA 
mam RRA | 
HARAN 
TÍA NN 


sSuddhãya $ântãya namah sva-nisthayã 
manasy apãrtham vilasad-dvayâya 

namo jagat-sthana-layodayesu 
grhita-mãyã-guna-vigrahãya 


$uddhãya-—ao inadulterado; $ântâya-—ao mais pacífico; namah-— 
oferecemos nossas reveréncias; sva-nisthaya—estando situado em 
sua posigáo; manasi—na. mente; apartham— sem qualquer sentido; 
vilasat—aparecendo; dvayaya—em quem o mundo dual; namah— 
reveréncias; jagat—da manifestagáo cósmica; s/hána—manutengá: 
laya—aniquilagáo; udayesu—e para criagáo; grhita—aceitas, maya— 
material; guna—dos modos da matureza; vigraháya—as formas. 


TRADUÇÃO 

Querido Senhor, tomamos a liberdade de oferecer-Vos nossas 
reverências. Quando a mente está fixa em Vós, o mundo de duali- 
dade, apesar de ser um lugar feito para o gozo material, parece 
insignificante. Vossa forma transcendental é plena de bem-aventu- 
rança transcendêntal. Portanto, prestamo-Vos nossos respeitos. 
Vossos aparecimentos como o Senhor Brahmã, o Senhor Vignu e o 
Senhor Siva destinam-se ao propósito de criar, manter e aniquilar 
esta manifestação cósmica. 


SIGNIFICADO. 

Um devoto puro, cuja mente está sempre ocupada-em servir ao 
Senhor, certamente pode apreciar a temporariedade deste mundo 
material. Ainda que tal devoto se dedique a executar atividades 
materiais, esta fase-chama-se -anásakti.. Como explica Srila Rúpa 
Gosvámi. anásaktasya visayán yatharham: upayuñjatah.. © devoto 
está sempre desapegado das atividades; materiais porque, na: fase 
liberada, sua mente está sempre-fixa nos pés de lótus do Senhor. 
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Este mundo material chama-se dvaita, o mundo de dualidade. O 
devoto sabe muito bem que tudo neste mundo material nada mais é 
que manifestação da energia do Senhor Supremo; Para manter os 
três modos da natureza material, o Senhor assume três formas dife- 
rentes, a saber, o Senhor Brahmã, o Senhor Visnu e o Senhor Siva. 
Sem ser afetado pelos modos da natureza material, o Senhor 
assume formas diferentes para criar mantere aniquilar esta mani- 
festação cósmica. Em conclusão, embora o devoto puro pareça 
ocupar-se em atividades materiais enquanto serve ao Senhor, Ele 
sabe muito bem que 0 gozo material para a satisfação dos sentidos 
não tem nenhuma utilidade, 


VERSO 24 


amo fra A AA 
RAT GA STA A eN 


namo visuddha-sattvaya 
haraye hari-medhase 

vasudeváya krgnãya 
prabhave sarva-sátvatám 


namah—reveréncias; visuddha-sativaya—a Vós, cuja existência é 
isenta de toda a influência material; harave—que afasta todas as 
condições miseráveis dos devotos; hari-medhase—cujo cérebro tra- 
balha somente em prol da salvação da alma condicionada; vasude- 
vayá—a onipenetrante Suprema Personalidade de Deus; krsnaya—a 
Krsna; prabhave—que aumenta o prestigio; sarva-sárvatam—de 
todas as classes de devotos. 


TRADUÇÃO 

Querido Senhor, oferecemo-Vos nossas respeitosas reverências 
porque Vossa existência é inteiramente independente de todas as 
influências materiais. Vossa Onipotência sempre afasta as condições 
miseráveis do devoto, pois Vosso cérebro planeja como fazê-lo. 
Viveis em toda a parte como Paramãtmã; portanto, sois conhecido 
como Visudeva. Além disso, aceitais Vasudeva como Vosso pai, e 
sois célebre pelo nome Krsna. Sois tão bondoso que sempre aumen- 
tais o prestígio de todos os Vossos devotos. 
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SIGNIFICADO 

No verso anterior, afirmou-se (grhita-mãyã-guna-vigrahãya) que 
o Senhor aceita três espécies de corpos (Visnu, Brahmã e Siva) para 
os propósitos de criar, manter e aniquilar a manifestação cósmica. 
As três deidades predominantes do universo material (Brahmã, 
Vignu e Siva) chamam-se guna-avatãras. Existem muitas espécies de 
encarnações da Suprema Personalidade de Deus, sendo queas pri- 
meiras encarnações dentro deste mundo material são: Brahmã, 
Visnu:e Mahegvara (Siva). Entre elas, o Senhor Brahmã e o Senhor 
Siva aceitam corpos materiais, mas o Senhor Visnu não aceita um 
corpo material. Logo, o Senhor Visnu é conhecido como visuddha- 
sattva. Sua existência é inteiramente isenta da contaminação dos 
modos materiais da natureza. Ninguém deve pensar, portanto, que 
o Senhor Visnu está na mesma categoria que o Senhor Brahmã e 
o Senhor Siva: Os sastras nos proíbem de pensar dessa maneira. 


vas tu nãrãyanar devam 
brahma-rudrãdi-daivataih 
samatvenaiva vikgeta 
sa pásandi bhaved dhruvam 


Alguém que pensa que o Senhor Visnu está na mesma categoria 
que devas como o Senhor Brahmá ou o Senhor Siva, ou que pensa 
que o Senhor Brahma e Siva são iguais ao Senhor Visnu, deve ser 
considerado um pásandi (um descrente” infiel). Portanto, neste 
verso, o Senhor Visnu é distinguido pelo uso das palavras namo 
visuddha-sattvaya. Apesar de ser uma entidade viva como nós, o 
Senhor Brahmã é elevado devido às suas atividades piedosas; por- 
tanto, ele recebe o alto posto de Brahmã. O Senhor Siva não é 
realmente uma simples entidade viva, contudo, ele não é a Suprema 
Personalidade de Deus. Sua posição está entre a de Visnu, a 
Suprema Personalidade de Deus, ea de Brahmã, a entidade viva. 
Portanto, o Brahma-samhitá (5.45) explica a posição do Senhor 
Siva da seguinte maneira: 


ksirarn yathã dadhi vikara-visesa-yogat 
sañjayate na hi tatah prihag asti hetoh 

yah Sambhutâm api tathá samupaiti karyad 
govindam adi-purusam tam aham bhajami 
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O Senhor Siva é comparado ao iogurte (dadhi). O iogurte nada 
mais é que leite transformado; todavia, o iogurte não pode ser 
aceito como leite. Analogamente, o Senhor Siva tem quase todos os 
poderes do Senhor Visnu, e ele também está acima das qualidades 
da entidade viva, porém, não é exatamente como Visnu, assim 
como o iogurte, apesar de ser leite transformado, não é exatamente 
como.o leite. 

Nesta passagem, também se descreve a Suprema Personalidade 
de Deus como vásudevaya krsnáya. Krsna é a original Suprema 
Personalidade de Deus, e todas as expansões de Visnu são Suas 
porções plenárias ou porções de Suas porções plenárias (conhecidas 
como svárhsa e kalã). A expansão svãrhsa, ou expansão direta, tam- 
bém chama-se arsa, Todos os visnu-tartvas são svamsa, partes 
integrantes; diretas da: Suprema Personalidade de Deus, Krsna. 
Krsna é conhecido como Vãsudeva por ter aparecido neste mundo 
material como o filho de Vasudeva. De modo semelhante, Ele é 
conhecido como Devaki-nandana, Yasodã-nandana, Nanda- 
nandana e assim por diante. 

O Senhor está sempre e cada vez mais interessado em aumentar o 
prestígio de Seus devotos. Portanto, descreve-se-O aqui como pra- 
bhave sarva-sãtvatâm. A comunidade sãtvata é uma comunidade de 
Vaisnavas, devotos puros do Senhor. A Suprema Personalidade de 
Deus tem poderes ilimitados, e Ele quer cuidar para que Seus devo- 
tos também sejam dotados com poderes ilimitados. Logo, o devoto 
do Senhor é sempre distinto de todas as demais entidades vivas. 

A palavra hari significa “aquele que afasta todas as condições 
miseráveis”, e hari-medhase quer dizer que o Senhor vive plane- 
jando maneiras de salvar a alma condicionada das garras de mãyã. 
O Senhor é tão bondoso que encarna pessoalmente para libertar as 
almas:condicionadas, e, sempre que vem, Ele faz Seus planos. 


paritrânâya sâdhiinârh 
vinásaya ca duskrtám 

dharma-sarmsthãpanãrthãya 
sambhavāmi yuge yuge 


“Para libertar os piedosos e aniquilar os canalhas, bem como para 
restabelecer os princípios da religião, Eu apareço, milênio após 
milênio.” (Bg. 4.8) 
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Uma vez que o Senhor liberta todas as almas condicionadas das 
garras de mãyã, Ele é conhecido como hari-medhas. Na lista-de 
encarnações, Krsna é descrito como a suprema e original Persona- 
lidade de Deus. 


ete cârnsa-kalâh pursah 
krsnas tu bhagavân svayam 
indrãri-vyakulam lokarh 
mrdayanti yuge yuge 
(Bhag. 1.3.28) 


Krsna, a original Personalidade de Deus, aparece neste mundo 
material quando os semideuses, que são devotos do Senhor, são per- 
turbados pelos demônios. 


VERSO 25 
A RASA AAA | 
INEA AA ARO RA 


namah kamala-nábháya 
namah kamala-máline 

namah kamala-padáya 
namas te kamaleksana 


namah—oferecemo-Vos nossas respeitosas reverências; kamala- 
nábhaya—á Suprema Personalidade de Deus, de cujo abdômen 
origina-se a flor de lótus original; namah-—reverências; kamala- 
maline—que está sempre enfeitado com uma guirlanda de flores de 
lótus; namah-—reverências; kamala-padâya-—cujos pés são belos e 
fragrantes como a flor de lótus; namah te—reverências a Vós; 
kamala-ikgana-—cujos olhos são exatamente como as pétalas da 
flor de lótus. 


TRADUÇÃO 
Querido Senhor, oferecemo-Vos nossas respeitosas reverências 
porque de Vosso abdômen brota a flor de lótus, a origem de todas 
as entidades vivas. Estais sempre enfeitado com uma guirlanda de 
lótus, e Vossos pés assemelham-se à flor de lótus, com toda a sua 
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fragrância. Vossos olhos são como as pétalas de uma flor de lótus. 
Portanto, oferecemo-Vos sempre nossas respeitosas reverências. 


SIGNIFICADO 

A palavra kamala-nãbhãya indica que o Senhor Visnu é a origem 
da criação material. Do abdômen de Garbhodakasáyi Visnu, brota 
uma flor de lótus. O Senhor Brahmã, a primeira criatura do uni- 
verso, nasce dessa flor de lótus, e, subsequentemente, o Senhor 
Brahmã cria todo o universo. A origem de toda a criação, portanto, 
é o Senhor Visnu, e a origem de todos os visnu-tartvas é o Senhor 
Krsna. Logo, Krsna é a origem de tudo. Confirma-se isto, também, 
no Bhagavad-gitã (10.8): 


aharh sarvasya prabhavo 
mattah sarvarh pravartate 

iti matvã bhajante mãm 
budhã bháva-samanvitáh 


“Eu sou a fonte de todos os mundos materiais e espirituais. Tudo 
emana de Mim. Os sábios que sabem disso perfeitamente ocupam- 
Se em Meu serviço devocional e adoram-Me de todo o coração.” O 
Senhor Krsna diz: “Eusou a origem de tudo.” Portanto, qualquer 
coisa que vejamos emana dEle. Confirma-se isto, também, no 
Vedânta-sitra. Janmãdy asya yatah: “A Verdade Absoluta é Aquele 
de quem tudo emana.” 


VERSO 26 


mo RANIA | 
aqua Ms mf ral 


namah kamala-kiñijalka- 
pisañgámala-vásase 
sarva-bhúta-nivasáya 
namó yuñksmahi sáksine 


hamah—reveréncias; kamala-kiñjalka—como o estigma de uma 
flor de lótus; pisanga—amarelada; amala—imaculada; vásase—a 
Ele cuja roupa; sarva-bhiita-—de todas as entidades vivas; nivasaya— 
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o refúgio; namah—reveréncias; ayuñksmahi—deixai-nos oferecer; 
sáksine—á testemunha suprema. 


TRADUÇÃO 
Querido Senhor, a roupa que usais é amarelada, como o estigma 
de uma flor de lótus, mas ela não é feita de nada material. Já que 
viveis no coração de todos, sois a testemunha direta de todas as 
atividades de todas as entidades vivas. Oferecemo-Vos repetida- 
mente nossas respeitosas reverências. 


SIGNIFICADO 

Descrevem-se neste verso a roupa da Suprema Personalidade de 
Deus e Sua natureza onipenetrante. O Senhor usa uma roupa 
amarela, mas essa roupa não deve jamais ser considerada material. 
As roupas do Senhor também são o Senhor. Não são diferentes do 
Senhor por serem de natureza espiritual. 

A expressão sarva-bhiita-nivasâya' esclarece melhor como o 
Senhor Visnu vive no coração de todos e age como a testemunha 
direta de todas as atividades da alma condicionada. Neste mundo 
material, a alma condicionada tem' desejos e age de acordo com 
esses desejos. A Suprema Personalidade de Deus observa todos 
esses atos. Confirma-se isto, também, no Bhagavad-gitã (15:15): 


sarvasya câhar hrdi sannivisto 
mattah smrtir jriânam apohanarh ca 


“Encontro-Me sentado no coração de todos, e de Mim vêm a lem- 
brança, o conhecimento e'o esquecimento.” O Senhor está presente 
no coração de todos, e é Ele quem dá inteligência à entidade viva. 
Conforme os desejos da entidade viva, o Senhor a faz lembrar-se/ou 
esquecer-se. Se a entidade viva é demoniaca e quer se esquecer da 
Suprema Personalidade de Deus, o Senhor dá-lhe inteligência para 
ela ser capaz: de esquecer o Senhor Supremo para sempre. Do 
mesmo modo, quando um devoto deseja servir ao Senhor Supremo, 
o Senhor, como Paramatmã, dá inteligência ao devoto para que 
este progrida em serviço devocional. O Senhor testemunha direta- 
mente nossas atividades e experimenta nossos desejos. O Senhor 
Supremo dá-nos os recursos para agirmos da maneira que dese- 
jamos. 
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VERSO 27 


et qm ARIETTA | 
aña: ft RARA 


rúpam bhagavatá tv etad 
asesa-klesa-sanksayam 

aviskrta nah klistânárh 
kim anyad anukampitam 


rápam—forma; bhagavata—por Vossa Onipoténcia; /u—mas; 
etat—isto; asesa—ilimitadas; klesa—misérias; sañksayam—que dis- 
sipa; dviskrtam-—revelada; nah--entre nós; klistânâm-—que estão 
padecendo de condições materiais; kim anyat—o que: dizer de; 
anukampitam~—aquełes pelos quais Vós sempre sentis inclinação 
favorável. 

TRADUÇÃO 

Querido Senhor, nós, almas condicionadas, estamos sempre enco- 
bertos pela ignorância no conceito corpóreo de vida. Portanto, 
preferimos sempre as condições miseráveis da existência material. A 
fim de libertar-nos dessas condições miseráveis, aparecestes sob esta 
forma transcendental. Isto vem provar Vossa ilimitada e imotivada 
misericórdia para com aqueles entre nós que estão sofrendo dessa 
maneira. O que dizer, então, dos devotos, pelos quais Vós sempre 
sentis inclinação favorável? 


SIGNIFICADO 

Ao aparecer sob Sua forma original, o Senhor age para libertar 
os piedosos e aniquilar os canalhas (Bg. 4.8). Apesar de Ele aniqui- 
lar os demônios, ainda assim, Ele os beneficia, Diz-se que todas as 
entidades vivas que morreram no campo de batalha de Kuruksetra 
alcançaram sua posição constitucional original (svariipa) por terem 
tido oportunidade de ver Krgna, face a face, dirigindo a quadriga de 
Arjuna: Nocampo: de batalha de Kuruksetra, superficialmente, 
duas coisas aconteciam — os demônios estavam sendo mortos, e o 
devoto, Arjuna,-estava sendo protegido, Contudo, os: resultados 
foram os mesmos para todos. Assim, afirma-se que o aparecimento 
do Senhor diminui toda a espécie de condições miseráveis causadas 
pela existência material. 
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Este verso afirma claramente que esta forma (asesa-klesa-sariksa- 
vam) destina-se a diminuir todas as condições miseráveis experi- 
mentadas na vida, não só pelos devotos, mas também por todos os 
demais. Aviskrtam nah klistânam. Os Pracetãs identificaram-se 
como homens comuns. Kim anyad anukampitam. Os devotos são sem- 
pre: aceitos: favoravelmente pelo Senhor. O Senhor mostra toda 
a misericórdia, não apenas às almas condicionadas, como também 
aos devotos, que já estão liberados devido a seu serviço devocional, 

A forma do Senhor adorada nos templos chama-se arcã-vigraha 
ou arcâvatãra, a forma adorável, a encarnação como Deidade. Esta 
facilidade é oferecida aos devotos neófitos para que eles possam ver 
a verdadeira forma do Senhor, face a face, e prestar suas respeitosas 
reveréncias e sacrifícios sob a forma de arca. Aproveitando-se de tal 
oportunidade, os neófitos gradualmente evocam sua consciência de 
Krsna original. A adoração à Deidade sob a forma de adoração no 
templo é a bênção mais preciosa dada pelo Senhor aos iniciantes. 
Portanto, todos os neófitos devem ocupar-se na adoração ao 
Senhor, mantendo a arcá-vigraha (arcávatára) em casa ou no 
templo. 

VERSO 28 


era e añada de eae À 
ARA Tê aaa REN 


etâvat tvarh hi vibhubhir 
bhavyam dinesu vatsalaih 

yad anusmaryate kale 
sva-buddhyãbhadra-randhana 


etávat—assim; tvam—Vossa Onipoténcia; hi—com certeza; vi- 
bhubhih—por expansóes; bhavyam—ser concebido; dinesu—para 
com-os devotos humildes; vatsalaih-—compassivo; yat—que; anus- 
maryate—é sempre lembrado; kale—com o transcurso do tempo; 
sva-buddhya—através do servigo devocional de cada um; abhadra- 
randhana-—ó exterminador de toda a inauspiciosidade. 


TRADUÇÃO 
Querido Senhor, Vós sois o exterminador de todas as coisas 
inauspiciosas. Sois compassivo para com Vossos pobres devotos 
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através da expansão de Vossa arcã-vigraha. Com certeza, deveis 
pensar em nós como Vossos servos eternos. 


SIGNIFICADO 

A forma do Senhor conhecida como arcã-vigraha é uma expan- 
são de Suas‘ potências ilimitadas. À medida que o Senhor Se satis- 
faz com o serviço de um devoto, com o transcorrer do tempo, Ele 
aceita tal devoto como um de Seus muitos servos imaculados. Por 
natureza,'o Senhor é muito-compassivo, e por isso Ele aceita o 
serviço de devotos neófitos: Como se confirma no Bhagavad-gitã 
(9.26): 


patram pusparh phalarh toyam 
¡yo-me bhaktya prayacchati 

tad aham bhakty-upahrtam 
asnâmi prayatâtmanah 


“Se alguém Me oferecer, com amor e devoção, uma folha, uma flor, 
frutas ou água, Eu os aceitarei.” Os devotos oferecem alimentos, 
sob a forma de legumes, frutas, folhas e água, à arcâ-vigraha. O 
Senhor, sendo bhakta-vatsala, compassivo com Seus devotos, aceita 
essas oferendas. Pode ser que os ateístas achem que os devotos são 
idólatras, mas a verdade é outra. Janârdana, o Senhor Supremo, 
aceita bháva, a atitude de serviço. O devoto neófito ocupado na 
adoração ao Senhor pode não entender: valor de semelhante ado- 
ração, porém, o Senhor Supremo, sendo bhakta-vatsala, aceita Seu 
devoto e, em tempo oportuno, leva-o de volta ao lar. 

A este respeito, conta-se a história de um bráhmana que mental- 
mente oferecia arroz doce ao Senhor. O bráhmana náo tinha di- 
nheiro- nem meios de adorar a Deidade, mas, mentalmente, ele 
organizava toda a adoração muito bem. Ele tinha potes dourados, 
nos quais trazia água dosrios sagrados para banhar a Deidade, e 
oferecia à Deidade alimentos muito suntuosos, incluindo o arroz 
doce. Certa vez, antes de oferecer o arroz doce, achou que este 
devia estar muito quente, e pensou: “Oh! Deixa-me experimentá-lo. 
Puxa! Está muito quente!” Ao pôr seu dedo no arroz doce para 
experimentá-lo, o dedo queimou, e'isto interrompeu sua meditação. 
Embera ele estivesse oferecendo alimento ao Senhor apenas men- 
talmente, o:Senhor todavia o aceitava. Em consegiiência disso, em 
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Vaikuntha, o Senhor imediatamente enviou uma quadriga para 
buscar o brãhmana de volta ao lar, de volta ao Supremo. Assim, é 
dever de todo o devoto sincero aceitar a arca-vigraha em casa ou no 
templo e adorar a forma do Senhor, seguindo o conselho das escri- 
turas autorizadas é a orientação do mestre espiritual. 


VERSO 29 


Mimi ganET | 
Aa Pa Aa MT: NRI 


venopasântir bhatânam 
kgullakânam apihatâm 

antarhito 'ntar-hrdaye 
kasmán no veda násisah 


yena—processo pelo qual; upasantih—satisfagáo de todos os 
desejos; bhúranam—das entidades vivas; ksullakanam—muito caí- 
das; api—embora; ¡hatam—desejando muitas coisas; antarhitah— 
escondidas; antah-hrdaye—no âmago do coração; kasmát—por 
que; nah—nossos; veda —Ele conhece; na-—não; asisah—desejos. 


TRADUÇÃO 

Quando o Senhor, por Sua compaixão natural, pensa em Seu 
devoto, é somente este processo que proporciona a satisfação de 
todos os desejos do devoto neófito. O Senhor encontra-Se no 
coração de cada entidade viva, mesmo que seja uma entidade viva 
muito insignificante. O Senhor conhece tudo sobre a entidade viva, 
incluindo todos os seus desejos. Muito embora sejamos muito insig- 
nificantes, por que o Senhor desconheceria nossos desejos? 


SIGNIFICADO 
Um devoto muito avançado não se julga avançado. Ele é sempre 
muito humilde. A Suprema Personalidade de Deus, sob'Sua expan- 
são plenária como o Paramatmã, ou a Superalma, encontra-Se 
no coração de todos e pode entender as atitudes e desejos de Seus 
devotos. O Senhor também dá oportunidade: aos não-devotos de 
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satisfazerem seus desejos, como confirma o Bhagavad-gitã (mattah 
smtir jiânam apohanarh ca). 

Qualquer coisa que uma entidade viva deseje, por mais insignifi- 
cante que seja, é registrada pelo Senhor, que lhe dá ocasião de satis- 
fazer seus desejos. Se até os desejos dos não-devotos são satisfeitos, 
por que não seriam os do devoto? O devoto puro quer apenas 
ocupar-se a serviço do Senhor, sem desejo material, e, caso ele 
deseje isto no âmago de seu coração, onde Se encontra o Senhor, e 
caso não tenha motivos secretos, por que o Senhor não o ouviria? 
Se um devoto sincero presta serviço ao Senhor ou à arcã-vigraha, a 
forma do Senhor, todas as suas atividades, tornam-se exitosas, 
porque o Senhor está presente em seu coração e percebe sua since- 
ridade. Assim, se um devoto, com toda a confiança, continuar 
desempenhando os deveres prescritos do serviço devocional, ao 
final, ele terá sucesso. 


VERSO 30 


ama sana ma: GR | 
a ga 113011 


asáv eva varo 'smákam 
ipsito jagatah pate 

prasanno bhagaván yesáam 
apavarga-gurur gatih 


asau—esta; eva—decerto; varah-—bengáo; asmákam—nossa; ipsi- 
tah—desejada; jagatah—do universo; pate—ó Senhor; prasannah— 
satisfeito; bhagavan—a Suprema Personalidade de Deus; yesám— 
com quem; apavarga—do transcendental servigo amoroso; guruh— 
o mestre; gatih--a meta última da vida. 


TRADUÇÃO 
Ó Senhor do universo, Vós sois o verdadeiro mestre da ciência do 
serviço devocional. Estamos satisfeitos de que Vossa Onipotência 
seja a meta última de nossas vidas, e oramos que sempre fiqueis 
satisfeito conosco. Por favor, dai-nos esta bênção. Não desejamos 
nada além de Vossa plena satisfação. 


Verso 31] As atividades dos Pracetãs 


SIGNIFICADO 

Neste verso, as palavras apavarga-gurur gatih são muito signifi- 
cativas. Segundo o Srimad-Bhagavatam (1.2.11), o Senhor Su- 
premo é a realidade fundamental da Verdade Absoluta. Brahmeti 
paramãtmeti bhagavân iti śabdyate. A Verdade Absoluta é perce- 
bida sob três aspectos — o Brahman impessoal, o Paramãtmã loca- 
lizado e, finalmente, a Suprema Personalidade de Deus, Bhagavân. 
A palavra apavarga significa “liberação”. Pavarga significa “exis- 
tência material”. A entidade viva na existência material trabalha 
sempre mui arduamente, mas acaba se frustrando. Depois, ela 
morre e é obrigada a aceitar outro corpo para trabalhar ardua- 
mente outra vez. Este é o ciclo da existência material. Apavarga 
significa justamente o oposto. Ao invés de trabalhar arduamente 
como cães e gatos, volta-se ao lar, volta-se ao Supremo. A liberação 
começa com o fundir-se na refulgência Brahman do Senhor Su- 
premo: Este é o conceito da jfiâni-sampradãya, a escola de especula- 
dores filosóficos, mas, a compreensão da Suprema Personalidade 
de Deus é o conceito superior. Quando um devoto entende que o 
Senhor está satisfeito, a liberação, ou o fundir-se na refulgência do 
Senhor, não é muito difícil. É preciso aproximar-se da Suprema 
Personalidade de Deus através da refulgência do Brahman impes- 
soal assim como é preciso aproximar-se do sol através do brilho do 
sol. Para quem tenha satisfeito a Suprema Personalidade de Deus, 
não é muito difícil imergir na refulgência impessoal do Senhor, o 
Brahman. 


VERSO 31 
ai mias ata ea: UA 
raja ds a 113211 


vara vrnimahe 'thapi 
nãtha tvat paratah parãt 

na hy antas tvad-vibhiitinârm 
so 'nanta iti giyase 


varam—béncáo; vrnimahe—queremos implorar; atha api—por- 
tanto; nátha—ó Senhor; tvat—a Vós; paratah parát—além da 
transcendéncia; na—náo; hi—decerto; antah—fim; tvat—Vossas; 
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vibhútinam—das opuléncias; sah—Vós; anantah— ilimitado; iti— 
assim; giyase—sois célebre. 


TRADUÇÃO 
Querido Senhor, portanto, queremos implorar Vossa bênção 
porque sois o Supremo, além de toda a transcendência, e porque são 
infinitas as Vossas opulências. Conseqientemente, sois célebre pelo 
nome de Ananta. 


SIGNIFICADO 

Não havia necessidade de os Pracetãs pedirem qualquer bênção 
ao Senhor Supremo porque a presença da Suprema Personalidade 
de Deus é suficiente para satisfazer os devotos. Dhruva Maharaja 
praticou rigorosas austeridades e penitências para ver o Senhor 
Supremo, e sua' intenção era pedir uma bênção ao Senhor, Ele 
queria obter o'trono de seu pai — ou mesmo alcançar uma posição 
melhor-—, mas, ao se ver realmente na presença do Senhor Su- 
premo, esqueceu-se de tudo. Ele disse: “Meu querido Senhor, não 
desejo pedir-Vos nenhuma bênção.” Esta é a verdadeira posição do 
devoto. Tudo que o devoto deseja é estar na presença do Senhor 
Supremo — quer neste mundo, quer no próximo — e ocupar-se em 
Seu serviço. Esta é a meta e bênção última almejada pelos devotos. 

Tendo o Senhor mandado os Pracetãs Lhe pedirem alguma bên 
ção, eles Lhe disseram: “Que espécie de bênção devemos pedir? 
O Senhor é ilimitado e há bênçãos ilimitadas.” Isto quer dizer-que, 
se alguém tivesse que pedir uma bênção, deveria pedir uma bênção 
ilimitada. As palavras tvat paratah são muito significativas neste 
verso. A Suprema Personalidade de Deus é paratah parãt. A 
palavra para significa “transcendental; além deste mundo material”. 
A refulgência do Brahman impessoal está além deste mundo mate- 
rial, e fundir-se nela chama-se pararh padam. Aruhya krcchrena 
param padam (Bhãg. 10.2.32). Fundir-se na refulgência impessoal 
do Senhor chama-se pararh padam, porém, há uma posição trans- 
cendental superior, a saber, a associação com a Suprema Personali- 
dade de Deus. Brahmeti paramâtmeti bhagavân iti $abdyate (Bhãg. 
1.2.11). A princípio, percebe-se a Verdade Absoluta como Brahman 
impessoal, depois como Paramãtmã e, enfim, como Bhagavân. 
Assim, a Personalidade de Deus, Bhagavân, é paratah parãt, além 
das percepções de Brahman e de Paramãtmã. A este respeito, Srila 
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Jiva Gosvâmi ressalta que paratah parãt significa “melhor que o 
melhor”. O melhor é o mundo espiritual, que é conhecido como 
Brahman. A Suprema Personalidade de Deus, entretanto, é conhe- 
cida como Parabrahman. Portanto, paratah parãt significa “melhor 
do que a compreensão de Brahman”. 

Como se explicará nos versos seguintes, os Pracetãs planejaram 
pedir ao Senhor algo que não tivesse limite. Os passatempos, quali- 
dades, formas e nomes do Senhor são todos ilimitados. Não há 
limite para Seu nome, formas, passatempos, criação e parafernália. 
A entidade viva não pode conceber a ilimitação do ilimitado. Con- 
tudo, se as entidades vivas se dedicarem à ouvir sobre as potências 
ilimitadas do Senhor Supremo, sem dúvida, elas estarão direta- 
mente ligadas ao ilimitado. Ouvindo e cantando, nossa compreen- 
são do ilimitado torna-se ilimitada. 


VERSO 32 


TRMAST TÀ URSA dad | 
AE RE fk aR 11321] 


parijate 'ijasa labdhe 
sãrarngo 'nyan na sevate 

tvad-añghri-múlam asadya 
saksat kirh kim vrnimahi 


pārijāte—a árvore celestial conhecida como paárijata; añjasi— 
completamente; labdhe—tendo alcançado; sãrarigah-—uma abelha; 
anyat-—outra; na sevate-— não recorre a; tvat-anghri— Vossos pés de 
lótus; múlam—a raiz de tudo; dsadya—tendo nos aproximado; 
sáksat—diretamente; kim—qual; kim—qual; vrnimahi—podemos 
pedir. 


TRADUÇÃO 
Querido Senhor, quando a abelha se aproxima da árvore celestial 
chamada pārijāta, ela certamente não deixa a árvore, porque não 
necessita fazê-lo. De forma semelhante, agora que nos aproxima- 
mos de Vossos pés de lótus e nos refugiamos neles, que outra 
bênção podemos pedir-Vos? 
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SIGNIFICADO 

Quando um devoto está realmente ocupado a serviço dos pés de 
lótus do Senhor, sua ocupação por si mesma é-tão perfeita que não 
há-necessidade de: pedir qualquer outra; bênção. Ao aproximar-se 
da árvore párijáta, a abelha obtém ilimitado suprimento de mel. 
Não-há necessidade; de ela recorrer a outra árvore, Quem está fixo 
no-serviço aos pés de lótus do Senhor experimenta ilimitada bem- 
aventurança: transcendental, de modo que não há necessidade de 
pedir qualquer outra bênção. Não é comum encontrar uma árvore 
párijáta neste mundo material. A árvore pârijâta também é conhe- 
cida-como kalpa-vrksa, ou .a árvore. que satisfaz todos os desejos. 
Uma pessoa pode obter qualquer coisa que-deseje dessa árvore, No 
mundo material, pode-se colher laranjas de uma laranjeira ou man- 
gas de uma mangueira, mas não é possível colher laranjas; de uma 
mangueira ou vice-versa. Contudo, podemos obter qualquer coisa 
que queiramos da árvore pārijāta: laranjas, mangas, bananas e 
assim por diante. Esta árvore encontra-se no mundo espiritual. 
Cintamani-prakara-sadmasu kalpa-vrksa-laksavrtesu. O mundo es- 
piritual, cintamani-dháma, € cheio dessas árvores kalpa-vrksa, mas, 
a árvore párijata também se-encontra no reino de Indra, isto é, no 
planeta celestial de Indra. Krsna trouxe esta árvore párijâta para 
agradar Satyabhâmã, uma de Suas rainhas, e ela foi plantada nas 
mansões de Dvãrakã construídas para as rainhas. Os pés de lótus 
do Senhor são exatamente como as párijátas, ou árvores dos dese- 
jos, e os devotos são como abelhas. Eles, sempre sentem-se atraídos 
pelos pés de lótus do Senhor. 


VERSO 33 
MAR Aa Ager RATA ER A 
ara ga ge Mt AA aÃ 13 


yavat te máyaya sprstá 
bhramâma: iha'karmabhih 

tavad bhavat-prasanganám 
sangah syân no bhave bhave 


yâvat-—enquanto; te-— Vossa; mãyayã-—pela energia ilusória; sprs- 
tãh—contaminados; bhramámah—vagarmos; iha—neste, mundo 
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material, karmabhih--pela reação de atividades fruitivas; râvar— 
enquanto; bhavai-prasarigânâm-—de Vossos devotos amorosos; sari- 
gah-—companhia; syãt—que haja; nah—nossa; Bhave bhave—em 
cada espécie de vida. 


TRADUÇÃO 
Querido Senhor, enquanto tivermos que permanecer dentro deste 
mundo material devido à nossa contaminação material e tivermos 
que vagar de uma espécie de corpo a outra e de um planeta a outro, 
oramos que possamos nos associar com aqueles que se dedicam a 
conversar sobre Vossos passatempos. Oramos por esta bênção vida 
após vida, em diferentes formas corpóreas e em diferentes planetas. 


SIGNIFICADO 

Esta é a melhor bênção que o devoto pode pedir ao Senhor Supre- 
mo. Sri Caitanya Maháprabhu também confirma isto: sthâne 
sthitãh $ruti-garârm tanu-var-manobhih (Bhãg. 10.14.3). Podemos 
estar nesta ou naquela posição de acordo com nosso destino, mas, 
de qualquer modo, devemos continuar a ouvir acerca das atividades 
e passatempos do Senhor Supremo, independentemente das circuns- 
tâncias. O devoto puro não ora por liberação ou cessação do ciclo 
de nascimentos e mortes por não considerar isso importante. A 
coisa mais importante para o devoto é ter a oportunidade de ouvir 
acerca dos passatempos e glórias do Senhor. Os devotos que se 
ocuparem a serviço do Senhor neste mundo terão a mesma opor- 
tunidade também no mundo espiritual. Assim, para'o devoto, tudo 
está no mundo espiritual, pois, enquanto ele puder ouvir acerca dos 
passatempos do Senhor, ou onde quer que ele puder cantar, O 
Senhor estará presente pessoalmente. Tarraristhâmi nãrada yatra 
gaáyanti mad-bhaktah. Quando os devotos puros se reúnem para 
cantar, ouvir e falar sobre a Suprema Personalidade de Deus, o 
lugar onde eles se reúnem transforma-se em Vaikuntha. Portanto, o 
devoto não tem necessidade de orar ao Senhor que o transfira ao 
mundo Vaikuntha. O devoto puro pode criar Vaikuntha ou Vrndã- 
vana em qualquer lugar pelo simples fato de cantar as glórias do 
Senhor sem cometer ofensas. 

Os Pracetãs oram por uma oportunidade de ouvir acerca das gló- 
rias do Senhor em toda a forma: de vida (bhave bhave): Uma en- 
tidade viva transmigra de um corpo a" outro. “O devoto não está 
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particularmente preocupado em suspender este processo. Caitanya 
Maháprabhu ora: mama janmani janmanisvare bhavatad bhaktir 
ahaituki tvayi:'*Meu-querido Senhor, vida após vida, que Eu possa 
fixar-Me em Teu serviço devocional puro”. Por humildade, o devoto 
considera-se incapaz de ser transferido ao mundo espiritual. Ele 
sempre julga-se contaminado pelos modos da natureza material. 
Tampouco há qualquer necessidade de um devoto pedir para ser 
liberto dos modos da natureza material. O serviço devocional, em 
si, está na posição transcendental; portanto, não há por que pedir 
esta vantagem em especial, Em conclusão, o devoto puro não se 
sente ansioso por suspender a repetição de nascimentos e mortes, 
mas, vive ansioso por associar-se com outros devotos que estejam 
ocupados em cantar e ouvir acerca das glórias do Senhor. 


VERSO 34 


qem cia a et agia | 


waa maña fare 1121 


tulaváma lavenapi 
na svargarh nãâpunar-bhavam 
bhagavar-sangi-sangasya 
martyánám kim utasisah 


tulayáma—nós comparamos; lavena--com um segundo; api 
mesmo; na--não; svargam-—elevar-se aos planetas celestiais; na-- 
não; apunah-bhavam---fundir-se na refulgência- Brahman; bhaga- 
vat--da Suprema: Personalidade de Deus; sarigi--com associados: 
sargasya-—da associação; martyânâm-—de pessoas destinadas a mor- 
rer; kim uta--muito menos; dsisah-—bênçãos. 


TRADUÇÃO 
Não se pode comparar nem sequer um segundo de associação 
com um devoto puro com a transferência a planetas celestiais ou 
com a imersão na refulgência Brahman em completa liberação. 
Para entidades vivas destinadas a abandonar o corpo e morrer, a 
associação com devotos puros é a bênção mais elevada. 


Verso 35] As atividades dos Pracetãs 


SIGNIFICADO 

O grande santo Prabodhánanda Sarasvati, um devoto do:Senhor 
Caitanya, afirma: kaivalyam narakâyate tridasa-púr akasa-pus- 
páyate. Para o devoto puro, kaivalya, fundir-se na existência do 
Brahman, a refulgência Brahman, não é melhor que viver no 
inferno. Do mesmo modo, ele considera a promoção a: planetas 
celestiais (tridasa-piir) apenas outra espécie de fantasmagoria. Em 
outras palavras, o devoto puro não dá muito valor ao destino dos 
karmis (os planetas celestiais) ou ao destino dos jfiânis (fundir-se na 
refulgência Brahman). O devoto puro considera um segundo de 
associação com outro devoto puro superior a residir em planetas 
celestiais ou a imergir na refulgência Brahman. A bênção máxima 
para aqueles que vivem neste mundo material e estão sujeitos à 
repetição de nascimentos e mortes (transmigração) é a associação 
com devotos puros. Devemos procurar semelhantes devotos puros e 
permanecer com eles. Isto nos fará inteiramente felizes, ainda que 
vivamos no mundo material. Este movimento para a consciência de 
Krsna foi inaugurado com este propósito. Uma pessoa demasiada- 
mente afetada pela matéria pode tirar proveito deste movimento e 
associar-se intimamente com ele; Dessa maneira, os confusos e frus- 
trados habitantes deste mundo material poderão encontrar a felici- 
dade máxima na companhia dos devotos. 


VERSO 35 
MAR MAREA A | 
ES 


yarredyante kathã mrstãs 
irshayah prasamo yatah 

nirvairam yatra bhútesu 
nodvego yatra kascana 


yatra-—onde; idyante--são adoradas ou comentadas; kathah— 
palavras; mrstdh-—puras; trsnãyãh-—de anseios materiais; prasamah-— 
satisfação; yatah—pela qual; nirvairam —ausência de inveja; yatra— 
onde; bhútesu—entre entidades vivas; na—náo; udvegah—temor,; 
yatra—onde; kascana—qualquer. 
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TRADUÇÃO 
Sempre que os tópicos puros do mundo transcendental são discu- 
tidos, os membros da audiência se esquecem de toda a espécie de 
anseios materiais, pelo menos durante esse tempo. Não apenas isto, 
mas eles não sentem mais inveja uns dos outros, nem sofrem de 
ansiedade ou temor. 


SIGNIFICADO 

Vaikuntha significa “sem ansiedade”, e mundo material significa 
“lugar cheio de 'ansiedades”. Como afirma: Prahlâda Mahãrãja: 
sadã samudvigna-dhivâm asad-grahãt. As entidades vivas que acei- 
taram este mundo material como sua residência vivem cheias de 
ansiedades: Um lugar torna-se imediatamente Vaikuntha sempre 
que tópicos sagrados da Personalidade de Deus são comentados por 
devotos puros. Este é o: processo de sSravanar. kirtanarh visnoh, 
cantar e ouvir sobre o Supremo Senhor Visnu. Como o próprio 
Senhor Supremo confirma: 


náham tisthámi vaikunthe 
voginârh hrdavesu vã 

tatra tisthámi nárada 
yatra gávanti mad-bhaktah 


“Meu querido Nãrada, na verdade, Eu não resido em Minha mo- 
rada, Vaikuntha, nem resido nos corações dos vogis, porém, resido 
no lugar onde Meus devotos puros cantam Meu santo nome e con- 
versam sobre Minha forma, passatempos e qualidades.” Devido à 
presença do Senhor sob a forma da vibração transcendental, a 
atmosfera de Vaikuntha é evocada. Esta atmosfera é isenta de temor 
e ansiedade. Uma entidade viva não teme a outra. Ouvindo os san- 
tos nomes e as glórias do Senhor, executamos atividades piedosas. 
Srnvatâm sva-kathãh krsnah punva-sravana-kirtanah (Bhãg. 1.2.17). 
Assim, nossos anseios materiais cessam de imediato. Este movi- 
mento de sarikirtana iniciado pela Sociedade Internacicnal para a 
Consciência de Krishna destina-se a criar Vaikuntha, o mundo trans 
cendental isento de ansiedade, mesmo neste mundo. material. O 
método é a propagação do processo de $ravanarm kirtanam em todo 
o mundo. No mundo material, todos têm inveja de seus companhei- 
ros. Esta inveja animalesca existirá na sociedade humana enquanto 
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não houver realização de sarnkirtana-yajria, o cantar dos santos 
nomes — Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare 
Ráma Hare Ráma, Ráma Ráma, Hare Hare, Os Pracetás, portanto, 
resolveram permanecer sempre na sociedade de devotos, conside- 
rando isto como a mais elevada bênção possível de obter na vida 
humana. 

VERSO 36 


A RATO: aa | 
o ae JA: NIAI 
yatra náráyanah saksad 
bhagavān nyāsinār gatih 
sarhstūyate sat-kathāsu 
mukta-sañgaih punah punah 


yatra—onde; náaráyanah—Senhor Naráyana; saksat—diretamen- 
te; bhagaván—a Suprema Personalidade de Deus; nyásinám—de 
pessoas na ordem de vida renunciada; gatih—a meta última; sarhs- 
túyate—é adorado; sat-kathasu—proferindo a vibragáo transcen- 
dental; mukta-sangaih—por aqueles que estão libertos da conta- 
minação material; punah punah—repetidamente. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Supremo, Nãrãyana, está presente entre devotos ocu- 
pados em ouvir e cantar o santo nome da Suprema Personalidade de 
Deus. O Senhor Nãráyana é a meta última dos sannyásis, os mem- 
bros da ordem de vida renunciada, e Náráyana é adorado através 
deste movimento de sañkirtana por aqueles que estão libertos da 
contaminação material. Na verdade, eles recitam o santo nome 
repetidamente. 
SIGNIFICADO 
Os sannyásis Mayáváâdis não percebem a verdadeira presença de 
Naráyana. Isto porque eles falsamente afirmam ser o próprio 
Naráyana. De acordo com a etiqueta costumeira dos sannyásis 
Mayavadis, eles chamam uns aos outros de Narâyana. Dizer que 
todos nós somos templos de Náráyana é correto, mas aceitar outro 
ser humano como Naráyana é uma grande ofensa. O conceito de 
daridra-náráyana (Naráyana pobre), uma tentativa de identificar os 
pobres com Naráyana, também é uma grande ofensa. Inclusive, 
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identificar, Náráyana com semideuses como o Senhor Brahmã e o 
Senhor Siva é uma ofensa. 


as tu nãrãyanam devam 
brahma-rudradi-daivataih 
samatvenaiva vikseta 
sa pãgandi bhaved dhruvam 


“Aquele que considera o Senhor Nãrâyana em nível de igualdade 
com grandes semideuses, como o Senhor Brahmã e o Senhor Siva, é 
imediatamente catalogado entre os descrentes.” Mas, é verdade que, 
executando sankirtana-yajfia, podemos imediatamente satisfazer a 
Suprema Personalidade de Deus. Então o próprio Náráyana desce e 
apresenta-Se de imediato. Nesta era de Kali, Nãráyana apresenta-Se 
de imediato sob a forma: do. Senhor Caitanya. Com relação ao 
Senhor Caitanya, o Srimad-Bháagavatam (11.5.32) afirma: 


krsna-varnarh tvisakrsnarh 
sangopángastra-parsadam 

yajñaih sankirtana-prayair 
yajanti hi sumedhasah 


“Na era de Kali, as pessoas inteligentes executam o canto congrega- 
cional para adorar a encarnação de Deus que canta constantemente 
o nome de Krsna. Apesar de Sua tez não ser negra, Ele é o próprio 
Krsna, Ele vem acompanhado por Seus associados, servos, armas e 
companheiros íntimos.” Afinal de contas, a vida humana destina-se 
a-satisfazer Nãrâyana, oque; pode ser feito facilmente realizando 
sankirtana-yajfia. Sempre que executam o canto congregacional dos 
santos nomes: do Senhor, Gaura Náráyana, a Suprema Personali- 
dade; de Deus sob Sua encarnação como Senhor Caitanya, aparece 
de imediato e € adorado através do sañkirtana-yajña. 

Neste verso, diz-se que Naráyana é nyasindm gatih, a meta última 
dos sannyásis, A meta de quem renunciou ao mundo material é 
alcançar a Nãrãyana. Um sannyási Vaisnava, portanto, dedica sua 
vida a servir a Narãyana; ele não afirma falsamente ser Narâyana. 
Ao invés de tornar-se nirvaira (não-invejoso de outras entidades 
vivas), quem tenta tornar-se Narâyana torna-se invejoso do Senhor 
Supremo. Portanto, a tentativa de tornar-se Naãrãyana constitui a 
maior otensa. Na verdade, cantando ou comentando as atividades 
transcendentais ido Senhor, ficamos imediatamente livres de inveja. 
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Neste mundo material, todos têm inveja dos demais, mas, quem 
vibra ou comenta o santo nome do Senhor torna-se livre de inveja e 
desprovido de anseios materiais. Devido à nossa inveja da Suprema 
Personalidade de Deus, passamos a ter inveja de todas as demais 
entidades vivas. Quando deixarmos de ter inveja da Suprema Per- 
sonalidade de Deus, então haverá paz, unidade e fraternidade verda- 
deiras na sociedade humana. Sem Nãrâyana ou sañkirtana-yajña, 
não pode haver paz neste mundo material. 


VERSO 37 
ai rail dai arca | 
tra Fa a aaa ama: 11311 


tesârh vicaratâm padbhyarh 
tirthânãm pavanecchavã 

bhitasya kim na roceta 
távakânâm samâgamah 


tesâm-deles; vicaratâmm —que viajam; padbhyâm--com seus pés; 
tirthanám—os lugares sagrados; pãvana-icchavã--com desejo de pu- 
rificar; bhitasya—para o materialista que está sempre com medo; 
kim=por que; na—náo; roceta—torna-se agradável; râvakanam-— 
de Vossos devotos; samágamah—encontro. 


TRADUÇÃO 
Querido Senhor, Vossos associados pessoais, os devotos, vagueiam 
pelo mundo inteiro para purificar inclusive os lugares sagrados de 
peregrinação. Não será esta atividade agradável para aqueles que 
realmente temem a existência material? 


SIGNIFICADO 

Há dúas classes de devotos: a classe dos gosthanandis e a classe dos 
bhajanânandis, A palavra bhajanânandi refere-se ao devoto que não 
se move, mas permanece em um só lugar, Este devoto está sempre 
ocupado em serviço devocional ao Senhor. Ele canta o mahã-mantra 
como ensinam muitos Acáryas e, ás vezes, sai para pregar. O gosthã- 
nandi é aquele que deseja aumentar o número de devotos em todo o 
mundo, Ele viaja por todo o mundo simplesmente para purificar o 
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mundo e as pessoas que o habitam. Caitanya Mahãprabhu acon- 
selhou: 

prthivite âche yata nagarâdi grama 

sarvatra pracãra haibe mora nâma 


O Senhor Caitanya Mahâprabhu queria que Seus seguidores viajas- 
sem. por todo o mundo para pregar em todas as cidades e aldeias. 
Na Caitanya-sampradaya, aqueles que seguem estritamente os princi- 
pios do Senhor Caitanya devem viajar por todo o mundo para pregar 
a mensagem do Senhor Caitanya, o que é o mesmo que pregar as 
palavras de Krsna — Bhagavad-gitã— e o. Srimad-Bhágavatam. 
Quanto mais os devotos. pregarem os princípios de krsna-kathã, 
tanto mais as pessoas em todo o mundo se beneficiarão. 

Devotos como o grande sábio Nãrada, que viajam por toda a 
parte para pregar, chamam-se gosthánandis. Nárada Muni vive pe- 
rambulando pelo universo. simplesmente. para criar diferentes 
classes de devotos. Nárada transformou inclusive um cagador em 
devoto. Ele também transformou Dhruva Maháraája e Prahláda em 
devotos. Na verdade, todos os devotos estão endividados com o 
grande sábio Nãrada, pois ele viaja tanto no céu quanto no inferno. 
O devoto do Senhor não tem medo nem sequer do inferno. Ele sai 
pára; pregar as glórias do Senhor por toda a parte -—- mesmo no 
inferno — porque não. há distinção entre céu e inferno para o 
devoto, 

nãrãyana-parâh sarve 
na kutascana bibhyati 

svargápavarga-narakesy 
api tulyártha-darsinah 


“O devoto puro de Nárayana nunca teme ir a parte alguma. Para 
ele, céu e inferno sáo a mesma coisa” (Bhag. 6.17.28) Semelhantes 
devotos, vagando por todo o mundo, liberam aqueles que realmen: 
temem a existência material. Algumas pessoas já estão desgostosas 
com a existência material, estando confusas e frustradas com o 
gozo material, e outras, que são inteligentes, estão interessadas em 
entender o Senhor Supremo. Ambas podem tirar proveito do 
devoto puro que viaja por todo o mundo. 

Quando um devoto puro vai a um lugar de peregrinação, ele de- 
seja purificar aquele lugar sagrado de peregrinação. Muitos homens 
pecaminosos banham-se nas águas sagradas dos lugares de peregri- 
nação. Eles tomam seus banhos nas águas do Ganges e do Yamunã 


Verso 38] As atividades dos Pracetãs 869 


em lugares tais como Prayãga, Vrndavana e Mathurã. Dessa ma- 
neira, os homens: pecaminosos purificam-se, mas, suas ações e 
reações pecaminosas permanecem nos lugares sagrados de peregri- 
nação. Ao vir tomar seu banho nesses lugares de peregrinação, o 
devoto neutraliza as reações pecaminosas deixadas pelos homens 
pecaminosos. Tirthi-kurvanti firthâni svantah-sthena gada-bhriã 
(Bhag. 1:13.10). Como o devoto sempre leva a Suprema Personali- 
dade de Deus dentro de seu coração, onde quer que ele vá torna-se 
um lugar de peregrinação, um lugar santo, propício para se compreen- 
der a Suprema Personalidade “de Deus. Portanto, é dever de 
todos associar-se com um devoto puro e, assim, conseguir libértar- 
se da contaminação material. Todos devem tirar proveito dos 
devotos peregrinos, cujo único interesse é libertar as almas condi- 
cionadas das garras de máyá. 


VERSO 38 


aa RA A 
fra qe queema | 
FATE a nm 
Ara cara fá rato RA 


vayarh tu saksad bhagavan bhavasya 
priyasya sakhyuh ksana-saigamena 

suduscikitsvasya bhavasya mytyor 
bhigaktamarh tvadya gatim gatâh sma 


vayam-—nós; tu-—então; saksãt—diretamente; bhagavan=ó 
Senhor; bhavasya--do Senhor Siva; privasya-—muito querido; sa- 
khyuh—Vosso amigo; ksana—por um momento; sañgamena— pela 
associagáo; suduscikitsyasya—muito difícil de curar; bhavasya—da 
existencia material; mrtyoh—da morte; bhisak=tamam—o médico 
mais hábil; ra—Vós; adya—hoje; gatim—destino; gatah-—alcan- 
amos; sma—com certeza. 


TRADUÇÃO 
Querido Senhor, em virtude de um momento de associação com 
o Senhor Siva, que Vos é muito querido e que é Vosso amigo muito 
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íntimo, tivemos a fortuna de Vos alcançar, Vós sois o médico mais 
hábil, capaz de tratar da doença incurável da existência material. 
Por nossa grande fortuna, somos capazes de nos refugiar a Vossos 
pés de lótus. 


SIGNIFICADO 

Afirma-se; harirh vinã na srtim taranti. Sem refugiar-se aos pés 
de lótus da Personalidade de Deus, ninguém pode libertar-se das 
garras de maya, da repetigáo de nascimento, velhice, doença e 
morte. Os Pracetãs obtiveram o abrigo da Suprema Personalidade 
de Deus pela graça do Senhor Siva. O Senhor Siva é o devoto 
supremo do Senhor Visnu, a Suprema Personalidade de Deus. Vais- 
navânãm yathã $ambhuh: o Vaisnava mais elevado é o Senhor Siva, 
e aqueles que realmente são devotos do Senhor Siva seguem o con- 
selho do Senhor Siva e refugiam-se aos pés de lótus do Senhor 
Visnu. Os ditos devotos do Senhor Siva, cujo único interesse é a 
prosperidade material, de certo modo são enganados pelo Senhor 
Siva. Na verdade, ele não os engana, porque o Senhor Siva não 
tem interesse em enganar ninguém, porém, como os pretensos devo- 
tos do Senhor Siva querem ser enganados, o Senhor Siva, que fica 
satisfeito facilmente, outorga-lhes toda à espécie de bênçãos mate- 
riais. Tais bênçãos podem, ironicamente, resultar na destruição dos 
pretensos devotos. Por exemplo: Rávana recebeu toda a bênção 
material do Senhor Siva, mas o resultado foi que, por fim, ele foi 
destruído juntamente com sua família, reino e tudo o mais, porque 
abusou da bênção do Senhor Siva, Devido a seu poder material, ele 
tornou-se tão orgulhoso e arrogante que ousou raptar a esposa do 
Senhor Râmacandra. Dessa maneira, ele se arruinou. Não é difícil 
obter bênçãos materiais do Senhor Siva, mas, realmente, isto não é 
bênção. Os Pracetãs foram abençoados. pelo Senhor Siva, e, como 
resultado. disto, obtiveram o abrigo dos pés de lótus do Senhor 
Visnu. Esta é a verdadeira bênção. As gopis também adoraram o 
Senhor Siva em Vrndayana, e o senhor ainda se encontra ali como 
Gopisvara. As gopis, contudo, pediram ao Senhor Siva que as aben- 
soasse, dando-lhes o Senhor Krsna como esposo. Não há mal em 
adorar os semideuses, contanto que o objetivo da adoração seja vol- 
tar ao lar, voltar ao Supremo. De um'modo geral, as pessoas recor- 
rem aos semideuses em busca de benefícios materiais, como se indica 
no Bhagavad-gitã (7.20): 
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kamais tais tair hrta-jhiânah 
prapadvante nya-devatah 

tarh tarh niyamam äāsthāya 
prakrtyã nivatah svayã 


“Aqueles cujas mentes estão distorcidas por. desejos materiais 
rendem-se a semideuses e observam determinadas regras e regu- 
lações de adoração, de acordo com suas próprias naturezas.” Aquele 
que fica enamorado de benefícios materiais chama-se hrta-jhiâna 
(“alguém que perdeu sua inteligência”). A este respeito, Observe-se 
que, às vezes, as escrituras reveladas descrevem o Senhor Siva como 
não-diferente da Suprema Personalidade de Deus. A idéia é que o 
Senhor-Siva e o Senhor Visnu estão tão intimamente ligados que 
não têm diferença de opinião. O fato verdadeiro é que ekale isvara 
krsna, âra saba brtya: “O único amo supremo é Krsna, e todos os 
demais são Seus devotos ou servos” (Cc, Adi 5.142). Este é o fato 
verdadeiro, não havendo diferença de opinião entre o Senhor Siva e 
o Senhor Visnu a este respeito. Em nenhuma parte, nas escrituras 
reveladas, o Senhor Siva afirma ser igual ao Senhor Visnu. Isto é 
mera invenção de pretensos devotos do: Senhor Siva, os quais afir- 
mam que o Senhor Śiva e o Senhor Visnu:sáo a mesma. coisa, 
Proíbe-se isto estritamente no vaisnava-tantra: yas tu nárayanah 
devam. O Senhor Visnu, o Senhor Siva e o Senhor. Brahmã estão 
intimamente ligados como amo e servos. Siva-virifici-nutam. Visnu é 
honrado e. reverenciado pelo Senhor Siva e pelo Senhor Brahma, 
Considerá-los iguais é uma grande ofensa. Eles sáo iguais no sentido 
de que o Senhor Visnu é a Suprema Personalidade de Deus e todos 
os demais são Seus servos eternos. 


VERSOS 39—40 
qa añ qa ma 
ta IA RAS] 
ami a BE TRA 
a ara MS 
mo ua 
feai RARE | 
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dd. Aaa mm 
ain do TRATTA. lgo) 


yan nah svadhitam guravah prasadita 
viprãs ca vrddhãs ca sad-ânuvrityã 

ãryã natãh suhrdo bhrataras ca 
sarvâni bhitâny anasiiyayaiva 


Yan nah sutaptarh tapa etad isa 
nirandhasarh kálam adabhram apsu 

sarvarh tad etat purusasya bhúmno 
vrnimahe te paritosanáya 


yat—que; nah—por nós; svadhitam-—estudados; guravah— 
pessoas superiores, mestres espirituais; prasaditah-—satisfeitos; vi- 
prāh—os brãhmanas; ca—e; vrddháh—aqueles que são idosos; 
ca—e; sat-ânuvrityã-—com nosso comportamento gentil; áryah—os 
que são avançados em conhecimento espiritual; natah—lhes 
reverenciamos; su-hrdah—amigos; bhrararah—irmáos; ca— 
vâni—todas; bhútáni—entidades vivas; anasiiyayda—sem inveja; 
eva—decerto; yat—que; nah—nossa; su-taptam—rigorosa; tapah— 
penitência; erat-—esta; ia—ó Senhor; nirandhasâm--sem comer 
nada; kalam—tempo; adabhram—por uma longa duração; apsu— 
dentro da água; sarvam-—tudo; tat— isso; etar—isto; purusasya—da 
Suprema Personalidade de Deus; bhúmnah—o mais elevado; vrni- 
mahe—queremos esta béngáo; te—de Vós; paritosandya—para a 
satisfação. 

TRADUÇÃO 

Querido Senhor, temos estudado os Vedas, aceitado um mestre 
espiritual e prestado respeitos a brihmanas, devotos avançados e 
pessoas idosas que são espiritualmente muito avançadas. Temos 
prestado nossos respeitos a todos eles, sem invejar nenhum irmão, 
amigo ou qualquer outra pessoa. Além disso, temos praticado rigo- 
rosas austeridades dentro da água e há muito que não nos alimen- 
tamos. Oferecemos todos estes nossos bens espirituais para a Vossa 
satisfação. Oramos unicamente por esta bênção, e nada mais. 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no Srimad-Bhágavatam, samsiddhir hari-tosa- 
nam: a verdadeira perfeição da vida é satisfazer a Suprema Persona- 
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lidade de Deus. Vedais casarvair aham eva vedyah: para compreen- 
der os Vedas, é preciso compreender a Suprema Personalidade de 
Deus. Alguém que realmente O tenha compreendido rende-se a Ele 
após muitos e muitos nascimentos. Encontramos todas estas qualifi- 
cações nos Pracetãs. Eles praticaram rigorosas austeridades e peni- 
tências dentro da água, sem comer nada por longo tempo. Eles 
praticaram estas austeridades, não em busca de bênçãos materiais, 
mas para satisfazer o Senhor Supremo. Podemos ocupar-nos em 
qualquer atividade — material ou espiritual —, mas, nosso propósito 
deve ser a satisfação da Suprema Personalidade de Deus. Este verso 
apresenta um retrato perfeito da civilização védica. Aqueles que estão 
treinando a tornar-se devotos devem ser respeitosos, não só com a 
Suprema Personalidade de Deus, mas também com todos aqueles 
que são adiantados em conhecimento, que são arianos e verdadeiros 
devotos do Senhor. Ariano é aquele que não se vangloria de si 
mesmo, senão que é verdadeiro devoto do Senhor. Ariano significa 
“avançado”. Antigamente, quem afirmava ser ariano era necessaria- 
mente devoto do Senhor. Por exemplo, no Bhagavad:gitã (2.2) Krsna 
repreendeu Arjuna, dizendo que ele falava como um não-ariano. 


$ri-bhagaván uváca 
kutas tvā kasmalam idarh 

visame samupasthitam 
anáârya-justam asvargyam 

akirti-karam arjuna 


“A Pessoa Suprema [Bhagaván] disse: Meu querido Arjuna, como 
essas impurezas surgiram em ti? Elas náo sáo dignas de um homem 
que conhece os valores progressivos da vida. Elas náo levam aos 
planetas superiores, mas sim à infamia.” Arjuna, o kşatriya, 
recusava-se a lutar apesar de receber ordem diretamente do Senhor 
Supremo, Assim, o Senhor repreendeu-o, dizendo que ele pertencia 
a uma família não-ariana. Qualquer pessoa avançada em serviço 
devocional ao Senhor com certeza conhece seu dever. Não importa 
que seu dever seja violento ou não-violento. Se é um dever apro- 
vado e prescrito pelo Senhor Supremo, precisa ser cumprido. Um 
ariano cumpre o seu dever, mas nem por isso os arianos são 
desnecessariamente hostis contra as entidades vivas. Os arianos 
nunca mantêm matadouros, nem são jamais inimigos dos pobres 
animais. Os Pracetãs praticaram rigorosas austeridades por muitos 
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e muitos anos, mesmo dentro da água; Aceitar austeridades é 
penitências é a função reconhecida daqueles interessados em -civili- 
zação avançada. 

A palavra nirandhasâm significa “sem alimentos”. Comer voraz e 
desnecessariamente não é coisa de ariano. Ao contrário, deve-se res- 
tringir o processo de comer na medida do possível. Ao comerem, os 
arianos comem: apenas alimentos: prescritos. A este respeito, o 
Senhor diz no Bhagavad-gitã (9.26): 


patrarh puspam phalam toyarh 
yo me bhaktya prayacchati 

tad aharh bhak:y-upahrtam 
asnâmi prayatãtmanah 


“Se alguém Me oferecer, com amore devoção, uma folha, uma flor, 
frutas ou água, Eu os aceitarei.” Portanto, os arianos avançados 
observam restrições. Embora-o Senhor pessoalmente possa comer 
qualquer coisa, Ele Se-limita a comer legumes, frutas, leite e assim 
por diante. Este verso descreve assim as atividades daqueles que 


afirmam ser arianos. 
VERSO 41 


ma agina oa 
às RRA | 
MEET ato enfia: 


FAA UÑA: 118211 
manuh svayambhiir bhagavân bhavas ca 
ye 'nye tapo-jfiâna-visuddha-sartvãh 

adrsta-pará api yan=mahimnah 
stuvanty atho tvâtma-samarh grnimah 


manuh—Svayambhuva: Manu; svayambhúh—Senhor Brahma; 
bhagavân—o poderosíssimo; bhavah—Senhor Siva; ca—também; 
ye—que; anye—outros; tapah-—mediante austeridades; jñána— 
mediante conhecimento; visuddha—pura; sattvãh—cuja existência; 
adrsta-parah—que náo podem ver o fim; api—embora; yat-—Vossas; 
mahimnah—das glórias; stuvanti—eles oferecem orações; aho 
portanto; 1va—a Vós; átma-samam—de acordo com a capacidade; 
grnimah—oferecemos oracóes. ; 
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TRADUÇÃO 

Querido Senhor, mesmo grandes yogis e místicos que são muito 
avançados, em virtude de austeridades e de conhecimento, e que se 
situaram plenamente em existência pura, bem como personalidades 
notáveis como Manu, o Senhor Brahmã e o Senhor Siva, não 
podem alcançar o limite de Vossas glórias e potências. Todavia, eles 
oferecem suas orações de acordo com suas próprias capacidades. 
Da mesma maneira, nós, embora muito inferiores a essas personali- 
dades, também oferecemos nossas orações de acordo com nossa pró- 
pria capacidade. 

SIGNIFICADO 

O Senhor Brahma, o Senhor Siva, Manu (o pai da humanidade), 
grandes pessoas santas e também grandes sábios que se elevaram à 
plataforma transcendental através de austeridades e penitências, 
bem como através do serviço devocional, são imperfeitos em conhe- 
cimento quando. comparados à Suprema Personalidade de Deus. 
Isto se aplica a qualquer pessoa neste mundo; material. Ninguém 
pode ser igual ao Senhor Supremo em nada, muito menos em co- 
nhecimento. Conseguentemente, qualquer adoração oferecida à Su- 
prema Personalidade de Deus jamais será completa, Não é possível 
alcançar os limites de todas as glórias do Senhor Supremo, que é 
ilimitado. Mesmo o próprio Senhor, sob Sua encarnação como 
Ananta, ou Sega, não consegue descrever Suas próprias glórias. 
Embora Ananta tenha muitos milhares de rostos e esteja glorifi- 
cando o Senhor há muitos e muitos anos, Ele não, consegue 
alcançar os limites das glórias do Senhor, Assim, não é possível 
avaliar as glórias e potências do Senhor Supremo em sua plenitude. 

Todavia, todos os que se ocupam em serviço devocional podem 
oferecer orações significativas ao Senhor. Todos estão. situados em 
posições relativas, e ninguém é perfeito na glorificagáo ao: Senhor. 
Começando com o Senhor Brahmã e o Senhor Siva e descendo até 
nós, todos somos servos do Senhor Supremo. Estamos todos situa- 
dos em posições relativas de acordo com o nosso próprio: karma. 
Todavia, cada um de nós pode oferecer orações de coração e alma 
na medida em que pudermos apreciar as glórias do Senhor. Esta é a 
nossa perfeição. Mesmo quando alguém está na mais escura região 
da existência, ele pode oferecer orações ao Senhor de acordo com 
sua prépria capacidade. O Senhor, portanto, diz no Bhagavad-gitã 
(9:32): 
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mãrm hi pârtha vyapasritya 
ye pisyuh papa-yonayah 

striyo vaisyas tatha $údras 
te pi yânti parârh gatim 


“ó filho de: Prtha; aqueles que se refúgiam em Mim, mesmo que 
sejam de nascimento inferior — mulheres, vaisyas [comerciantes], 
bem como súdras [operários] — podem aproximar-se do: destino 
supremo.” 

Quem aceita seriamente os pés de lótus do Senhor purifica-se 
pela graça do Senhor e pela graça do servo do Senhor. Sukadeva 
Gosvâmi confirma este fato: ye 'nye ca papa yad-apasrayasrayah 
Sudhyanti tasmai prabhavisnave namah (Bhãg. 2.4. 18). Quem é tra- 
zido até os pés de lótus do Senhor pelo esforço do servo do Senhor, 
o mestre espiritual, com certeza purifica-se de imediato, por máis 
baixo que seja seu nascimento, Ele torna-se candidato a voltar ao 
lar, a voltar ao Supremo: 


VERSO 42 


am AR DE GU RA | 
TERR FAR A RA A: 118811 


namah samáya Suddhaya 
purusaya paráya ca 
vásudevaya sattvaya 
tubhyarh bhagavate namah 


"namah-—oferecemos nossas respeitosas reveréncias; samaya—que 
é igual para com todos; $uddhaya—que nunca Se deixa contaminar 
por'atividades pecaminósas; purusaya—a Pessoa Suprema; parãya— 
transcendental; ca—também; vasudevãya-—vivendo em toda a par- 
te; sarivâya--que Se encontra em posição transcendental; tubhyam— 


a Vós; bhagavare-—a Suprema Personalidade de Deus; namah— 
reveréncias: p 


TRADUÇÃO 
Querido Senhor, Vós não tendes inimigos nem amigos. Portanto, 
sois igual para com todos. Não podeis ser contaminado por ativi- 
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dades pecaminosas, e Vossa forma transcendental está sempre além 
da criação material. Sois.a Suprema Personalidade. de Deus porque 
permaneceis em toda a parte dentro de toda a existência. Logo, sois 
conhecido como Vãsudeva. Oferecemo-Vos nossas respeitosas reve- 
rências. 


SIGNIFICADO 

A Suprema Personalidade -de Deus é conhecida como Vasudeva 
porque vive em:toda a: parte. A palavra vas significa “viver”. Como 
se afirma no Brahma-sarhhitã, eko “py asau racayiturn jagad-anda- 
kotim: o Senhor, através de Sua porção plenária, entra em cada um 
dos universos para criar a manifestação material. Ele também entra 
no coração decada entidade viva e também em cada átomo 
(paramânu-cayântara-stham). Como o Senhor Supremo vive em 
toda a parte, Ele é conhecido como Vásudeva.. Apesar de viver em 
toda a parte dentro do: mundo material, Ele não é contaminado 
pelos modos da natureza. Portanto, o Isopanisad descreve.o Senhor 
como apãpa-viddham. Ele jamais Se deixa contaminar pelos modos 
da natureza material. Ao descer a este planeta, o Senhor age de 
várias maneiras. Ele mata demônios e executa atos não sancionados 
pelos princípios védicos, isto é, atos considerados pecaminosos. 
Muito embora aja dessa maneira, Ele jamais Se deixa contaminar 
por Suas ações. Portanto, Ele é descrito nesta passagem como 
Suddha, significando “sempre. livré de contaminação”. O Senhor 
também é sama, igual para com todos. A este respeito, Ele afirma 
no Bhagavad-gitã (9.29) que samo ham sarva-bhútesu na me dvesyo 
“ti na priyah: o Senhor não considera: ninguém Seu amigo ou 
inimigo, sendo igual para com todos. 

A palavra sattváya indica que a forma do Senhor náo é material. 
Ela é sac-cid-ânanda-vigrahah. Tévarah paramah krgnah sac-cid- 
ânanda-vigrahah. Seu corpo é diferente de nossos corpos materiais. 
Não devemos pensar que a Suprema Personalidade de Deus tem 
um corpo material, como o nosso. 


VERSO 43 
BI SA 
TRA a 
eme MAS: | 
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afrsat AAA 
E RRA: 119311 


maitreya uvãca 
iti pracetobhir abhistuto harih 
pritas tathety aha $aranya-varsalah 
aniccharârm vânam atrpta-caksusãm 
yayau sva-dhamánapavarga-viryah 


maitrevah uvaca— Maitreya disse; iti—assim: pracetobhih—pelos 
Pracetas; abhistutah—sendo louvado; harih—a Suprema Personali- 
dade de Deus; pritah—estando satisfeito; tathá—entáo; ¡ti—assim; 
aha—disse; Saranya—com as almas rendidas; varsalah-—afetuoso; 
anicchatam—náo desejando; yanam—Sua partida; atrpra—=insatis- 
feitos; caksusam—seus olhos; yayau—Ele partiu; sva-dhdma— para 
Sua própria morada; anapavarga-viryah—cujo poder é invencivel. 


TRADUÇÃO 

O grande sábio Maitreya prosseguiu: Meu querido Vidura, a 
Suprema Personalidade de Deus, que protege as almas rendidas, 
tendo assim ouvido os' Pracetãs e tendo sido adorado por eles, 
respondeu: “Que se cumpra tudo segundo vós orastes.” Após dizer 
isto, a Suprema Personalidade de Deus, cujo poder é invencível, 
partiu. Os Pracetãs não desejavam separar-se dEle porque não O 
haviam visto para sua completa satisfação. 


SIGNIFICADO 

A expressão anapavarga-virya é significativa neste verso: A pala- 
vra ana significa “sem”, pavarga significa “o modo de vida materia- 
lista”, e virya significa “poder”. O poder da Suprema Personalidade 
de Deus sempre contém seis opulências básicas, uma das quais é a 
renúncia. Embora os Pracetãs desejassem ver o Senhor para sua 
completa satisfação, o Senhor partiu. Segundo Srila Jiva Gosvâmi, 
esta é uma demonstração de Sua bondade para com inúmeros 
outros devotos. Embora Se sentisse atraído pelos Pracetãs, mesmo 
assim, Ele partiu. Este é um exemplo de Sua renúncia. O Senhor 
Caitanya Mahãprabhu também demonstrou esta renúncia ao 
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hospedar-Se com Advaita Prabhu após tomar sanmyasa. Todos os 
devotos ali queriam que Ele permanecesse mais alguns dias, mas o 
Senhor Caitanya partiu sem hesitação. Em conclusão, embora o 
Senhor Supremo tenha bondade ilimitada para com Seus devotos; 
Ele não está apegado: 4 ninguém. Ele é igualmente bondoso com 
Seus inúmeros devotos em toda a criação. 


VERSO 44 


ag aa RAR al 
Aena ni ni gA: gg 


atha niryāya sälilāt 
pracetasa udanvatah 
viksyakupyan drumais channám 
ga gám roddhum ivocchritaih 


atha—depois disso; niryaya-—após emergirem; salilat—da água; 
pracetasah—todos os Pracetás; udanvatah—do mar, viksya—tendo 
observado; akupyan—ficaram muito irados; drumaih— por árvores; 
channám—coberto; gám—o mundo; gdm-—os planetas celestiais; 
roddhum— para obstruir; iva—como que; ucchritaih—muito altas. 


TRADUÇÃO 
Depois disso, todos os Pracetãs emergiram das águas do mar. 
Então, eles viram que todas as árvores em terra firme haviam cres- 
cido muito, como que para obstruir o caminho para os planetas 
celestiais. Essas árvores haviam coberto toda a superfície do mundo. 
Nessa altura, os Pracetãs ficaram muito irados. 


SIGNIFICADO 

O rei Prãcinabarhisat deixou seu reino antes que seus filhos 
chegassem de sua prática de penitências e austeridades. Os filhos, os 
Pracetãs, receberam ordem da Suprema Personalidade de Deus de 
emergirem da água e dirigirem-se ao reino de seu pai a fim de cui- 
dar daquele reino. Contudo, ao saírem, eles viram que tudo tinha 
sido negligenciado devido à ausência do rei. Primeiramente, obser- 
varam que não estavam produzindo grãos alimentícios e que não 
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havia: atividades. agrícolas. Na verdade, a superfície do mundo 
estava praticamente coberta por árvores altíssimas. Parecia como se 
as árvores estivessem determinadas a impedir as pessoas de ir ao 
espaço exterior para alcançar os reinos celestiais. Os Pracetãs fica- 
ram muito irados ao verem a superfície do globo coberta daquela 
maneira. Eles desejaram que a terra fosse limpa e plantada. 

Não é verdade que selvas e árvores atraem nuvens e chuvas, 
porque observamos chuva mesmo sobre o mar. Os seres humanos 
podem habitar qualquer lugar na superfície da Terra, fazendo cla- 
reiras nas selvas e preparando a terra para fins agrícolas. Todos 
podem cuidar de vacas e, assim, todos os problemas econômicos 
podem ser resolvidos. Basta trabalhar para produzir grãos e cuidar 
das vacas. A madeira encontrada nas selvas pode ser usada para 
construir casas. Dessa maneira, pode-se resolver o problema econô- 
mico da humanidade. No momento atual, há muita terra sem cul- 
tivar em todo o mundo, e, se utilizarem essa terra devidamente, não 
haverá escassez de alimentos. Quanto à chuva, é executando yajña 
que se atrai a chuva, Como se afirma no Bhagavad-gitã (3.14); 


annãd bhavanti bhūtāni 
parjanyãd anna-sambhavah 

vajfiâd bhavati parjanyo 
vajriah karma-samudbhavah 


“Todos os corpos vivos alimentam-se de grãos alimentícios, os quais 
são produzidos pelas chuvas. As chuvas são produzidas pela exe- 
cução de yajña [sacrifício], e o pajfia nasce dos deveres prescritos” 
Realizando sacrifícios, o homem terá chuva e colheitas suficientes. 


VERSO 45 


asma Rad em 
sé fato ad AIF snad lean 


tato gni-mãrutau rãjann 
amuñcan mukhato rusã 

mahim nirvirudham kartum 
samvartaka iváryaye 
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tatah—depois disso; agni—fogo; márutau—e ar; rájan—ó rei; 
amuñcan—emitiram; mukhatah—de suas bocas; rusd—por ira; 
mahim-—a Terra; nirvirudham-—sem árvores; kartum-—para deixar; 
samvartakah—o fogo da devastação; iva-—como; atyaye—no mo- 
mento da devastação. 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei, no momento da devastação, o Senhor Siva 
emite fogo e ar de sua boca, devido à ira. Para deixar a superfície 
da Terra completamente sem árvores, os Pracetãs também emitiram 
fogo e ar de suas bocas. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, -Vidura é chamado de rájan, que significa “ó rei”. A 
este respeito, Srila Visvanatha Cakravarti Thãkura comenta que o 
dhira nunca fica irado por estar sempre situado em serviço devo- 
cional. Os devotos avançados podem controlar seus sentidos; por- 
tanto, um devoto pode ser chamado de rájan. O rei controla e 
governa de diferentes maneiras os cidadãos; de modo semelhante, 
quem pode controlar os sentidos é o rei de seus sentidos. Ele é 


VERSO 46 


Aaa ia fama: 1 
AA: RATA a afán 118 
bhasmasá: kriyamánáms tán 
drumán viksya pitamahah 
agatah Samayâm ása 
putrán barhismato nayaih 


bhasmasãt—a cinzas; kriyamânãn-—sendo reduzidas; tân—todas 
elas; drumán—as árvores; viksya—vendo; pitamahah—Senhor 
Brahma; agatah—apareceu ali; $amaydm ása—apaziguou; putrân— 
os filhos; barhismatah—do rei Barhismán; nayaih—com ponderação. 
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TRADUÇÃO 
Após ver todas as árvores na superfície da Terra sendo reduzidas 
a cinzas, o Senhor Brahma veio ter imediatamente com os filhos do 
rei Barhismãn é apaziguou-os com palavras cheias de ponderação. 


SIGNIFICADO 

Sempre que há alguma ocorrência incomum em qualquer pla- 
neta, o Senhor Brahmã, tendo a seu cargo todo o universo, aparece 
imediatamente para controlar a “situação. O Senhor Brahmã tam- 
bém apareceu quando Hiranyakasipu, através de sua rigorosa práti- 
car de penitências e austeridades, fez'todo 'o universo tremer. O 
responsável por qualquer estabelecimento está sempre alerta pará 
manter a paz e a harmonia dentro de tal estabelecimento. Analo- 
gamente, o Senhor Brahmã também tem autorização de manter a 
paz e a harmonia dentro deste universo, Logo, ele apaziguou os 
filhos do rei'Barhigman com bons argumentos. 


VERSO 47 


aaa Aa AAL RAE az 
SAGA AA 3 errat ISI 


tatravasista ye vrksa 
bhitã duhitaram tadã 

ujjahrus te pracetobhya 
upadistãh svayambhuvã 


tatra—ali; avasistâh—restantes; ye—as quais; vrksah—árvores; 
bhitah—sentindo medo; duhitaram—a filha delas; tadá—nessa al- 
tura; ujjahruh—entregarám; te—elas; pracetobhyah—aos Pracetás; 
upadistah—sendo aconselhadas; svayambhuva—pelo Senhor 
Brahma. 


TRADUÇÃO 
As árvores restantes, sentindo muito medo dos Pracetãs, foram 


aconselhadas pelo Senhor Brahmã a imediatamente entr: 
filha aós Pracetãs. da sei so 
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SIGNIFICADO 

A filha das árvores, mencionada no verso 13'deste capítulo, 
nascera de Kandu e Pramlocã. A garota da sociedade, Pramloca, 
após dar à luz a criança, imediatamente partiu para o reino celes- 
tial. Enquanto a criança chorava, o rei da Lua sentiu compaixão 
dela e salvou-a, pondo seu dedo em sua boca. Esta criança estava 
ao cuidado das árvores; €, ao crescer, pela ‘ordem do Senhor 
Brahma, foi entregue aos Pracetãs como esposa deles. Como expli- 
cará o verso seguinte, o nome da moça era Marisa. Foi a deidade 
predominante das árvores que entregou a filha aos Pracetãs. A este 
respeito, Srila Jiva Gosvâmi Prabhupada afirma que vrksah 1ad- 
adhisthatr-devarah: “Neste caso, “árvores” significa 'a' deidade con- 
troladora daquelas árvores.” Nos textos védicos, observamos que há 
uma deidade controladora das águas; do mesmo modo, outra dei- 
dade controla as árvores. Os Pracetãs estavam absortos em reduzir 
todas as árvores a cinzas, considerando-as suas inimigas. Para apa- 
ziguar os Pracetãs, a deidade predominante das árvores, a conselho 
do Senhor Brahma, deu-lhes a filha Marisa. 


VERSO 48 


Ro amo arenito | 
wai rara: lec! 


te ca brahmana âdesân 
márisâm upayemire 

vasyârm mahad-avajñánád 
ajany ajana-yonijah 


te—todos os Pracetás; ca—também; brahmanah—do Senhor Brah- 
mā; adesat—pela ordem; márisam— Marisa; upayemire—desposa- 
ram; yasyâm—em quem; mahat—a uma grande personalidade; 
avajfiânãt-—por causa do” desrespeito; ajani—nasceu; ajana-yoni- 
jah—Dakga, o filho do Senhor Brahmã, 


TRADUÇÃO 
Seguindo a ordem do Senhor Brahmã, todos os Pracetãs aceita- 
ram a jovem como sua esposa. Do ventre desta mocinha, nasceu o 
filho do Senhor Brahmã chamado Daksa. Daksa teve que nascer do 
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ventre de Máãrisã por ter desobedecido e desrespeitado o Senhor 
Mahideya [Siva]. Consegiientemente, ele foi obrigado a abandonar 
seu corpo duas vezes. 


SIGNIFICADO 

A este respeito, a expressão. mahad-avajñanat é muito significati- 
va; O rei Daksa era filho do Senhor Brahma; portanto, num nasci- 
mento anterior, ele era um brãhmana, mas, por ter se comportado 
como um não-brãhmana (abráhmana), insultando ou desrespei- 
tando o Senhor Mahadeva, ele teve que nascer dentro do sêmen de 
um ksatriya. Isto é, ele tornou-se o filho dos Pracetãs. Não apenas 
isso, mas, por ter desrespeitado.o Senhor Siva, ele foi obrigado a 
submeter-se à tribulação de nascer do ventre de uma mulher. Na 
arena de Daksa-yajfia, ele foi morto uma vez por Virabhadra, o 
servo do Senhor Siva, Como isso ainda não era suficiente, ele nas- 
ceu outra vez, do ventre de Marisa. Ao final do Daksa-vajãia e dos 
desastrosos incidentes ali ocorridos, Daksa ofereceu sua oração ao 
Senhor Siva. Apesar de ter que abandonar seu corpo e nascer do 
ventre de uma mulher fecundada pelo sêmen de um ksatriya, ele 
recebeu toda a opulência pela graça do Senhor Siva. Estas são as 
leis sutis da natureza material. Infelizmente, as pessoas nesta era 
moderna não sabem como funcionam estas leis. Não tendo conhe- 
cimento da eternidade da alma espiritual'e de sua transmigração, a 
população da era atual está na maior ignorância. Por causa disto, o 
Bhagavatam (1.1.10) diz: mandāh sumanda-matayo manda-bhāgyā 
hy upadrutáh. Toda a população nesta era de Kali-yuga é muito 


má, preguiçosa, desventurada e perturbada pelas condições ma- 
teriais. 


VERSO 49 


AR ra Au! 
TR ge 
câksuge tvantare prâpte 
prãk-sarge kãla-vidrute 
yah sasarja praja istáh 
sa dakso daiva-coditah 
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caksuse—chamado Cáksusa; tu-—mas; “antare-—o ee 
prãpte— quando aconteceu; prãk-—anterior; podios 5 
vidrute—destruida com o transcorrer do tempo; sarean le Pr 
sasarja—criou; prajah—entidades vivas; Er regata = e 
ele; dakşah—Dakşa; daiva—pela Suprema Personalidade de $ 
coditah—inspirado. 


TRADUÇÃO anes 
ele, o mesmo 7 
Seu corpo anterior fora destruído, mas ele, 
inspirado pela vontade suprema, criou todas as entidades vivas 
desejadas no manvantara Câksusa. 


SIGNIFICADO 
Como afirma o Bhagavad-gitã (8.17): 
sahasra-yuga-paryantam 
ahar yad brahmano viduh. 
râtrim yuga-sahasrântãm 
te 'ho-rátra-vido janáh 


“Pelos cálculos humanos, mil eras juntas perfazem a Quração de e 
dia de Brahmã. E esta também é a duração de sua noite. o > 

de Brahmā consiste em mil ciclos das quatro yugas — Satya, z À 
Dvapara e Kali. Em cada dia desses, existem quatorze aaja 
ras, dentre os quais o manvantara Câksusa é o sexto. Os ger 
Manus existentes num dia-de Brahmã são os seguintes: (1) Epp 

bhuva, (2) Svãrocisa, (3) Uttama, (4) Tâmasa, (5) paga i 
(6) Caksusa, (7) Vaivasvata, (8) Savarni, (9) Daksa-s espiao 
(10) Brahma-sávarni, (11) Dharma-sávarni, (12) Rudra-sávarni, 

-sivarni e (14) Indra-savarni: 

pr tá alt Manus num dia de Brahmá. Num ano, há 
5.040 Manus. Brahmá deve viver cem anos; EE o 
total de Manus que aparecem e desaparecem durante a vida le um 
Brahma é 504.000. Este é o cálculo” para um universo, e saga 
inúmeros universos. Todos estes Manus vême vão meg sis e 
pelo processo respiratório de Maha-Visnu: Como se afirma no 
Brahma-samhita: 


vasyaika-nisvasita-kâlam athávalambya 
“= jivanti loma-vilajã jagad-anda-nathãh 
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visnur mahán sa iha yasya kalã-viseso 
govindom adi-purusam tam aham bhajâmi 


Avexpressão jagad-anda-natha significa Senhor Brahmã. São 
inúmeros os jagadsanda-nãtha Brahmãs, e assim podemos calcular 
os muitos Manus. A era atual está sob o controle de; Vaivasvata 
Manu. Cada Manu vive 4.320.000 anos multiplicados por 71.0 
Manu atual já viveu 4.320.000 anos multiplicados por 28. Todas 
estas longas durações: de vida são finalmente encerradas pelas leis 
da natureza material. A controvérsia do Daksa-yajfia ocorreu no 
período do manvantara Sváyambhuva. Como resultado: disso, 
Daksa foi castigado pelo Senhor Siva, porém, em virtude de suas 
orações ao Senhor Siva, ele mereceu recuperar sua opulência ante- 
rior. Segundo Visvanátha Cakravarti Thákura, Daksa: praticou 
rigorosas peniténcias até o quinto manvantara. Assim, no início do 
sexto manvantara, conhecido como manvantara Cákguga, Daksa 
recuperou sua opulência anterior pelas bênçãos do Senhor Siva. 


VERSOS 50—51 


A mam: aiai Aai 
ama quem mini gana lol 
i meea ARA. Tl 
ga gisa ad A 121 


yo jayamánah sarvesárh 
tejas tejasvinám rucá 
svayopâdarta dãksyãe ca 
karmanám.daksam abruvan. 


tam prajâ-sarga-raksãyâm 
anadir abhisicya ca 

yuyoja yuyuje inyârhs ca 
sa vai sarva-prajâpatin 


yah—aquele que; jayamánah—logo após seu nascimento; sarve- 
sam—de todos; tejah—o brilho; tejasvinam—brilhante; ruca—pela 
refulgência; svaya--suas upadatra—encoberto; -daksydt—por ser 
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perito; ca—e; karmanâm —em atividades fruitivas; daksam — Daksa; 
abruvan—foi chamado; tam—a ele; praja—seres vivos; sarga— 
gerando; raksãyâm—quanto à manutenção; anâdih—o primogê- 
nito, Senhor Brahma; abhisicya—tendo apontado; ca—também; 
yuyoja—ocupou; yuyuje—ocupados; anyán—outros; ca—e; sah— 
ele; vai—decerto; sarva—todos; praja-patin—progenitores de enti- 
dades vivas. 


TRADUÇÃO 

Após nascer, Daksa, pela superexcelência do brilho de seu corpo, 
encobriu a opulência corpórea de todos os demais. Por ser muito 
perito em realizar atividades fruitivas, foi chamado de Daksa, signi- 
ficando “muito perito”. O Senhor Brahmã, portanto, conferiu a 
Daksa a tarefa de gerar entidades vivas e mantê-las. Com o trans- 
curso do tempo, Daksa também ocupou outros Prajápatis [progeni- 
tores] no processo de geração e manutenção. 


SIGNIFICADO 
Daksa tornou-se quase tão poderoso como o Senhor Brahmã. 
Conseqientemente, o Senhor Brahmã ocupou-o em gerar popu- 
lação. Daksa era muito influente e opulento. Por iniciativa própria, 
Daksa ocupou outros Prajápatis, liderados por Marici, na mesma 
atividade. Dessa maneira, a população do universo aumentou. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Quar- 
to Canto, Trigésimo Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado 
“As atividades dos Pracetás.” 








CAPÍTULO TRINTA E UM 


Narada instrui os Pracetas 


VERSO 1 
A sas 


E oi | 
REA A AA AAN 


maitreya uvãca 
tata utpanna-vijñáná 
asv adhoksaja-bhásitam: 
smaranta âtmaje bhãryârn 
visrjva prâvrajan grhãt 


maitreyah uváca— Maitreya disse; tatah-—depois disso; utpanna — 
desenvolveram; vijânãk-— possuindo conhecimento: perfeito; asu— 
mui brevemente; adhoksaja—pela Suprema Personalidade de Deus; 
bhasitam—do que foi enunciado; smarantah—lembrando-se; drma- 
je—ao filho deles; bhãryâm-—a esposa deles; visrjya-—após darem; 
prãvrajan—retiraram-se; grhãt—do lar. 


TRADUÇÃO 
O grande santo Maitreya continuou: Depois disso, os Pracetãs 
viveram no lar por milhares de anos e desenvolveram conhecimento 
perfeito em consciência espiritual. Por fim, eles lembraram-se das 
bênçãos da Suprema Personalidade de Deus e retiraram-se do lar, 
deixando sua esposa aos cuidados de um filho perfeito. 


SIGNIFICADO 
Depois de terminarem suas penitências, os' Pracetãs foram aben= 
çoados pela Suprema Personalidade de Deus: O Senhor abençoou- 
os, dizendo-lhes que, após terminarem sua vida familiar, eles 
voltariam ao lar, voltariam ao Supremo, a seu tempo: Após termi- 
narem sua vida familiar, a qual durou milhares de anos de acordo 
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com os cálculos dos semideuses, os Pracetás resolveram retirar-se 
do lar, deixando sua esposá aos cuidados de um filho chamado 
Dakga. Este é o processo da civilização védica. No início da vida, 
como brahmacári, é preciso submeter-se a rigorosas penitências e 
austeridades a fim de educar-se nos valores espirituais. Ao brah- 
macãri, ou estudante, nunca se lhe permite misturar-se com mu- 
lheres e aprender desde o início da vida instruções sobre o gozo 
sexual. O defeito básico da' civilização moderna é que rapazes e 
moças têm liberdade, durante o período da escola e da faculdade, 
de gozar de vida sexual. A maioria das crianças são varna-sarikaras, 
significando “nascidas ide; pais e mães 'indesejáveis”: Conseqúente- 
mente, o mundo, inteiro está em caos. Na; verdade,:a civilizagáo 
humana deve basear-se nos princípios védicos. Isto significa que, no 
começo da vida, rapazes e-moças devem submeter-se a penitências e 
austeridades. Quando então eles crescerem, devem casar-se, viver no 
lar por algum tempoe:gérar filhos. Quando os filhos estiverem 
crescidos, o homem deve retirar-se do lar e buscar a consciência de 
Krsna. Dessa maneira, pode-se tornar a vida perfeita, voltando ao 
lar, ao reino de Deus. 

'A menos que alguém pratique-penitências é austeridades em sua 
vida-de estudante, ele não poderá entender a existencia de Deus. 
Sem compreender Kr$na, ninguém pode tornar sua vida perfeita. 
Concluindo, quando os filhos estão crescidos, a esposa deve ficar 
sob os cuidados dos filhos. O esposo pode então deixar o lar para 
desenvolver sua consciéncia de Krsna. Tudo depende do desenvol- 
vimento de conhecimento maduro. O rei Pracinabarhisat, pai dos 
Pracetãs, deixou o lar antes da'chegada de seus filhos, que vinham 
praticando austeridades dentro da'água: Quando chega o momento, 
ou quando alguém: desenvolve: perfeita consciência de Krgna, ele 
deve-deixar.o lar, ainda que sets deveres não estejam todos cumpri- 
dos.-Prácinabarhisat estava: esperando a chegadade seus filhos, 
mas, seguindo às/ instruções: de 'Narada, logo que sua'inteligência 
desenvolveu-se apropriadamente, ele deixou instruções a seus minis- 
tros para transmitirem a seus filhos. 'Assim, sem esperar pela chega- 
da-deles, ele deixou:0 lar. 

Abandonar 'a confortável vida doméstica é absolutamente néces- 
sário para-os' seres humanos, como aconselha Prahláda Maharaja. 
Hiwátma-pátarh grham andha-ktipam: para acabar como modo de 
vida materialista, deve-se deixar a dita vida doméstica confortável, 
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que não passa de mero método de matar a alma (atma-pâtam). O 
lar é considerado um poço escuro, coberto de grama, e, se alguém 
cai dentro deste poço, morre sem ser socorrido por ninguém. Deve- 
se, portanto, evitar demasiado apego à vida familiar, pois isso 
arruinará o desenvolvimento da consciência de Krsna. 


VERSO 2 


Aa aa aaa à 
cian RS ar 


diksita brahma-satrena 
sarva-bhútarma-medhasá 

praticyâm disi velayârh 
siddho bhad yatra jajalih 


diksitah—estando determinados; brahma-satrena—entendendo o 
Espírito Supremo; sarva—todas; bhúta—entidades vivas; atma- 
medhasa—considerando como o próprio eu; praticyâm—na oci- 
dental; disi—diregáo; velayam—na praia; siddhah-— perfeitos; abhiat-— 
tornaram-se; yatra—onde; jajalih—o grande sábio Jajali. 


TRADUÇÃO 
Os Pracetás dirigiram-se à praia ocidental, onde residia Jajali, o 
grande sábio liberado. Após aperfeiçoarem o conhecimento espiri- 
tual através do qual alguém pode tornar-se equânime para com 
todas as entidades vivas, os Pracetãs tornaram-se perfeitos em cons- 
ciéncia de Krsna. 


SIGNIFICADO a 

A palavra brahma-satra significa “cultivo de conhecimento espiri- 
tual”. Na verdade, tanto os Vedas quanto a austeridade rigorosa são 
conhecidos como brahma. Vedas tattvarh tapo brahma. Brahma 
também significa “a Verdade Absoluta”. Deve-se cultivar conheci- 
mento da Verdade Absoluta, dedicando-se ao estudo dos Vedas e 
submetendo-se a rigorosas austeridades e penitências. Os Pracetãs 
executaram devidamente essa função, em consegiiência do que 
tornaram-se equânimes para com todas as entidades vivas. Como con- 
firma o Bhagavad-gitã (18.54): 
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brahma-bhiitah prasannãtmã 
na $ocati na kânksari 

samah sarvesu bhiitegu 
mad-bhaktim labhate parám 


“Aquele que está assim situado transcendentalmente compreénde de 
imediato o Brahman Supremo e enche-se de júbilo. Ele nunca se 
lamenta nem deseja ter nada; tem a mesma disposição para com 
todas as entidades vivas. Neste estado, ele alcança Meu serviço 
devocional puro.” 

Quem é deveras avançado espiritualmente não vê diferença entre 
uma entidade viva e outra. Esta plataforma alcança-se através da 
determinação. Com a expansão do conhecimento perfeito, deixa- 
mos de ver a cobertura externa da entidade viva. Vemos, isto sim, a 
alma espiritual dentro do corpo. Assim, não fazemos distinções 
entre um ser humano e um animal, um brãhmana erudito e um 
candála. 

vidya-vinaya-sampanne 
bráhmane gavi hastini 

Suni caiva $vapãke ca 
panditah sama-darSinah 


“O sábio humilde, em virtude do conhecimento verdadeiro, vê com 
equanimidade um bráhmana gentil eserudito, uma vaca, um ele- 
fante, um cão e um comedor de- cães [pária].” (Bg. 5.18) 

Uma pessoa erudita, apoiada em base espiritual, vê a todos com 
igualdade, e uma pessoa sábia, um devoto, quer que todos desen- 
volvam consciência de Krsna. O lugar onde os Pracetãs residiam 
era perfeito para executar atividades espirituais, pois, indica-se que 
o grande sábio Jájali alcançou mukti (liberação) lá. Quem deseja 
perfeição ou liberação deve associar-se com uma pessoa que já é 
liberada. Isto chama-se sâdhu-sanga, associar-se com um devoto 

eito; 
VERSO 3 


aaa 
AA AAA | 
qe aa mara: 
arta q mau) 


Narada instrui os Pracetãs 


1án nirjita-prâna-mano-vaco-drso 
jitâsanân Sânta-samãna-vigrahan 

pare male brahmani yojitatmanah 
surâsuredyo dadr$e sma nãradah 


tân—todos eles; nirjita-—plenamente. controlado; prâna-—o ar 
vital (através do processo de prânãyâma); manah--mente; vacah-— 
palavras; drsah—e visão; jita-asanân— que conquistaram a àsana ió- 
guica, ou postura sentada; santa—apaziguados; samána—eretos; 
vigrahân—cujos corpos; pare—transcendentais; amale—livres de 
toda a contaminação material; brahmani—no Supremo; yojita— 
absortas; dtmanah—cujas mentes; sura-asura-idyah—adorado pelos 
demônios e pelos semideuses; dadr$e—viu; sma—no passado; 
nãradah-—o grande sábio Nãrada, 


TRADUÇÃO 
Depois de praticar a yogâsana da yoga mística, os Pracetás 
esforçaram-se por controlar seu ar vital, mente, palavras e visão 
externa. Assim, através do processo de prânãyâma, eles se livraram 
por completo do apego material. Permanecendo eretos, eles pude- 
ram concentrar suas mentes no mais elevado Brahman, Enquanto 
estavam praticando esse prânâyâma, o grande sábio Nãrada, que é 
adorado tanto pelos demônios quanto pelos semideuses, veio 

vê-los. r 


SIGNIFICADO 

Neste verso, as palavras pare amale são bem significativas: A 
compreensão do Brahman é explicada no Srimad-Bhãgavatam: A 
Verdade Absoluta é percebida em três fases: refulgência impessoal 
(Brahman), Paramátma localizado e a Suprema Personalidade de 
Deus, Bhagavân. Em suas orações, o Senhor Siva concentrou-se 
nos aspectos pessoais do Parabrahman, descritos em termos pes- 
soais como snigdha-prãvrd-ghana-$yâmam ( Bhãg. 4.24.45). Seguin- 
do as instruções do Senhor Siva; os Pracetãs também concentraram 
suas mentes na forma Syámasundara do Brahman Supremo. Embo- 
ra o Brahman impessoal, o Brahman Paramãtmã e o Brahman 
como a Pessoa Suprema estejam todos. na mesma: plataforma 
transcendental, o aspecto pessoal do Brahman Supremo é a meta 
última e palavra final na transcendência. 
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O grande sábio Nãrada viaja por toda a parte: Ele se dirige aos 
demónios e aos semideuses e é igualmente respeitado. Logo, ele é 
descrito aqui como'surasuredya, “adorádo tanto pelos demónios 
quanto pelos semideuses. Para Narada Muni, a porta de toda a 
casa está aberta. Embora haja perpétua animosidade entre os demô- 
nios e os semideuses, Nãrada Muni é bem-vindo em toda a parte. 
Nãrada é considerado um dos semideuses, é claro, e a palavra 
devargi significa “o santo entre os semideuses”, Porém, nem mesmo 
os demônios invejam Nãrada Muni; portanto, ele é adorado igual- 
mente, tanto pelos demônios, quanto pelos semideuses. A' posição 
perfeita do Vaisnava deve ser como a de Nãrada Muni, inteiramente 
independente e equilibrada. 


VERSO 4 
Td q seara AAA A 1 
Ga ad AAN e 


tam ágatarh ta utthaya 
pranipatyabhinandya ca 

pújayitva yathadesa 
sukhásinam athábruvan 


tam—a ele; dgatam-—apareceu; te—todos os Pracetãs; urthãya— 
após levantarem-se; pranipatya—prestando reverências; abhinan- 
dya-—dando as boas-vindas; ca—também; pújayitvi—adorando; ya- 
tha adesam—de acordo com os princípios regulativos; sukha- 
àsinam-—sentado confortavelmente; atha—assim; abruvan—eles 
disseram. 

TRADUÇÃO 

Assim que os Pracetãs viram chegar o grande sábio Nárada, eles 
levantaram-se de suas sanas. Como 'é praxe, eles prestaram-lhe 
reverências e adoraram-no, e, ao verem Nãrada Muni sentado con- 
fortavelmente, começaram a fazer-lhe perguntas. 


“SIGNIFICADO 
É significativo que'todos'os'Pracetás estivessem ocupados em 


praticar yoga para concentrar suas mentes na Suprema Personali- 
dade de Deus. 
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VERSO 5 


aAa sa! 
ani à gisa Ren À ai a: | 
TERA ARA T ÁS MM 


pracetasa úicuh 
svãgatarh te surarse 'dya 
distyã no dar$anarh gatah 
tava carikramanarh brahmann 
abhayáya vathã raveh 


pracetasah âcuh-—os Pracetãs disseram; susâgatam—boas-vindas; 
te—a vós; sura-rse—6 sábio entre os semideuses; adya—hoje; 
distyã-— pela boa fortuna; nah--nossa; darsanam — audiência; garah— 
viestes; rava-—vossos; carikramanam-—-movimentos;brahman—ó 
grande bráhmana; abhayaya—para o destemor; yathá—como; 
raveh-do sol. 


TRADUÇÃO 

Todos os Pracetãs começaram por dirigir-se ao grande sábio 
Nárada: Ó grande sábio, ó brâhmana, esperamos que não tenhais 
encontrado embaraços enquanto vínheis para cá. Deve-se à nossa 
grande fortuna o fato de podermos ver-vos agora. Com a vinda do 
sol, as pessoas livram-se do medo da escuridão da noite — um 
medo provocado por ladrões e trapaceiros. Do mesmo modo, vós 
viajais como o sol, pois afastais toda a espécie de temores. 


SIGNIFICADO 

Devido à escuridão da noite, todos temem os ladrões e trapa- 
ceiros, especialmente em grandes cidades. Muitas vezes, as pessoas 
temem sair às ruas, e temos informação de que, mesmo numa 
grande cidade como Nova Iorque, as pessoas não gostam de:sair à 
noite: Mais ou menos, quando é noite, todos têm medo, seja nas 
cidades, seja nas aldeias. Contudo, basta o sol aparecer para todos 
sentirem-se aliviados. De forma semelhante, este mundo material é 
muito escuro por natureza. Todos temem o perigo à cada momen- 
to; mas, quando alguém vê um devoto como Nãrada, todo o medo 
se esvai. Assim como o sol dispersa a escuridão, o aparecimento de 
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um grande sábio como Nãrada dispersa a ignorância. Quem se 
encontra com Nãrada ou seu representante, o mestre espiritual, 
livra-se de toda a ansiedade provocada pela ignorância. 


VERSO 6 


mR a Rania a 
TA TÊM a: pt N S 


yad adistarn bhagavatá 
sivenadhoksajena ca 

tad grhesu prasaktanám 
prãyasah ksapitam prabho 


Vat=-0 que; ddistam-—foi ensinado; bhagavarã-—pela. elevada 
personalidade; Sivena—Senhor Siva: adhoksajena—pelo Senhor 
Visnu; ca-—também; tat—isto; grhesu-—aos afazeres familiares; 
prasaktânâm—por nós que estávamos muito apegados; prayasah-— 
quase; ksapitam—esquecido; prabho—ó mestre. 


TRADUÇÃO 
Ó mestre, deixai-nos informar-vos que, devido ao fato de estar- 
mos demasiadamente apegados aos afazeres familiares, quase nos 
esquecemos das instruções recebidas do Senhor Siva e do Senhor 
Visnu. 


SIGNIFICADO 

Permanecer na vida familiar é uma espécie de concessáo ao gozo 
dos sentidos. Todos devem'saber: que o gozo dos sentidos não é 
necessário, mas todos têm que aceitar o gozo dos sentidos apenas 
na medida «em que precisam viver. Como confirma o Srimad- 
Bhagavatam (1.2.10): kamasya nendriya-pritih. Todos devem tornar- 
se gosvámis e controlar seus sentidos, Náo devemos usar-os sentidos 
apenas para. gozo sensorial; pelo contrário, devemos empregar os 
sentidos na medida indispensável para que nos mantenhamos vivos. 
Srila Ripa 'Gosvâmi recomenda: anãsaktasya visayân -yatharham 
upayufijatah. Ninguém deve apegar-se aos objetos dos sentidos, 
senão que deve aceitar o gozo dos sentidos na medida necessária, € 
nada mais. Se alguém deseja desfutar dos sentidos mais do que o 
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necessário, ele se apega à vida familiar, o que significa cativeiro. 
Todos os Pracetãs admitiram sua falta por terem permanecido na 
vida familiar. 


VERSO 7 


as Tee ria | 
arg aca qt TRT IS 


tan nah pradyotayadhyátma- 
jñanarh tattvartha-darsanam 
yenañjasá tarisvâmo 
dustararh bhava-ságaram 


tat—portanto; nah—para nós; pradyotaya—por favor, despertai; 
adhyãtma--transcendental; jiânam— conhecimento; tat1va—Verda- 
de Absoluta; artha—como “propósito de; darsanam-— filosofia; 
yena—com a qual; afijasá-—facilmente; tarigyâmah-— podemos cruzar; 
dustaram—formidável; bhava-ságaram—o oceano de ignorância. 


TRADUÇÃO 
Querido mestre, por favor, iluminai-nos com conhecimento trans- 
cendental, o qual pode servir como uma tocha com o auxílio da 
qual podemos cruzar a escura ignorância da existência material. 


SIGNIFICADO 

Os Pracetãs pediram a Nárada que os iluminasse com conheci- 
mento transcendental. De um modo geral, quando um homem 
comum se encontra com úma pessoa santa, ele deseja obter alguma 
bênção material. Contudo, os Pracetãs não estavam interessados 
em benefícios materiais, pois haviam desfrutado disso tudo suficien- 
temente. Tampouco queriam a satisfação de seus desejos materiais. 
Eles estavam apenas interessados em cruzar o oceano de ignorân- 
cia, Todos devem estar interessados em escapar das garras deste 
mundo material. Todos devem aproximar-se de uma pessoa santa, 
buscando esta espécie de iluminação. Não se deve incomodar uma 
pessoa santa para obter bênçãos destinadas ao gozo material. De 
um-modo geral, os chefes de família recebem pessoas santas em 
suas casas para obterem suas bênçãos, porém, 'o verdadeiro objetivo 
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deles é tornarem-se felizes no mundo material. Os $astras desacon- 
selham pedir tais bênçãos materiais. 


VERSO 8 

dd sas 
oa ara añ | 
RAR ARAS E tl 


maitreya uváca 
iti pracetasârh prsto 
bhagaván nárado munih 
bhagavaty utrama-sloka 
avistátmabravin nrpán 


maitreyah uvaca—Maitreya disse; ¡ti—assim; pracetasám—pelos 
Pracetãs; pryfah-—sendo solicitado; bhagavân—o grande devoto da 
Suprema Personalidade de Deus; nãradah-—-Nãrada; munik-—muito 
pensativo; bhagavati-—na Suprema Personalidade de Deus; uttama- 
$loke—possuindo excelente renome; avista—absorta; dtmá—cuja 
mente; abravit—respondeu; nrpán—aos reis. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Maitreya prosseguiu: Meu querido Vidura, sendo 
assim solicitado pelos Pracetás, o devoto supremo, Nárada, que 


está sempre absorto em pensar na Suprema Personalidade de Deus, 
pôs-se a responder, 


SIGNIFICADO 

Neste verso, bhagavân nãradah indica que Nárada está sempre 
absorto em pensar na Suprema Personalidade de-Deus. Bhagavaty 
urtama-sloka avistátma. Narada náo tem: outro propósito além de 
pensar em Krsna, falar de Krsna e pregar sobre Krsna. Portanto, ás 
vezes, ele é chamado de bhagavan. -Bhagavân significa “aquele que 
possui todas as opulências”. Quem possui Bhagavân dentro de seu 
coração, às vezes, é chamado de bhagavân. Srila Visvanatha Cakra- 
varti Thákura disse que saksad-dharitvena samasta-Sástraih: em todos 
Os Sâstras, o mestre espiritual é aceito diretamente como a 
Suprema. Personalidade de Deus. Isto não significa: que o mestre 
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espiritual, ou uma pessoa santa, como: Nárada, realmente tenha se 
tornado a Suprema Personalidade de Deus, mas sim que ele é aceito 
desta-maneira por possuir a Suprema Personalidade de Deus dentro 
de-seu coração constantemente. Como se descreve aqui (avisfãrmã), 
quando alguém está inteiramente absorto em pensar em Krsna, ele 
se chama bhagaván. Bhagavân possui todas as opulências. Se 
alguém possuir Bhagavân sempre dentro de seu coração, acaso não 
possuirá também todas as opulências? Neste sentido, um grande 
devoto como Nãrada pode ser chamado de bhagavân. Contudo, não 
podemos tolerar quando um patife ou impostor se chame ou seja 
chamado de bhagavân. É preciso possuir, ou todas as opulências, 
ou'a Suprema Personalidade de Deus, Bhagaván, o qual possui 
todas as opulências. 


VERSO 9 
NE ST 


AA AO Tae q À 
qi ra Rê forem De after 


náãrada uvãca 
taj janma tâni karmáni 
tad âyus tan mano vacakh 
nrnârh yena hi visvâtmã 
sevyate harir isvarah 


nãradah uvâca-—-Nãrada disse; tar janma-—esse nascimento; 
1ani—aquelas; karmáni—atividades fruitivas; ta/—essa; ayuh—dura- 
gáo de vida; tat—essa; manah—mente; vacah—palavras; nruám— 
de seres humanos; yena—com o que; hi—decerto; visva-dtmá—a 
Superalma; sevyate—é servida; harih—a Suprema Personalidade de 
Deus; iévarah—o controlador supremo. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Nãrada disse: Quando uma entidade viva nasce 
para ocupar-se em serviço devocional à Suprema Personalidade de 
Deus, que é o controlador supremo, seu nascimento, todas as suas 
atividades fruitivas, sua duração de vida, sua mente e suas palavras 
são realmente perfeitas. 
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SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra nrnãm é muito importante. Há muitos 
outros nascimentos além do nascimento humano, mas, nesta passa- 
gem, Narada Muni: fala especialmente do nascimento humano. 
Entre os seres humanos; há diferentes:classes de homens, dentre os 
quais os que'são avançados em consciência espiritual, ou conscién- 
cia de Krsna, chamam-se arianos. Entre os arianos, aquele que se 
ocupa em servico devocional ao Senhor é o mais realizado na vida, 
A palavra nrnãm quer dizer que não se espera dos animais inferio- 
res que se ocupem em serviço devocional ao Senhor. Porém, na 
sociedade humana perfeita, todos devem ocupar-se em serviço devo- 
cional ao Senhor. Não importa que alguém nasça pobre ou rico, 
preto ou branco. São muitas as distinções materiais que pode haver 
para quem nasce na sociedade humana, mas todos devem ocupar-se 
em serviço devocional ao Senhor. No momento atual, as nações 
civilizadas têm abandonado a consciência de Deus em prol do 
desenvolvimento econômico. Elas realmente não estão mais interes- 
sadas em avançar em consciência de Deus. Outrora, nossos ante- 
passados dedicavam-se ao cumprimento de princípios religiosos. 
Quer sejamos hindus, muçulmanos, budistas, judeus ou qualquer 
coisa, todos temos alguma instituição religiosa. Verdadeira religião, 
contudo, significa tornar-se consciente de Deus. Menciona-se parti- 
cularmente aqui como o nascimento é exitoso para quem se interes- 
sa pela consciência de Krsna.-A atividade é exitosa se resulta em 
serviço ao Senhor. A especulação filosófica, ou especulação mental, 
é exitosa quando ocupada na compreensão da Suprema Personali- 
dade de Deus: Vale a pena possuir sentidos: quando estes são ocu- 
pados em servir ao Senhor. Na verdade, serviço devocional significa 
ocupar os sentidos em servir ao Senhor: No momento atual, nossos 
sentidos não estão purificados; portanto, nossos sentidos estão ocu- 
pados a serviço de sociedade, amizade, amor, política, sociologia e 
assim por diante. Entretanto, ocupando os sentidos a serviço do 
Senhor, alcançamos bhakti, ou serviço devocional. No verso seguin- 
te, esses assuntos serão explicados 'com' mais clareza. 

Ao ver o Senhor Caitanya Mahãprabhu, um de Seus grandes 
devotos disse que todos os seus desejos estavam satisfeitos. Ele 
disse: “Hoje tudo é auspicioso. Hoje minha terra natal e minha 
vizinhança são plenamente gloriosos. Hoje meus sentidos, desde 
meus olhos até os dedos de meus pés, são afortunados. Hoje logrei 
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sucesso em minha vida porque fui capaz de ver os pés de lótus 
adorados pela deusa da fortuna.” 


VERSO 10 


mía mara: 
Aa ma; q A 11401) 
kim janmabhis tribhir veha 
Saukra-savitra-yajñikaih 
karmabhir vã travi-proktaih 
pumso pi vibudhãyusã 


kim-— qual é a utilidade; janmabhih-—de nascimentos; tribhils== 
três; vã—ou; iha— neste mundo; saukra-—através do sêmen; sáyitra-+ 
através da iniciação: vãjfikaih--tornando-se um bráhmana perfei- 
to; karmabhih-—mediante "atividades: va-—-ou: travi—nos Vedas; 
proktaih—ensinadas; purhsah--de um ser humano; api—mesmo: 
vibudha—dos semideuses; dvusá-—com uma duracáo de vida. 


TRADUCAO 

Um ser humano civilizado tem três espécies de nascimento. O 
primeiro nascimento é através de pai e mãe puros, e este nascimento 
chama-se nascimento através do sêmen. O nascimento seguinte 
ocorre quando alguém é iniciado pelo mestre espiritual, e este nas- 
cimento chama-se sãvitra. O terceiro nascimento, chamado yâjíiika, 
ocorre quando alguém tem a oportunidade de adorar o Senhor 
Vismu. Apesar das oportunidades de obter esses nascimentos, 
mesmo que alguém alcance a duração de vida de um semideus, se 
não se dedicar deveras a servir ao Senhor, tudo será inútil, Do 
mesmo modo, as atividades de alguém podem ser mundanas ou 
espirituais, mas são inúteis se não se destinam a satisfazer ao. 
Senhor. 


SIGNIFICADO 
A expressão Saukra-janma significa “nascer através da ejaculação, 
seminal”. Os animais também podem nascer desta maneira, Con- 
tudo, um ser humano pode purificar-se do Saukra-janma, como se, 
recomenda na civilização védica. Antes de ocorrer o nascimento, ou 
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seja, antes da união de pai e mãe, há uma cerimônia chamada 
garbhadhana-samskára, a qual deve ser adotada. Este garbhádhána- 
samskãra é recomendado em especial para as castas superiores, 
especialmente a casta dos bráhmanas. Os $astras dizem que, se'o 
garbhadhana-samskára náo é praticado entre as castas superiores, 
toda a família torna-se Sidra: Afirma-se, também, que nesta era de 
Kali todos são sidras devido à ausência do garbhadhana-samskara. 
Este é o sistema védico. Segundo o sistema páñcaratrika, entre- 
tanto, mesmo que todos sejam súdras devido à ausência de 
garbhâdhãna-sarnskãra, se alguém manifesta alguma pequena ten- 
dência sequer de tornar-se consciente de Krsna, ele deve receber a 
oportunidade de elevar-se à plataforma transcendental de serviço 
devocional. Nosso movimento para a consciência de Krgna adota 
este páficarâtrika-vidhi, como aconselha Srila Sanátana Gosvámi, 
dizendo: 
yathã kãficanatâr yati 
Kârmsyam rasa-vidhânatah 
tathã diksã-vidhânena 
dvijatvam jáyate nrmãm 


“Assim como o bronze, quando misturado com mercúrio, transforma- 
se em ouro, da mesma forma, uma pessoa, mesmo que não seja 
pura como o ouro, pode transformar-se em brãhmana, ou dvija, 
simplesmente pelo processo de iniciação.” (Hari-bhakti-vilãsa 2.12) 
Assim, se alguém é iniciado por uma pessoa competente, ele pode 
ser aceito imediatamente como 'duas-vezes-nascido. Portanto, em 
nosso movimento para a consciência de Krsna, oferecemos a pri- 
meira iniciação ao estudante e permitimos-lhe 'cantar o mahal 
mantra Hare Krsna. Cantando o mahã-mantra Hare Krsna regular- 
mente € seguindo os princípios régulativos, O discípulo qualifica-se 
para ser iniciado como brâhmana porque ninguém tem permissão 
de adorar o Senhor Visnu se não é um brãhmana qualificado. Isto 
chama-se yãjftika-janma. Em nossa sociedade consciente de Krsna, 
a menos que alguém seja iniciado duas vezes — primeiro cantando 
Hare Krsna e segundo através do mantra Gãyatri — não lhe é per- 
mitida a entrada na cozinha ou nos aposentos da Deidade para 
cumprir deveres. Contudo, quando alguém é elevado à plataforma 
de adorador qualificado da Deidade, seu nascimento anterior não 
importa. 


Narada:instrui os Pracetás 


candálo pi dvija-srestho 
hari-bhakti-parayanah 

hari-bhakti-vihinas ca 
dvijo pi $vapacadhamah 


“Mesmo que alguém nasça de uma família de candalas, se ele se 
ocupa em serviço devocional ao Senhor, passa a-sero melhor dos 
brãhmanas; mas, do mesmo modo, um brãhmana desprovido de ser- 
viço devocional está em nível tão baixo-como o: do: comedor de 
cães.” Se uma pessoa é avançada em serviço devocional, não 
importa que tenha nascido de uma família de candálas: ela se purifi- 
ca. Como Sri Prahláda Maharaja diz: 


viprad dvisad-guna-yutad aravinda-nábha- 
padáravinda-vimukhác chvapacam varistham 
(Bhãg.7.9.10) 


Mesmo que alguém seja um brãhmana dotado de todas as qualifi- 
cações bramínicas, ele é considerado degradado se tem aversão a 
adorar a Suprema Personalidade de Deus. Mas, se alguém é apega- 
doa servir ao Senhor, torna-se glorioso mesmo que tenha nascido de 
uma família de candáâlas. Na verdade, semelhante candála pode li- 
berar, não apenas a si próprio, mas a todos os seus antepassados 
familiares. Sem serviço devocional, nem um: brãhmana orgulhoso 
pode liberar-se, isto para não falar de sua-família. Muitos exemplos 
nos Sastras mostram-nos que mesmo um brãhmana torna-se ksa- 
triya, vaisya, $adra, mleccha ou não-brãhmana. E há muitos outros 
exemplos de alguns que nascem ksatriyas ou vaisyas, ou inclusive 
em posições inferiores, e, aos dezoito anos, elevam-se à plataforma 
bramínica através do processo de iniciação. Portanto, Nãrada Muni 
diz: 
yasya yal lakganam proktam 
purhso varnãbhivyafjakam 
yad anyatrapi drsyeta 
tat tenaiva vinirdiset 
(Bhag. 7.11.35) 


Náo é- verdade que, pelo fato de alguém nascer em familia de 
bráhmanas, ele é naturalmente um brãhmana. Ele tem melhores 
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oportunidades de tornar-se um brãhmana, mas, a menos que 
adquira todas as qualificações bramínicas, não pode ser aceito 
como tal, Por outro lado, se encontramos as qualificações bramíni- 
cas na pessoa de um fúdra, devemos aceitá-lo imediatamente como 
brahmana. Muitas citações do Bhãgavatam, do Mahābhārata, do 
Bharadvãja-sarhhitã e do Paricarâtra, bem como de muitas outras 
escrituras, comprovam este fato. 

Quanto à duração de vida dos semideuses, diz-se o seguinte a 
respeito do Senhor Brahma: 


sahasra-yuga-paryantam 
ahar yad brahmano viduh 
rátrim yuga-sahasrântãm 
te 'ho-rátra-vido janáh. 
(Bg. 8.17) 


A duração de um dia de Brahmã é mil vezes maior do que quatro 
vugas, perfazendo: o total de' 4.320.000 anos. 'A duração de uma 
noite de Brahma é a mesma. Brahma vive por cem anos desses dias 
e noites. A: palavra vibudhayusa indica que, ainda que: alguém 
tenha uma longa duração de vida, esta duração de vida é inútil se 
ele não for um: devoto. A entidade viva é serva eterna do Senhor 
Supremo, e, se não chegar à plataforma de serviço devocional, sua 
duração de vida, bom nascimento, atividades gloriosas e tudo o 
mais serão inúteis e vazios. 


VERSO 11 


a rr at fa 1 
aen an fk fgn asaran IR RI 


śrutena tapasā vā kirn 
vacobhiś citta-vritibhih 

buddhya va kirh nipunaya 
balenendriya-rádhasá 


Srutena—pela educagáo védica; tapasa—mediante austeridades; 
vaá—ou; kim—qual é o sentido; vacobhih—mediante palavras; citta— 
de consciência; vritibhih-—pelas ocupações; buddhyã-—mediante a 
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inteligência; vi-—ou; kim-—de que adianta; nipunayã-—hábil; balena-— 
pela força corpórea; indriva-râdhasã-—pelo poder dos sentidos. 


TRADUÇÃO 
Rigorosas austeridades, o processo de ouvir, a capacidade de 
falar, o poder da especulação mental, a inteligência elevada, a força 
e o poder sensual — que sentido faz tudo isso sem o serviço 
devocional? 


SIGNIFICADO 
Os Upanisads (Mundaka Up. 3.2.3) ensinam-nos o seguinte: 


náyam átmá pravacanena labhyo 
na medhayã na bahunã srutena 
yam evaişa vrnute tena labhyas 
tasyaisa imã vivrnute taniâm svâm 


Nossa: relação como Senhor Supremo nunca avança-pelo mero 
estudo dos Vedas. Há muitos sannyáâsis Máyâvâdis plenamente 
dedicados a estudar os Vedas, o Vedanta-sútra e os Upanisads, mas, 
infelizmente, eles náo conseguem assimilar a verdadeira esséncia do 
conhecimento. Em outras palavras, eles não conhecem a Suprema 
Personalidade de Deus. De que adianta, então, alguém estudar 
todos os Vedas se ele não consegue assimilar a essência dos Vedas, 
Krsna? O Senhor confirma no Bhagavad-gitã (15.15) que vedais ca 
sarvair aham eva vedyah: “Através de todos os Vedas, Eu sou aquele 
que deve ser conhecido.” 

Muitos são os sistemas religiosos que dão ênfase especial à prá- 
tica de penitências e austeridades, mas, no final, ninguém entende 
Krsna, a Suprema Personalidade de Deus. Portanto, não há utili- 
dade em tais penitências (tapasya). Quem tenha realmente se apro- 
ximado da Suprema Personalidade de Deus não precisa praticar 
rigorosas austeridades. Pode-se compreender a Suprema Personali- 
dade de Deus através do processo de serviço devocional. O Nono 
Capítulo do Bhagavad-gitã expõe o serviço devocional como rája- 
guhyam, o rei de todo o conhecimento confidencial. Há muitos 
bons recitadores dos textos védicos que:recitam obras como o 
Rámáyana, o Srimad-Bhagavatam e o Bhagavad-gita. Às vezes, 
esses leitores profissionais manifestam ótima erudição e fazem 
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malabarismos de palavras. Infelizmente, eles não são jamais devotos 
do Senhor Supremo. Em consegiiência disto, não podem incutir na 
audiência a verdadeira essência do conhecimento, Krgna. Existem, 
também, muitos escritores cheios de idéias e filósofos criativos, mas, 
apesar de toda a sua erudição, se eles não conseguem aproximar-se 
da Suprema Personalidade de Deus, não passam de especuladores 
mentais inúteis. Há muitas pessoas de inteligência: aguda neste 
mundo material, e elas vivem descobrindo coisas em favor do gozo 
dos sentidos. Além disso, elas estudam analiticamente todos os ele- 
mentos materiais, porém, apesar de seu hábil conhecimento e perita 
análise científica de toda a manifestação cósmica, seus esforços são 
inúteis porque elas não conseguem entender a Suprema Personali- 
dade de Deus. 

No que diz respeito a' nossos sentidos, existem muitos animais, 
tanto quadrúpedes quanto pássaros, que são muito hábeis em exer- 
citar seus sentidos mais intensamente do que os seres humanos. Por 
exemplo: os corvos ou falcões podem subir muito alto no céu, mas, 
mesmo assim, podem ver um pequeno corpo no solo bem claramen- 
te. Isto quer dizer que a visão deles é tão aguda que eles podem 
encontrar um cadáver comestível a grande distância. Decerto, a 
visão deles é muito mais aguda doque a dos seres humanos, mas 
isto não significa que a existência deles seja mais importante que a 
de um ser humano. Do mesmo modo, os cães podem farejar muitas 
coisas à distância. Muitos peixes podem perceber através do poder 
do som que o inimigo se aproxima. Todos esses exemplos são des- 
critos no Srimad-Bhagavatam.'Se os sentidos de alguém:náo podem 
ajudá-lo a alcançar a perfeição máxima da vida, a compreensão do 
Supremo, eles são todos inúteis: 


VERSO 12 


Faria ateda meme 
RE dae a opte a: AR 
kirh vá yogena sankhyena 
nyasa-svadhyayayor api 
kirh vá Sreyobhir anyais ca 
na yatrâtma-prado harih 
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kim=de que adianta; vá—ou; yogena—pela prática: de yoga 
mística; sañkhyena—pelo estudo da filosofia Sáñkhya; nyasa— 
aceitando sannyása; svadhyãyayoh-—e pelo estudo da literatura védi- 
ca; api—mesmo; kim=—de que adianta; vá—ou; sreyobhih--me- 
diante atividades auspiciosas; anyaih—outras, ca--e; na-—nunca; 
yatra—onde; âtma-pradah-—plena satisfação do eu; harih—a Supre- 
ma Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 

Práticas transcendentais que em última análise não nos ajudem a 
compreender a Suprema Personalidade de Deus são inúteis, quer 
sejam práticas de yoga mística, quer estudo analítico da matéria, 
quer rigorosas austeridades, quer aceitação de sannyãsa, quer estu- 
do da literatura védica. Todos esses aspectos podem ser muito im- 
portantes no avanço espiritual, mas, a menos que compreendamos 
a Suprema Personalidade de Deus, Hari, todos esses processos são 
inúteis. 


SIGNIFICADO 
O Caitanya-caritâmpta (Madhya 24.109) diz o seguinte: 


bhakti vinã kevala jñāne ‘mukti’ nāhi haya 
bhakti sâdhana kare yei 'prâpta-brahma-laya" 


Os impersonalistas não adotam o serviço: devocional, mas adotam 
outras práticas, tais como o estudo analítico dos elementos mate- 
riais, a- discriminação entre matéria e espírito e o sistema de-poga 
mística. Estas práticas são benéficas somente na medida em que 
forem complementares ao serviço devocional. Caitanya Mahã- 
prabhu, portanto, disse a Sanátana Gosvámi que, sem um toque de 
serviço devocional, jfiâna, yoga e a filosofia Sânkhya não podem 
outorgar os resultados desejados a ninguém. Os impersonalistas 
desejam fundir-se no Brahman Supremo; contudo, para fundir-se 
no Brahman Supremo, é preciso haver, também, um toque de ser- 
viço devocional. A Verdade Absoluta é percebida em três fases — 
Brahman impessoal, Paramãtmã e a Suprema Personalidade de 
Deus. Em todas essas fases, é preciso haver um toque de serviço 
devocional. Às vezes, inclusive, vê-se que os Mãyávadis também 
cantam o mahã-mantra Hare Krsna, embora a motivação deles seja 
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fundir-se na refulgéncia Brahman do Absoluto. Os yogís, também, 
às vezes, adotam o cantar do mahá-mantra Hare Krsna, mas a inten- 
ção deles é diferente da dos bhaktas. Em todos-os processos — 
karma, jnâna ou yoga — é necessário haver bhakti. Este é o signifi- 
cado deste verso. 


VERSO 13 
Sra aa fo: | 
Aa ari aaa: 11230 


Sreyasám api sarvesám 
dtmá hy avadhir arthatah 

sarvesâm api bhiitânam 
harir átmátmadah priyah 


Sreyasdm—das atividades auspiciosas; api—decerto; sarvesam— 
todas; dtmá—o eu; hi—decerto; avadhih—destino; arthatah—de 
fato; sarvesam—de todas; api-decerto; bhiitânam —entidades vivas; 
harih—a Suprema Personalidade de Deus; dfmá—a Superalma; 
átma-dah—que pode dar-nos nossa identidade original; priyah— 
muito querida. 


TRADUÇÃO 
De fato, a Suprema Personalidade de Deus é a fonte original de 
toda a auto-realização. Consegiientemente, a meta de todas as ati- 
vidades auspiciosas — karma, jiiâna, yoga e bhakti — é a Suprema 
Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 
A entidade viva é a energia marginal da Suprema Personalidade 
de Deus, e.o mundo material, Sua energia externa. Nessas circuns- 
tâncias, todos devem entender que a Suprema Personalidade de 
Deus é, de fato, a fonte original, tanto da matéria, quanto do 
hs Explica-se isto no Sétimo Capítulo do Bhagavad-gitã 
(7.45): 


bhúmir ápo 'nalo váyuh 
kham mano buddhir eva ca 


Narada instrui os Pracetás 


ahañkara itiyarh me 
bhinná prakrtir astadhá 


apareyam itas tv anyâm 
prakrtim viddhi me parâm 

Jiva-bhitârn maha-baho 
yayedarh dhāryate jagat 


“Terra, água, fogo, ar, éter, mente, inteligência e falso ego — todos 
esses oito juntos compreendem Minhas energias materiais separa- 
das. Mas, além desta natureza inferior, ó poderoso Arjuna, existe a 
Minha energia superior, a qual consiste em todas as entidades vivas, 
que lutam com a natureza'material e sustentam o universo.” 

Toda a manifestação cósmica nada mais é que uma combinação 
de matéria e espírito. A parte espiritual é a entidade viva, a qual é 
descrita como prakrti, ou energia: A entidade viva nunca é descrita 
como puruga, ou seja, a Pessoa Suprema; portanto, identificar a 
entidade viva como Senhor Supremo é mera ignorância. A enti- 
dade viva é a potência marginal do Senhor Supremo, embora, na 
realidade, não haja diferença entre a energia e o energético. É dever 
da entidade: viva compreender sua verdadeira identidade. Quando 
ela o faz, Krsna dá-lhetodas as oportunidades para chegar à plata- 
forma de serviço devocional. Esta é a perfeição da vida. O Upanisad 
védico indica este fato como se segue: 


yam evaisa vrnute labhyas 
tasyaisa ármá vivrnute tanúih svám 


O Senhor Krsna confirma-o no Bhagavad-gitã (10.10): 


tesârm satata-yuktânâri 
bhajatám priti-púrvakam 

dadâmi buddhi-yogarh tar 
yena mām upayanti te 


“Aos que se dedicam constantemente a Mim'e Me adoram com 
amor, Eu dou a compreensão através da qual eles podem vir a 
Mim.” Em conclusão, é preciso chegar à plataforma de bhakti- 
yoga, muito embora se possa começar com karma-yoga, jfiâna-yoga 
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ou asfâriga-yoga. A menos que cheguemos à plataforma de bhakti- 
Yoga, não poderemos alcançar a auto-realização ou compreensão 
da Verdade Absoluta. 


VERSO 14 


aq 

gafa reia: | 
IMA at 

a a Le 


yathá taror múla-nisecanena 
trpyanti tat=skandha-bhujopasakhah 
prãânopahãrãc ca yathendriyânârh 
tathaiva sarvârhanam acyutejyã 


yathá—assim como; taroh—de uma árvore; múla—a raiz; niseca- 
nena—regando; trpyanti—ficam. satisfeitos; tat—seus; skandha— 
tronco; bhuja--galhos; upasakhãh—e brotos; prâna--o ar vital; 
upahãrar alimentando; ca-—e; yathã--assim como; indrivânâm— 
dos sentidos; tathã eva-—de modo semelhante; sarva—de todos os 
semideuses;' arhanam—adoragáo; acyuta—da Suprema: Personali- 
dade de Deus; ijyã-—adoram. 


TRADUÇÃO 

Assim como o ato de regar a raiz de uma árvore dá energia ao 
tronco, aos galhos, aos brotos e a tudo o mais, e assim como o ato 
de alimentar o estômago vivifica os sentidos e os membros do 
corpo, de modo semelhante, pelo simples fato de adorar a Suprema 
Personalidade de Deus através do serviço devocional, pode-se 
automaticamente satisfazer aos semideuses, que são partes dessa 
Personalidade Suprema. 


SIGNIFICADO 
Às vezes, perguntam-nos por que este movimento para a cons- 
ciência de Krgna: advoga apenas a adoração a Krsna, a ponto de 
excluir os semideuses. Este verso dá a resposta. O exemplo de regar 
avraiz de uma árvore é muito apropriado. O Bhagavad-gitã (15.1) 
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afirma que úrdhva-múlam adhah-Sakham: esta manifestagáo cós- 
mica expande-se para baixo, e a raiz é a Suprema Personalidade de 
Deus. Como o Senhor confirma no Bhagavad-gitã (10.8), aha sar- 
vasya prabhavah: “Eu sou a fonte de todos os mundos espirituais e 
materiais.” Krsna é a raiz de tudo; portanto, prestar serviço à 
Suprema Personalidade de Deus, Krgna (krsna-sevã), significa auto- 
maticamente servir a todos os semideuses. Às vezes, argumenta-se 
que karma e jñāna requerem uma mistura de bhakti para serem 
executados com êxito, e, às vezes, argumenta-se que bhakti também 
precisa de karma e jñāna para ter conclusão bem sucedida. O fato 
é, contudo, que, embora karma e jñāna não possam ser exitosa- 
mente executados sem bhakti, bhakti náo precisada ajuda de 
karma nem de jfiâna. Na verdade; como descreve Srila Rúpa 
Gosvâmi, anyabhilasira-Sanyarh jñana-karmady-anávriam: o ser- 
viço devocional puro não deve-ser contaminado pelo contato de 
karma e jfiâna. A sociedade moderna está envolvida em várias 
classes de obras filantrópicas, humanitárias e assim por diante, 
porém, as pessoas não sabem que essas atividades jamais serão exi- 
tosas a menos que Krgna, a Suprema Personalidade-de Deus, esteja 
em:seu:centro. Alguém poderá perguntar que mal há em adorar a 
Krsna e ás diferentes partes de Seu corpo, os semideuses, e este 
verso também dá a resposta. A idéia é que, alimentando o estô- 
mago, os indriyas, os sentidos, ficam automaticamente satisfeitos. 
Se alguém tenta alimentar seus olhos e ouvidos independentemente, 
o resultado é desastroso: Pelo simples processo de alimentar o estô- 
mago, satisfazemos todos os sentidos. Não é necessário nem exe- 
quível prestar serviço separado aos sentidos individuais. Em conclu- 
são, servindo a Krgna (krsna-sevã), tudo fica perfeito. Confirma-se 
no Caitanya-caritâmrta (Madhya 22.62) que krsne bhakti kaile sarva- 
karma krta haya: se alguém estiver ocupado em serviço devo- 
cional ao Senhor, a Suprema Personalidade de Deus, automatica- 
mente terá realizado tudo. 


VERSO 15 
al akaa m: 
gaa aa Raa am 1 
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qu am fran 
TAL AMÃ RE IA 


yathaiva súryat prabhavanti várah: 
puna$ ca tasmin pravisanti kale 

bhiitâni bhiimau sthira-jangamâni 
tathã harãv eva guna-pravâhah 


vatha--assim como; eva-—decerto; siryãt-—pelo sol; prabhavanti— 
é:produzida; várah—água; punah—de novo; ca—e; tasmin—nele; 
pravisanti—entra; kále—com:o transcorrer do tempo; bhútáni— 
todas as entidades vivas; bhímau—a terra; sthira—imóveis; jañiga- 
máni—e móveis; tathá—de modo semelhante; harau—na Suprema 
Personalidade de Deus; eva-—decerto; guna-praváhah—emanagáo 
da natureza material, 


TRADUÇÃO 

Durante a estação das chuvas, a água é produzida pelo sol, e, 
com o transcorrer do tempo, ao chegar o verão, a mesma água 
novamente é absorvida pelo sol. De modo semelhante, todas as 
entidades vivas, móveis e inertes, originam-se da terra, e depois, 
passado algum tempo, todas retornam à terra como pó. Do mesmo 
modo, tudo emana da Suprema Personalidade de Deus, e, com o 
transcorrer do tempo, tudo entra nEle outra vez, 


SIGNIFICADO 
Devido a seu pobre fundo de conhecimento, os filósofos imperso- 
nalistas não podem entender como tudo provém da Pessoa Su- 
prema e depois mergulha nEle outra vez. Como confirma o 
Brahma-sarhitã (5.40): 


yasya prabha prabhavato jagad-anda-kofi- 
kotisv asesa-vasudhadi-vibhúti-bhinnam 

tad brahma niskalam anantam asesa-bhútam 
govindam adi-purusa tam aha bhajámi 


Raios transcendentais emanam do corpo de Krsna, e, dentro desses 
raios, que são a refulgência Brahman, tudo existe. Confirma-se isto 
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no Bhagavad-gitã (9.4). Mat-stháni sarva-bhútáni. Embora Krsna 
não esteja presente pessoalmente em toda a parte, Sua energia é a 
causa de toda a criação. Toda a manifestação cósmica nada mais é 
que-uma amostra da energia de Krsna. 

Os dois exemplos dados neste verso são muito vívidos. Durante 
a estação das chuvas, rejuvenescendo a produção de vegetais sobre 
a Terra, a chuva capacita os homens e animais a obterem energia 
vital. Quando não há chuva, o alimento escasseia e o homem eos 
animais simplesmente morrem. Todos os vegetais, bem como as 
entidades vivas móveis, são originalmente produtos da terra. Eles 
surgem da terra e novamente imergem na terra. Do mesmo modo, a 
totalidade da energia material procede do corpo de Krsna; (e, nessa 
ocasião, toda a manifestação cósmica é visível. Quando Krsna 
recolhe Sua energia, tudo se esvai. O Brahma-samhitã (5.48) explica 
isto de maneira diferente: 


yasyaika-nisvasita-kalam athavalambya 
Jivanti loma-vilajã jagad-anda-nãthah» 

visnur mahán sa iha yasya kalá-viseso 
govindam âdi-purugarh tam aham bhajâmi 


Toda esta criação material provém do corpo da Suprema Persona- 
lidade de Deus e, no momento da aniquilação, entra nEle outra vez. 
Este processo de aniquilação e dissolução faz-se possível pela respi- 
ração de Mahã-Visnu, que é apenas uma porção plenária de Krsna. 


VERSO 16 


Tata aq: mt 
aña afan IM | 
anad maA gua 
AAC: GU 
etat padarh 1aj jagad-atmanah pararh 
sakrd vibhãtam savitur yathã prabhã 
yathãsavo jâgrati supta-Saktayo 
dravya-kriyã-jrâna-bhida-bhramãtyayah 
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etat—esta manifestação cósmica; padam-—lugar de habitação; 
tat-<istoy jagat-àtmanah--da: Suprema: Personalidade de: Deus; 
param-stranscendental; sakrt—às vezes; vibhãtam-—manifesto;ssavi- 
tuh—do sol; yatha—assim como; prabhá=brilho do:sol; yathá— 
assim:como; asavah-=os: sentidos; jagrati—manifestam-se; supta— 
inativas; Saktayah—energias; dravya—elementos físicos; krivã--ativi- 
dades: -¡Aána==comhecimento;- bhida-bhrama—diferengas: causadas 
por:equívocos; atyayah—desaparetendo: 


t TRADUÇÃO 

+ Assim como o brilho: do sol-não é diferente do sol, a manifes- 
tação cósmica também não é diferente da Suprema Personalidade 
de Deus. Portanto, a Personalidade Suprema é onipenetrante dentro 
desta criação material. Quando os sentidos estão ativos, eles pare- 
cem ser partes integrantes do corpo, mas, quando o corpo está 
adormecido, suas atividades são imanifestas. De modo semelhante, 
toda a criação cósmica parece diferente e todavia não-diferente da 
Pessoa Suprema. v 


ts Ad SIGNIFICADO 

Este verso confirma a filosofia de acintya-bhedabheda-tattva 
(“simultaneamente igual e diferente”) proposta pelo Senhor Sri 
Caitanya Mahãprabhu. A Suprema Personalidade de Deus é simul- 
taneamente diferente e não-diferente desta manifestação cósmica. 
Em um verso anterior, explicou-se que a Suprema: Personalidade de 
Deus, como a raiz de uma árvore, é a causa original de tudo. Tam- 
bém explicou-se como a Suprema Personalidade de Deus é oni- 
penetrante. Ele está presente dentro de tudo nesta manifestação 
material. Uma vez que a energia do Senhor Supremo não é dife- 
rente dEle, esta manifestação cósmicamaterial também não é dife- 
rente dEle, embora pareça diferente. Embora o brilho do sol não 
seja diferente do próprio sol, simultaneamente, ele também é dife- 
rente, Alguém poderá estar “tomando sol”, mas isto 'não quer dizer 
que ele está no próprio sol. Aqueles que vivem: neste mundo mate- 
rial vivem nos raios do corpo da Suprema Personalidade de Deus, 
mas não podem vê-lO pessoalmente nas condições materiais. 

Neste verso, a' palavra» padam indica o lugar: onde reside a 
Suprema Personalidade de Deus. Como confirma -o Kopanisad: 
isâvãsyam idarmsarvam: Pode ser que o proprietário de uma casa 
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viva em um aposento da casa, mas toda a casa lhe pertence. Pode 
ser que o rei viva em um aposento no palácio de Buckingham, mas 
todo o palácio é considerado sua propriedade. Não é necessário que 
o rei more em todos os aposentos do palácio para que eles sejam 
seus. Ele pode estar ausente fisicamente dos aposentos, mas, de 
qualquer modo, todo o palácio é tido como seu domicílio real, 

O brilho do sol é luz, o próprio globo solar é luz e o deus do Sol 
também é luz. Contudo, o brilho do sol não é idêntico ao deus do 
Sol, Vivasván. Este é o significado de simultaneamente igual e dife- 
rente (acintya-bhedabheda-tatrva). Todos os planetas repousam no 
brilho do sol, e, devido ao calor do'sol, eles giram em suas órbitas. 
Em todos e cada um dos planetas, as árvores e plantas crescem e 
mudam de cor devido ao brilho do sol. Por ser os raios solares, o 
brilho do sol não é diferente do sol. Do mesmo modo, repousando 
no brilho do'sol, nenhum planeta é diferente do sol. Todo o mundo 
material depende inteiramente do sol, sendo produzido pelo sol, ea 
causa, o sol, está presente em seus efeitos. Do mesmo modo, Krsna 
é a causa de todas as causas, eos efeitos são permeados pela causa 
original. Toda a manifestação cósmica deve ser considerada como a 
energia expandida do Senhor Supremo. 

Ao dormirmos, nossos sentidos ficam inativos, mas isto não signi- 
fica que nossos sentidos estão ausentes. Ao acordarmos, nossos 
sentidos tornam-se ativos novamente. Analogamente, esta criação 
cósmica às vezes é manifesta e às vezes, imanifesta, como afirma o 
Bhagavad-gitá (bhúrva bhútva praliyate). Quando a manifestação 
cósmica é dissolvida, ela fica em certa condição como que adorme- 
cida, em estado inativo. Quer a manifestação cósmica esteja ativa, 
quer esteja inativa, a energia do Senhor Supremo sempre existe. 
Assim, os termos “aparecimento” e “desaparecimento” aplicam-se 
apenas à manifestação cósmica. 


VERSO 17 
mm MR 
MA UA AAA | 
AA qua 
GERAL 
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yathá nabhasy abhra-tamah-prakasa 
bhavanti bhapã na bhavanty anukramãt 

evarh páre-brahmani $aktayas tv ami 
rajas tamah sattvam iti pravâhah 


vathã--assim como; -nabhasi--no céu; abhra-—nuvens; tamah — 
escuridáo; prakasah—e luz; bhavanti—existem; bhú-pah—ó: reis; 
na bhavanti—náo aparecem; anukramát—consecutivamente; evam— 
assim; pare—supremo;' brahmani-—no Absoluto; $aktayah—ener- 
gias; tu—entáo; amúh-—aquelas; rajah—paixáo; tamah—escuridáo; 
sattvam—bondade; iti—assim; pravahah—emanagáo. 


TRADUÇÃO 
Meus queridos reis, ora há nuvens no céu, ora há escuridão, ora 
há luz. O aparecimento de todos fenômenos ocorre consecu- 
tivamente. De modo semelhante, no Absoluto Supremo, os modos 
de paixão, escuridão e bondade aparecem como energias consecuti- 
vas. Às vezes aparecem e outras vezes desaparecem. 


SIGNIFICADO 

Escuridão, luz e nuvens ora aparecem, ora desaparecem, mas, 
mesmo quando desaparecem, a potência do sol ainda está presente, 
pois existe sempre. No-céu, ora vemos nuvens, ora chuva, ora neve. 
Ora vemos: noite, 'ora dia, ora luz, ora escuridão. Tudo isso existe 
devido ao sol, mas o'sol não é afetado por todas essas mudanças. 
Analogamente, embora'a Suprema Personalidade de Deus seja a 
causa original da totalidade: da manifestação cósmica, Ele não é 
afetado pela existência material. O Bhagavad-gitã (7.4) confirma 
isto do seguinte modo: 


bhúmir ápo 'nalo váyuh 
kharh mano buddhir eva ca 
ahañkára itiyam me 
bhinnã prakrtir astadhã 
“Terra, água, fogo, ar, éter, mente, inteligência e falso ego — todos 
esses oito juntos compreendem Minhas energias materiais sepa- 
radas.” 
Embora os elementos materiais, ou físicos, sejam a energia da 
Suprema Personalidade de Deus, eles estão separados. Portanto, as 
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condições materiais não afetam a Suprema Personalidade de Deus. 
O Vedânta-siitra confirma que janmãdy asya yatah: a criação, a 
manutenção e a dissolução desta manifestação cósmica devem-se à 
existência do Senhor Supremo. Todavia, o Senhor não Se deixa 
afetar por nenhuma das mudanças que ocorrem nos: elementos 
materiais. Isto é o que indica o termo pravâha (“emanação”). O sol 
sempre brilha fulgurantemente, não sendo afetado pelas nuvens ou 
pela escuridão. Do mesmo modo, a Suprema Personalidade de 
Deus está sempre presente em Sua energia espiritual, não Se dei- 
xando afetar pelas emanações materiais. O Brahma-sarhhitã (5.1) 
confirma: 


isvarah paramah krsnah 
sac-cid-dnanda-vigrahah 

anadir adir govindah 
sarva-kárana-káranam 


“Krsna, conhecido como Govinda, é a Divindade Suprema. Seu 
corpo é eterno, bem-aventurado e espiritual. Ele é a origem de tudo. 
Ele náo tem outra origem e é a causa primordial de todas as cau- 
sas.” Embora Ele seja a causa suprema, a causa de todas as causas, 
ainda assim, Ele é parama, transcendental, e Sua forma é sac-cid- 
ânanda, eterna bem-aventurança espiritual. Krsna é o refúgio de 
tudo, e este é o veredito de todas as escrituras. Krsna é a causa 
remota, e a natureza material é a causa imediata da manifestação 
cósmica. O Caitanya-caritâmpta diz que considerar prakrti, ou 
natureza, como a causa de tudo é como considerar os apêndices do 
pescoço de um bode como a causa do leite. A natureza material é 
a causa imediata da manifestação cósmica, mas a causa original é 
Nãrãyana, Krsna. Às vezes, as pessoas acham que a causa de um 
pote de barro é o barro. Podemos ver num torno de oleiro uma boa 
quantidade de barro para produzir muitos potes, e, embora homens 
sem inteligência digam que o barro no torno é a causado pote, 
aqueles que são realmente avançados observam que a causa original 
éo oleiro, o qual fornece barro e movimenta o torno. A natureza 
material pode ser um fator auxiliar na criação desta manifestação 
cósmica, mas ela não é a causa fundamental. Portanto, o Senhor 
diz o seguinte no Bhagavad-gitã (9.10): 
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mayâdhyaksena prakrtih 
súyate sa-carácaram 


“Esta natureza material funciona sob Minha orientação, é filho de 
Kunti, e produz todos os seres móveis e imóveis.” 

O Senhor Supremo lança Seu olhar sobre a natureza material, e 
Seu olhar desperta os três modos da natureza. Ocorre, então, a 
criação. Em conclusão, a natureza não é a causa da manifestação 
material. O Senhor Supremo é a causa de todas as causas. 


VERSO 18 


Hamaka 
Fé mi g RI 
agna- 
RRA ARA 


tenaikam ãtmânam asesa-dehinam 
kãlarh pradhânarh purugam paresam 

sva-tejasã dhvasta-guna-pravâham 
âtmaika-bhâvena bhajadhvam addhã 


tena—portanto; ekam—iguais; dimánam—á Alma Suprema; 
asesa— ilimitadas; dehinam—das almas individuais; kãlam—tempo; 
pradhánam—a causa material; purusam—a Pessoa Suprema; para- 
isam—o controlador transcendental; sva-tejasã—por Sua energia 
espiritual; dhvasta-—à parte; guna-pravaham—das emanacóes mate- 
riais; ātma—eu; eka-bhávena—aceitando como qualitativamente 
iguais; bhaja-dhvam-—ocupai-vos em serviço devocional; addhã-—di- 
retamente. 

TRADUÇÃO 

Como:o Senhor Supremo é a causa de todas as causas, Ele é a 
Superalma de todas as entidades vivas individuais, e Ele existe, 
tanto como a causa remota, quanto como a imediata. Estando à 
parte das emanagóes materiais, Ele mantém-Se livre de suas inte- 
rações e é o Senhor da natureza material. Deveis, portanto, ocupar- 


vos em Seu serviço devocional, julgando-vos qualitativamente iguais 
a Ele. 
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SIGNIFICADO 

Segundo os cálcuios védicos, existem três causas da criação — o 
tempo, os ingredientes e o criador. Combinados, eles chamam-se 
tritayâtmaka, as três causas. Tudo neste mundo material é criado 
por essas três causas. Todas essas causas encontram-se na Personali- 
dade de Deus. Como confirma o 'Brahma-samhita: sarva-kárana- 
kãranam. Nãrada Muni, portanto, aconselha aos Pracetãs a ado- 
rarem a causa direta, a Suprema Personalidade de Deus. Como se 
afirmou antes, quando se rega a raiz de uma árvore, todas as suas 
partes recebem energia. De acordo com o' conselho deNãrada 
Muni, todos devem -ocupar-se diretamente- em -serviço devocional. 
Isto incluirá todas'as atividades piedosas. O Caitanya-caritâmpta 
afirma que krsne bhakti kaile sarva-karma krta haya: quem adora o 
Senhor Supremo, Krsna, em servigo- devocional automaticamente 
executa toda a espécie de atividades piedosas. Neste verso, as pala- 
vras sva-tejasã dhvasta-guna-pravâham são muito significativas. A 
Suprema Personalidade de Deus jamais Se deixa'afetar pelas-quali: 
dades materiais, embora todas elas emanem de Sua energia espiri- 
tual: Aqueles que 'são realmente versados neste: conhecimento 
podem utilizar tudo a serviço do Senhor porque nada neste mundo 
material está desvinculado da Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 19 


ANARA amem da RAAI 
ARMA S quer SARA: MPS 
dayayã sarva-bhiitegu 
santustyã yena kena vã 
sarvendriyopasântyã ca 
tuşyaty àsu janârdanah 


dayayã-—tendo misericórdia; sarva-bhiitesu—de todas as enti- 
dades vivas; santustyã-—ficando satisfeito; pena kena vã-—de alguma 
forma; sarva-indriya-—todos os sentidos; upasâniyã-=controlando; 
ca—também; tusyati—fica satisfeito; d$u—mui rapidamente; janár- 
danah—o Senhor de todas as entidades vivas. 





Srimad-Bhãgavatam [Canto 4, Cap. 31 


TRADUÇÃO 

Tendo misericórdia de todas as entidades vivas, ficando satisfeito 
de alguma forma e controlando o gozo dos sentidos, pode-se mui 
rapidamente satisfazer a Suprema Personalidade de Deus, Janãr- 
dana. 

SIGNIFICADO 

Estas são algumas das maneiras pelas quais o devoto pode satis- 
fazer a Suprema Personalidade de Deus. O primeiro item mencio- 
nado é dayayã sarva-bhitesu, ter misericórdia de todas as almas 
condicionadas. A melhor maneira de mostrar misericórdia é difun- 
dir'a consciência de Krgna.'O mundo inteiro está sofrendo por falta 
deste conhecimento. Todos devem saber que a Suprema Personali- 
dade de Deus é a causa original de tudo. Sabendo disto, todos 
devem ocupar-se diretamente em Seu serviço devocional, Aqueles 
que sáo realmente eruditos, avançados em compreensão espiritual, 
devem pregar a consciência de Krsna em todo o mundo para que as 
pessoas possam adotá-la e fazer suas vidas exitosas. 

A expressão sarva-bhiitegu é significativa porque se aplica, não 
apenas aos seres humanos, como também a todas as entidades vivas 
que aparecem nas 8.400.000 espécies de vida. O devoto pode fazer 
o bem, não só à humanidade, mas também a todas as enti- 
dades vivas. Todos podem beneficiar-se espiritualmente, cantando o 
mahã-mantra Hare Krsna. Quando a vibração transcendental de 
Hare Krgna ressoa, mesmo as árvores, animais e insetos se benefi- 
ciam. Assim, ao cantarmos o mahã-mantra Hare Krsna bem alto, 
realmente mostramos misericórdia para com todas as entidades 
vivas. Para difundir'o movimento para a consciência de Krgna em 
todo o mundo, os devotos devem ficar satisfeitos com quaisquer 
condições. 


nārāyaņa-parāh sarve 
na kutaścana bibhyati 
svargāpavarga-narakeşv 
api tulyārtha-darśinah 
(Bhãg.6.17.28) 


Não importa queo devoto puro tenha que ir ao inferno para 
pregar. O Senhor Supremo vive no coração de um porco, embora o 
Senhor esteja em Vaikuntha. Mesmo enquanto prega no inferno, o 
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devoto puro permanece um devoto puro devido à sua associação 
constante com a Suprema Personalidade de Deus. Para alcançar 
este estado, é preciso controlar os sentidos. Nossos sentidos ficam 
automaticamente controlados quando ocupamos a mente a serviço 
do Senhor. 


VERSO 20 


SEARA USER 
finança: 
FARMA ISA 
qa fra aa ño 


apahata-sakalaisanámalatmany 
aviratam edhita-bhavanopahútah 
nija-jana-vasa-gatvam átmano 'yan 
na sarati chidravad akgarah satârh hi 


apahata—eliminados; sakala—todos; esana—desejos; amala—ima- 
culada; dimani—á mente; aviratam—constantemente; edhita—au- 
mentando; bhavana—com sentimento; upahútah—sendo chamado; 
nija-jana—de Seus devotos; vása—sob o:controle; garvam—indo; 
ãtmanah—Seus; ayan—sabendo; na—nunca; sarati—vai embora; 
chidra-vat—como o céu; aksarah—a Suprema Personalidade de 
Deus; satam—dos devotos; hi—decerto. 


TRADUÇÃO 
Purificando-se inteiramente de todos os desejos materiais, os 
devotos libertam-se de todas as contaminações mentais, Assim, eles 
podem pensar sempre no Senhor e dirigir-se a Ele com muito sen- 
timento. A Suprema Personalidade de Deus, sabendo que Seus 
devotos O controlam, não os deixa por um segundo sequer, assim 
como o céu sob nossa cabeça nunca se torna invisível, 


SIGNIFICADO 
O verso anterior esclarece que a Suprema Personalidade de Deus, 
Janãrdana, fica rapidamente satisfeito com as atividades d Seus 
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devotos. O devoto puro vive absorto em pensar na Suprema Per- 
sonalidade de Deus. Como-se afirma, $rnvarâri sva-kathãh krsnah. 
Pensando sempre em Krsna, o coração do devoto puro livra-se de 
toda a espécie-de desejos. No mundo material, o coração da enti- 
dade viva está cheio de desejos materiais. Quando a entidade viva-se 
purifica, ela não pensa em nada material. À medida em que a 
mente: limpa-se perfeitamente, alcança-se a fase de perfeição da 
Yoga mística, pois então o yogi sempre vê a Suprema Personalidade 
de Deus dentro de seu coração (dhyanâvasthita-tad-gatena manasã 
pasyanti ya yoginah). Logo que o Senhor Se assenta no coração 
do devoto, o devoto não pode ficar contaminado pelos modos da 
natureza material. Enquanto alguém estiver sob o controle dos 
modos materiais, ele desejará muitas coisas e fará muitos planos de 
gozo dos sentidos, mas, logo que o Senhor for percebido no 
coração, todos os desejos materiais desaparecerão. Quando a mente 
está de todo livre de desejos materiais, o devoto pode pensar cons- 
tantemente no Senhor. Dessa: maneira, ele torna-se cem por cento 
dependente dos pés de lótus do Senhor. Caitanya Maháprabhu ora: 


ayi nanda-tanuja kinkaram 
patita márh visame bhavambudhau 
krpayã tava pâda-parikaja- 
sthita-dhiali-sadr$arm vicintaya 


“Meu querido Senhor, sou Teu servo eterno, mas, de alguma forma, 
caí no oceano deste mundo material. Por favor, tira-me daqui e 
fixa-me como uma partícula de pó a Teus pés de lótus” (Siksâstaka 
5) Do mesmo modo, Srila Narottama dása Thákura ora: 


ha ha prabhu nanda-suta, — vrsabhánu-suta-yuta, 
karuna karaha ei-bãra 

narottama-dãsa kaya, . na theliha rangá-paya, 
tomã vine ke ache âmãra 


“Meu querido'Senhor, agora: estais presente -com afilhado rei 
Vrsabhânu, Srimati Radhãrâni. Agora ambos, por favor, sede mi- 
sericordiosos comigo. Não me enxoteis, porque não tenho outro 
abrigo além de Vós.” 

Dessa maneira, a Suprema Personalidade de Deus torna-Se 
dependente de Seu devoto. O Senhor é invencível, todavia, Ele é 
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conquistado por Seu devoto puro. Ele Se compraz em depender de 
Seu devoto; por exemplo: Krsna desfrutava de ser dependente de 
máe Yasoda: Julgar-Se dependente do devoto dá ao Senhor 
Supremo grande prazer. Às vezes, o rei pode contratar um palhaço 
e, no processo da palhaçada, o rei, àsivezes, 1é insultado JO rei, con- 
tudo, gosta dessas atividades. Todos adoram o Senhor Supremo 
com grande reverência; portanto, o Senhor às vezes quer desfrutar 
do castigo de Seus devotos. Dessa maneira, a relação eternamente 
existente entre o Senhor e Seus devotos é fixa, assim como o céu 
sobre nossas cabegas. 
VERSO 21 


AA fo a gt 
ceara qmail 
aged aaa 
o ae RI 


na bhajati kumanisinám sa ijyam 
harir adhanâtma-dhana-priyo rasa-j¡ñah 
$ruta-dhana-kula-karmanãni madair ye 
vidadhari pâpam akificanegu satsu 


na—jamais; bhajati—aceita; ku-manisinam—de pessoas com o 
coração sujo; sah— Ele; ijyam—oferecendo; harih—o Senhor Supre- 
mo; adhana—por aqueles que não têm posses materiais; 4tma- 
dhana—simplesmente dependente do Senhor; priyah—que é queri- 
do; rasa-¡ñah—que aceita a esséncia da vida; $ruta—educacáo; 
dhana—riqueza; kula—aristocracia; karmanám—e de atividades 
fruitivas; madaih—por orgulho; ye—todos aqueles que; vidadhati— 
executam; pãpam-—desgraça; akificanesu—sem posses materiais; 
satsu—aos devotos. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus torna-Se muito querida por 
aqueles devotos que não têm posses materiais mas estão plenamente 
felizes de possuir o serviço devocional ao Senhor. De fato, o Senhor 
saboreia as atividades devocionais de semelhantes devotos. Aqueles 
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que se vangloriam de sua educação material, riqueza, aristocracia e 
atividades fruitivas têm muito orgulho de possuir coisas materiais, e 
muitas vezes zombam dos devotos. Mesmo que semelhantes pessoas 
ofereçam adoração ao Senhor, o Senhor jamais a aceita. 


SIGNIFICADO 

A Suprema Personalidade de Deus é dependente de Seus devotos 
puros. Ele nem sequer aceita as oferendas daqueles que não são 
devotos: Devoto puro é aquele que sente não possuir nada material. 
O devoto está sempre feliz de possuir o serviço devocional ao 
Senhor. Às vezes, pode parecer que'os devotos são materialmente 
pobres, mas, por serem avançados e enriquecidos espiritualmente, 
eles são os mais queridos da Suprema Personalidade de Deus. 
Semelhantes devotos estão livres do apego a família, sociedade, 
amizade, filhos e assim por diante. Eles abandonam a afeição por 
todas essas posses materiais e vivem felizes de possuir o refúgio dos 
pés de lótus do Senhor. A Suprema Personalidade de Deus entende 
a posição de Seu devoto. Se uma pessoa zomba de um devoto puro, 
ela nunca é reconhecida pela Suprema Personalidade de Deus. Em 
outras palavras, o Senhor Supremo nunca perdoa a uma pessoa que 
ofende um devoto puro. Há muitos exemplos disto na história. Um 
grande yogi místico, Durvâsã Muni, ofendeu o grande devoto 
Ambarisa Mahãrãja. O grande sábio Durvãsã esteve para ser casti- 
gado pela Sudarsana cakra do Senhor. Muito embora-o grande 
místico se aproximasse diretamente da Suprema Personalidade de 
Deus, ele não foi perdoado em absoluto. Aqueles que-trilham o 
caminho da liberação devem tomar muito cuidado para não ofender 
um devoto puro. 


VERSO 22 
rmac a 
frear feia reel: 
q aaa: 
PAGAR RR 


sriyam anucaratim tad-arthinas ca 
dvipada-patin vibudháms ca yat sva-púrnah 
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na bhajati nija-bhrtya-varga-tantrah 
katham amum udvisrjet pumãn krta-jriah 


Sriyam—a'deusa da fortuna; anucaratim—que O segue; tai— 
dela; “arthinah— aqueles que aspiram a obter o favor; ca--e; 
dvipada-patin—governantes dos seres humanos; vibudhán—semi- 
deuses; ca—também; yar—porque; sva-púrnah—auto-suficiente; na— 
nunca; bhajati—Se importa com; nija—próprios; bhrtya-varga—de 
Seus devotos; tantrah—dependente; katham—como; amum-—a Ele; 
udvisrjet—poderá abandonar; pumãn—uma pessoa; krta-jfiah— 
grata. 


TRADUÇÃO 
Embora a Suprema Personalidade de Deus seja auto-suficiente, 
Ele torna-Se dependente de Seus devotos. Ele não Se importa com 
a deusa da fortuna, nem com os reis e semideuses que andam atrás 
dos favores da deusa da fortuna. Onde está a pessoa que é real- 
mente grata mas não adorará a Personalidade de Deus? 


SIGNIFICADO 

Laksmi, a deusa da fortuna, é adorada por todos os materialistas, 
incluindo grandes reis e semideuses no céu. Lakgmi, entretanto, vive 
atrás da Suprema Personalidade de Deus, muito embora Ele não 
precise do serviço dela, O Brahma-sarnhitã diz que o Senhor é ado- 
rado por centenas de milhares de deusas da fortuna, porém, o Senhor 
Supremo não precisa do serviço de nenhuma delas porque, se Ele 
desejar, pode produzir milhões de deusas da fortuna através de Sua 
energia espiritual, a potência de prazer. Esta mesma Personalidade 
de Deus, por Sua imotivada misericórdia, torna-Se dependente dos 
devotos. Quão afortunado, então, é um devoto: assim favorecido 
pela Personalidade de Deus! Que devoto ingrato deixará'de adorar 
o Senhor e de prestar-Lhe serviço devocional? Na verdade, o devoto 
não consegue se esquecer de sua obrigação para com a Suprema 
Personalidade, de: Deus mesmo por um. breve momento.. Srila 
Visvanãtha 'Cakravarti Thãkura diz que tanto o Senhor Supremo 
quanto Seu devoto são rasa-jfia, plenos de humor transcendental. O 
apego mútuo entre o Senhor Supremo e Seu devoto não deve 
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jamais ser considerado material. É algo que sempre existe como um 
fato transcendental, Há oito classes de êxtase transcendental (co- 
nhecidas como bháva, anubhava, sthayi-bháva e assim por diante), 
as quais são comentadas no Néctar da Devoção. Quem não tem 
noção da posição da entidade viva e da Pessoa Suprema, Krsna, 
pensa que o apego mútuo entre o Senhor e Seus devotos é uma 
criação da energia material. De fato, semelhante apego é natural, 
tanto para o Senhor Supremo, quanto para o devoto, não podendo 
ser aceito como material. 


VERSO 23 


dy sara 
af Sa AAA AREA: | 


mafra a rega a IR 3 


maitreya uváca 
iti pracetaso rãjann 
anyàs ea bhagavar-kathah 
srâvayitvã brahma-lokarh 
yayau svayambhuvo munih 


maitreyah uváca— Maitreya disse; ¡ti-—assim; pracetasah—os Pra- 
cetás; rajan—ó rei; anyah—outros; ca—também; bhagavat-kathah— 
tópicos sobre a relação com a Suprema Personalidade de Deus; 
Sravayitvá—após instruir; brahma-lokam—a Brahmaloka; yayau— 
voltou; svayambhuvah—o filho do Senhor Brahmá; munih—o 
grande sábio. 

TRADUÇÃO 

O grande sábio Maitreya prosseguiu: Meu querido rei Vidura, 
deste modo; Sri Nãrada Muni, o filho do Senhor Brahmã, descre- 
veu para os Pracetãs todas essas relações com a Suprema Persona- 
lidade de Deus. Depois disso, ele regressou a Brahmaloka. 


SIGNIFICADO 
É preciso ouvir sobre a Suprema: Personalidade de Deus:de um 
devoto puro. Os Pracetãs obtiveram esta oportunidade com ò 
grande sábio Nárada, que lhes falou das atividades da Suprema 
Personalidade de Deus e Seus devotos. 
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VERSO 24 


A maña q RA | 
CTA A AAA AGAR 


te “pi tan-mukha-niryatam 
vaso loka-malâpaham 

harer nisamya tat-pâdam 
dhyãyantas tad-gatim yayuh 


te—os Pracetãs; api—também; 1at—de Nárada; mukha—da 
boca; niryâtam saída; yasah-—glorificação; loka—-do mundo; ma- 
la—pecados; apaham destruindo; hareh-—do Senhor Hari; misa- 
mya—tendo ouvido; tat—do Senhor; pâdam-—pés; dhyãyantah— 
meditando em; rat-gatim-—para Sua morada; yayuh-—foram. 


- TRADUÇÃO é 
Ouvindo da boca de Nãrada as glórias do Senhor, as quais elimi- 
nam toda a 'má fortuna do mundo, os Pracetãs também se apega- 
ram à Suprema Personalidade de Deus. Meditando em Seus pés de 
lótus, eles avançaram até O destino final. 


SIGNIFICADO 

Observamos nesta passagem: que, ouvindo as glórias do Senhor 
de um devoto realizado, os Pracetãs facilmente alcançaram: forte 
apego à Suprema Personalidade de Deus. Então, meditanto nos pés 
de lótus do Senhor Suprémo no final de suas vidas, eles avançaram 
até a meta última, Visnuloka. É certo e garantido que qualquer 
pessoa que sempre 'ouça as glórias do Senhor € pense em Seus pés 
de lótus alcançará o destino supremo. Como Krsna diz no Bhagavad- 
gitã (18.65): 


man-manã bhava mad-bhakto 
mad-yáji mam namaskuru 
mam evaisyasi satyam te 
pratijane priyo “si me 
“Pensa sempre em Mim e torna-te Meu devoto. Adora-Me e 
oferece-Me tuas homenagens. Deste modo, virás a Mim sem falta. 
Eu te prometo isto porque és Meu amigo muito querido.” 
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VERSO 25 


asii goiat i Ra I 
Hal aa até RA IIRS 


etat te 'bhihitarh ksattar 
van mãrh tvarh pariprstavân 
pracetasâm nãradasya 
sarhvâdarh hari-kirtanam 


etat—isto; te—a ti; abhihitam—ensinei; ksattah—ó Vidura; yat— 
tudo o que; mám—a mim; tvam—tú; pariprstavan—perguntaste; 
pracetasâm-—dos Pracetás; náradasya—de Nárada; samvádam— 
conversa; hari-kirtanam-—descrevendo as glórias do Senhor: 


TRADUÇÃO 
Meu querido Vidura, acabo de contar-te tudo o que querias saber 
sobre a conversa entre Nárada e os Pracetãs, a qual descreve as 
glórias do Senhor. Fiz este relato na medida do possível. 


SIGNIFICADO 
O Srimad-Bhãgavatam descreve as glórias do Senhor e de Seus 
devotos. Como todo o assunto consiste na glorificação do Senhor, 
naturalmente a glorificação de Seus devotos segue-se de maneira 
espontânea. 
VERSO 26 


Ta sa, 

Io SAA aaa: | 
da: PRA Fa A RE 
sri-fuka uvãca 

ya esa uttanapado 
mánavas yanuvarnitah 


varhsah priyavratasyâpi 
nibodha nrpa-sattama 


Sri-$ukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvámi disse; yah—a qual; 
esah—esta dinastia; uttanapadah—do rei Uttánapáda; mánavasya— 
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o filho de Sviyambhuva Manu; anuvarnitah—descrita, seguindo os 
passos de ãcâryas anteriores; vam$ah—dinastia; priyavratasya—do 
rei Priyavrata; api—também; nibodha—procura entender; nrpa- 
sattama—ó melhor dos reis. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi continuou: Ó melhor dos reis [rei Pariksit], 
acabo de falar-te sobre os descendentes de Uttânapãda, o primeiro 
filho de Sviyambhuva Manu. Tentarei agora relatar as atividades 
dos descendentes de Priyavrata, o segundo filho de Svayambhuva 
Manu. Por favor, ouve-as com atenção. 


SIGNIFICADO 
Dhruva Mahárája era filho do rei Uttânapada, e, quanto aos des- 
cendentes de Dhruva Mahãrája ou do rei Uttánapáda, suas ativi- 
dades foram descritas até o ponto dos Pracetás. Agora, Sri 
Sukadeva Gosvami deseja descrever os descendentes de Mahárãja 
Priyavrata, o segundo filho de Svayambhuva Manu. 


VERSO 27 


AEREA Rda | 
gua fa ea tai eme (RO! 


yo náradad árma-vidyam 
adhigamya punar mahim 

bhuktvá vibhajya putrebhya 
aisvararn samagãt padam 


yah—aquele que; náradat—do grande sábio Nárada; díma- 
vidyam—conhecimento espiritual; adhigamya—após- aprender: 
punah-—outra vez; mahim—a Terra; bhuktvá—após gozar; vibhajya— 
após dividir; putrebhyah—entre seus filhos; aisvaram—transcen- 
dental; samagát—alcangou; padam—posicáo. 


TRADUÇÃO 
Embora Mahãrãja Priyavrata tivesse recebido instruções do 
grande sábio Nãrada, ainda assim, ele se ocupou em governar a 
Terra. Após gozar plenamente das posses materiais, ele dividiu sua 
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propriedade entre seus filhos. Então, alcançou uma posição através 
da qual poderia voltar ao lar, voltar ao Supremo. 


VERSO 28 
sia ea 
q RRA | 
MAIS gA- 
Amt qa ot quis ral 


imãrh tu kausãravinopavarnitâm 
kşattā nisampajita-váda-sat-kathám 
pravrddha-bhãvo 'Sru-kalâkulo muner 
dadhãra miirdhnã caranarm hrdã hareh 


imām—tudo isto; tu--então; kausãravinã-—por Maitreya: upavar- 


nitâm —descrito; ksattã— Vidura; nifamya-—após ouvir; ajita-vâda — 
glorificação do Senhor Supremo; sat-kathâm-—mensagem transcen- 
dental; pravrddha—aumentados; bhávah—éxtases; asru-de lágrimas; 
kalá—por partículas; dkulah—tomado; muneh—do grande 
sábio; dadhãra--cativado; miirdhnã-—pela' cabeça; caranam—os 
pés de lótus; Ardã— pelo coração; hareh-—da Suprema Personali- 
dade de Deus. 
TRADUÇÃO 

Meu querido rei, dessa maneira, após ouvir o grande sábio 
Maitreya transmitir as mensagens transcendentais da Suprema Per- 
sonalidade de Deus e Seus devotos, Vidura encheu-se de êxtase. 
Com lágrimas nos olhos, ele imediatamente caiu aos pés de lótus de 
seu guru, seu mestre espiritual. Então, fixou a Suprema Personali- 
dade de Deus no âmago de seu coração. 


SIGNIFICADO 
Este é um sinal da associação com grandes devotos. Um devoto 
recebe instruções de uma alma liberada e, assim, enche-se de êxtase 
devido ao prazer transcendental. Como afirma Prahláda Maharaja: 


naisârn matis tâvad urukramanghrir 
sprsaty anarthãpagamo yad-arthah 
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mahiyasãrm pãda-rajo-'bhisekar 
niskificanânârm na vrnita vâvar 
(Bhãg. 7.5.32) 


Não é possível tornar-se um devoto perfeito do Senhor sem ter 
tocado nos pés de lótus de um grande devoto. Quem nada tem a ver 
com este mundo material chama-se niskificana. O processo de auto- 
realização (o caminho de volta ao-lar, de volta ao Supremo) signi- 
fica render-se ao mestre espiritual fidedigno e pôr a poeira de seus 
pés de lótus sobre a cabeça. É assim que se avança no caminho da 
compreensão transcendental. Vidura tinha esta relação com Mai- 
treya, de modo que alcançou os resultados. 


VERSO 29 


fa sam 
SAA A, EA | 
A a a RS 


vidura uváca 
so 'yam adya mahá-yogin 
bhavatá karunátmaná 
darsitas tamasah páro 
yatrakiñicana-g0 harih 


vidurah uvaca—Nidura disse; sah—isto; ayam—este; adya—hoje; 
mahá-yogin—ó grande místico; bhavata—por ti; karuna-ãtmanã — 
muito misericordioso; darsitah—foi-me mostrado; tamasah—da es- 
curidáo; parah—o outro lado; yatra—onde; akiñicana-gah—acessí- 
vel para os que estão liberados do mundo material, harih—a 
Suprema Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
Sri Vidura disse: Ó grande místico, ó maior de todos os devotos, 
por tua imotivada misericórdia, foi-me mostrado o caminho da 
liberação deste mundo de escuridão. Trilhando este caminho, uma 
pessoa liberada do mundo material pode voltar ao lar, voltar ao 
Supremo. 
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SIGNIFICADO 

Este mundo material chama-se tamah, escuro; e o mundo espiri- 
tual chama-se luz. Os Vedas prescrevem que todos devem tentar 
escapar da escuridão e passar ao reino da luz. A informação sobre 
o.reino da luz, pode-se obtê-la através da misericórdia de-uma alma 
auto-realizada. Deve-se, também, desvencilhar-se de todos'os dese- 
jos materiais. Tão logo alguém se livre dos desejos materiais e se 
associe com uma pessoa liberada, abre-se-lhe o caminho de volta ao 
lar, de volta ao Supremo. 


VERSO 30 

E SAM 
gA ATE ST | 
ari eg: a Fra: 113011 


Sri-Suka uváca 
úy anamyatam dmantrya 
viduro gajasâhvayam 
svânãrh didrkguh prayavau 
Jfiâtinâm nirvriasayah 


sri-sukah uvâca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; iti—assim; ána- 
mya-— oferecendo reverências; tam-—a Maitreya; dmantrya—pedindo 
permissão; vidurah— Vidura; gaja-sâhvayam—a cidade de Hastinã- 
pura; svânâm-—próprios; didrksuh-—desejando “ver; prayayau-—dei- 
xou aquele lugar; jfiâtinâm-—de seus parentes; nirvrta-asayah—livre 
de desejos materiais. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: Vidura ofereceu assim suas reve- 
rências ao grande sábio Maitreya e, pedindo sua permissão, partiu 
rumo à cidade de Hastinâpura para ver seus próprios parentes, 
embora não tivesse desejos materiais. 


SIGNIFICADO 
Uma pessoa santa não sente desejo material ao querer ver seus 
parentes. Tudo o que ela quer é dar-lhes algumas instruções para 
que eles possam beneficiar-se. Vidura pertencia à família real dos 
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Kauravas, e, embora soubesse que todos os seus familiares haviam 
sido destruídos na Guerra de Kuruksetra, todavia, ele quis encontrar- 
se com seu irmão mais velho, Dhrtarâstra, para ver se conseguia 
libertar Dhrtarastra das garras de mãyã. Quando um grande santo 
como Vidura visita seus parentes, seu único desejo é livrá-los das 
garras de mãyã. Vidura ofereceu assim suas respeitosas reverências 
a seu mestre espiritual e partiu para a cidade de Hastinâpura, o 
reino dos Kauravas. 


VERSO 31 


RAE SPOT dl AA | 
agh a: añ Ra 1131] 


etad yah $rnuyad rajan 
rajñam hary-arpitátmanám 

ayur dhanam yasah svasti 
gatim aigvaryam apnuyát 


erat—isto; yah—aquele que; Srnuyar—ouve; rájan—ó rei Pari- 
ksit; rajidm—de reis; hari—à Suprema Personalidade de Deus; 
arpita-dtmanám—que dão sua vida e alma; ayuh—duracáo de vida; 
dhanam—riquezas; yasah-—reputação; svasti—boa fortuna; gatim 
a meta última da vida; aisvaryam-— opulência material, dpnuyat— 
obtém. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, aqueles que ouvem estes tópicos sobre reis inteiramente 
rendidos à Suprema Personalidade de Deus obtêm, sem dificuldade, 
longa vida, riquezas, boa reputação, boa fortuna e, enfim, a opor- 
tunidade de voltar ao lar, voltar ao Supremo. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Quarto 
Canto, Trigésimo-primeiro Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitu- 
lado “Nãrada instrui os Pracetãs.” 


FIM DO QUARTO CANTO 





